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हिन्दी समिति ग्रन्थमाल्ञा-१११ 


धर्मशास्त्र का इतिहास 


( प्राचीन एवं मध्यकालीन भारतीय धर्म तथा छॉक-विधियाँ ) 





[ द्वितीय भाग ] 
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उत्तर प्रदेश हिन्दी संस्थान 
( हिन्दी समिति प्रभाग ) 
राजधि पुरुषोत्तमदास टण्डन हिन्दी भवन, 
महाध्मा गांधी,मार्ग, लल्लनक-22600] 


दाल 





“ प्रकाशकीय 


भारतरत्न, महामहोपाण्याय डॉ० पाण्डुरंग बामन काणे द्वारा रचित तथा अजुन चौव काइसप हारा अनुदित 
“घर्मशास्त्र का इतिहास, उत्तर प्रदेश हिन्दी संस्थान हारा पाँच ख़ण्डों में प्रकाशित किया गया हैं । इसमें प्राचीन एवं 
मध्यकालीन भारतीय घर्म तथा छोक विधियों का विवरण दिया गया है । प्रत्येक खण्ड अपनी दृष्टिसे महत्वपूर्ण है। यह 
ग्रन्थ हिन्दी-जगत में अत्यन्त छोकप्रिय हुआ है । 

घर्मशास्त्र का इतिहास (द्वितोाय भाग) के अभी तक तीन संस्करण प्रकाशित हो चुके हैं । इसका चतुर्थ संस्करण 
प्रस्तुत करते हुए प्रसन्‍नता का अनुभव करना स्वाभाविक ही है । 

बविद्बास है कि इस संस्करण का भी उसी प्रकार स्वागत छोगा, जिस प्रकार विगत संस्करणों का स्वागत होता 
रहा है । 


बिनोद चन्द्र पाण्डेय 


निर्देशक 





दो शब्द 


* भारतरत्न, महामहोपाण्याय डॉ० वामन पाण्ड्रंग काणे की महार्ष सन्दर्भ कृति 'हिस्ट्री ऑफ धर्मशास्त्र' हिन्दूघर्म 
की परम्पराओं के अध्ययन के लिए विदवविश्रुत हुईं । ग्रन्थ के महत््व्और उपयोगिता को देखते हुए उत्तर प्रदेश हिन्दी 
संल्‍्थान ने श्री अजुनत चौबे काइ्यप द्वारा किये गये इसके आधिकारिक अनुवाद को जब हिन्दी के माज्यम से पाँच भागों में 
प्रकाष्षित कराया तो मनीधियों ने' इसका हुदय से स्वागत किया | अध्येताओं के लिए भी गह ग्रन्थ बड़ा उपयोगी सिद्ध 
हुआ । इससे इस ग्रन्थ की माँग बरावर बनी रही और अब तक तौन संस्करण प्रकाशित फिये जा चुके हैं । 

भारतवर्ष में धर्म शब्द की व्यापक अर्थच्छवियाँ हैं । सामाजिक व्यवस्था, क्रिया-कल्शप, कर्त्तव्याकर्ततव्य, सामाणिक 
संस्थाओं का अनुशासन आदि भी 'धर्म' के ही अंग हैं और 'घर्मशास्त्र के अन्तर्गत इन सभी विषयों का अध्ययन किया 
जाता है | 

भारतीय घर्म-परम्पराओं का मूल तो वेदों में ही है परन्तु परवर्ती ग्रन्थों में उनका विकास हुआ हैं | कालान्तर में 
स्मृतियों आदि की रचना द्वारा इन्हें शास्त्रीय रूप दिया गया। हमारे प्राचीन एवं मण्यकालीन भारत के धर्मझास्त्रों में 
कौन-से ग्रन्थ संदर्भित हैं, उनका स्वरूप क्या हैं, उनका विकासात्मक चिन्तन किस प्रकार संक्षोधित, परिवरद्धित हुआ है, 
इन सभी विषयों से हमारा आज का सामान्य भारतीय अपरिचित हो गया है और इसी कारण बह स्वयं अपने मूछ स्वभाव 
से भी उतना ही अनभिज्ञ हैं क्‍योंकि प्रत्येक नागरिक समाज के विकास के किसी चरण का एक विन्दु है | 

“घर्मशास्त्र का इतिहास' एक महान्‌ मेघाबी मतीषी की परिश्रमपूर्ण क्ृति है जो हमें हिन्दू घर्मशाहत्र के सभी अंगों 
पै सतर्क, सप्रमाण एवं विकासात्मक रूप में परिचित कराती हैं। यह कृति तो हिन्दू धर्मशास्त्र का महान्‌ सन्दर्भ-कोश है 
और सच पूछिये तो अनेक इतिहासों को सामग्री प्रदान करने वाक्ना 'इतिहासों का इंतिहास' है । 

इस महत्वपूर्ण ग्रन्थ के द्वितीय भाग में राजघर्म अर्थात्‌ शासन-शास्त्र, व्यवहार अर्थात्‌ न्याय के नियम एवं प्रक्रिया 
तथा सदाचार सम्बन्धी पक्षों पर विस्तार मे प्रकाश डाछा गया है | 

इस ग्रन्य के द्वितीय भाग के चतुर्थ संस्करण का_ समर्पण करते हुए मुझे अपार हर्ष हो रहा है । 


हे डॉं० शरणबिहारी गोस्वामी 


०! कार्यकारी उपाध्यक्ष- 


४ जुतत, ५२ 





० प्राककथन 


#टुजुवहारमयूख'” के संस्करण के छिए सामग्री संकल्तित करते समय मेरे ध्यान में आया कि जिस प्रकार 
मैंने 'साहित्यदर्पण'' के संस्करण में प्रावकथन के रूप में “अक्कार साहित्य का इतिहास नामक एक 
प्रकरण लिखा है, उप्ती पद्धति पर “व्यवहारमयुद्ध'' में भी एक प्रकरण संकूग्न कर दूँ, जो निश्चय ही घम्म- 
शास्त्र के भारतीय छात्रों के लिए पूर्ण कामप्रद होगा । इस दृष्टि से मैं जैसे-जैसे घर्मशास्त् का अध्ययत्त करता 
गया, मुझे ऐसा दीख पड़ा कि सामग्री अत्यन्त विस्तृत एवं विशिष्ट है, उसे एक संक्षिप्त परिचय में आबद्ध करने 
से उसका उचित निरूपण न हो सकेगा । साथ ही, उसकी प्रचुरता के समुचित परिज्ञान, सामाजिक मान्यताओं 
के अध्ययन, तुलनात्मक विधिक्षास्त्र तथा अन्य विविध शास्त्रों के छिए उसकी जो महत्ता है, उसका भी 
अपेक्षित प्रतिपादन न हो सकेगा । निदान, मैंने यह निवचय किया हैं कि स्वतस्त् रूप से धर्मश्षास्त्र का एक 
इतिहास ही लिपिबद्ध कहूँ | सर्वप्रथम, मैंने यह सोचा, एक जिल्द में आदि कालछ से भब तक के घम्मंग्ास्त्र के 
कालक्रम तथा विभिन्‍न प्रकरणों से युक्त ऐतिहासिक विकास के निरूपण से यह विषय पूर्ण हो जायगा | 
किन्तु धर्मशास्त्र में आने वाके विविव विषयों के निरूपण के बिना यह ग्रन्य सांगोपांग नहीं माना जा सकता | 
इस विचार से इसमें वैदिक काछ से लेकर आज तक के विधि-विषानों का वर्णन आवश्यक हो गया । भारतीय 
सामाजिक संस्यानों में और सामान्यतः भारतीय इतिहास में जो क्रान्तिकारी परिवर्तन हुए हैं तथा भारतीय 
जनजीघन पर उनके जो प्रभाव पढ़े हूँ, वे बड़े गम्भीर हैं | 
यचपि उच्च कोटि के विश्वविद्यालय के विद्वानों ने घर्मशास्त्र के विज्विष्ट विषयों पर विवेचन का 
प्रशस्त कार्य किया है; फिर भी, जहाँ तक मैं जानता हू, किसी लेखक ने घर्मशास्त्र में आयें हुए समग्र विषयों 
के विवेचन का प्रयास नहीं किया । इस दृष्टि से अपने ढंग का यह पहला प्रयास माना जायगा | अतः इस 
महत्त्वपूर्ण कार्य से यह आज्ञा की जाती है कि इससे पूर्व के प्रकाशनों की न्यूनताओं का ज्ञान भी सम्भव हो 
सकेगा । इस पुस्तक में जो श्रुटि, दुझुहता और अदद्षाता प्रतीत होती है, उनके छिए क्ेखनकाक की परिस्थिति 
एवं अन्य कारण अधिक उत्तरदायी हैं। इन बातों की ओर छ्यान दिक्नाना इस॒कछिए आवश्यक है कि इस 
स्वीकारोक्ति से मित्रों को मेरी कठिनाइयों का ज्ञान हो जाने से उनका भ्रम दूर होगा और बे इस कार्य की 
प्रतिकूल एवं कटु आक्षोचना नहीं करेंगे । अन्यथा, आछ्लोचकों का यह सहुज अधिकार है कि. प्रतिपाद्य विषय 
में की गयी अजुद्धियों और संकीर्णताओं की कटु से कटु आक्तोचना करें | 
..._ आद्योपान्त इस पुस्तक के लिखते समय एक बड़ा प्रलोभन यह था कि धर्मंशास्त्र में व्याल्यात प्राचीन 
एवं मण्यकाछीन भारतोय रीति, परम्परा एवं विस्वासों की अन्य जन-समुदाय और देक्षों की रीति, परम्परा 
तथा विद्वासों से तुकता की जाय । किल्तु मैंने यथासंभव इस प्रकार की तुछना से दूर रहने का प्रयास किया 
हैं। फिर भी, कभी-कभी कतिपय कारणों से मुझे ऐसी तुलनाओं में प्रवुत्त होता पड़ा है । अधिकांश लेखक 
(भारतीय तथा यूरोपीय) इस प्रवृत्ति के हैं कि वें आज का भारत जिन कुष्रयाओं से आक्रान्त है, उनका पूरा 
उत्तरदायित्व जातिप्रथा एवं घ॒र्मशास्त्र में निर्दिष्ट जोवन-पद्धति पर डाल देते हूँ; किन्तु इस विचार से सर्वथा 
सहमत होना बड़ा कठिन है | अतः मैंने यह दिखाने का प्रयत्न किया है कि विक्व के पूरे जन-समुदाय का 
स्वभाव साधारणतः एक जैसा है और उसमें निहित सुप्रवृत्तियाँ एवं दुष्प्रवृत्तियाँ सभी देशों में एक-सी 


् 


न 


ही हैं । किसी भी स्थान विद्येप में आरम्भकाकिक आचार पूर्ण लामप्रंद रहते हैं, फिर आगे चल कर सम्प्रदायों 
में उत्के दुर्पयोग एवं विक्वृतियाँ समान रूप से स्थान ग्रहण कर लेती हैँ । चाहे कोई देदा विद्योप हों या 
समाज, वे किसी न किसी रूप में जाति-प्रथा या उससे भिन्‍न प्रथा से आबद्ध रहते आये हैं । 

संस्कृत ग्रन्थों से छिए गये उद्धरणों के सम्बन्ध में दो शब्द कह देना आवद्यक हैँ । जो लोग अंग्रेजी 
नहीं जानते, उनके लिए ये उद्धरण इस पुस्तक में दिये गये तकों की भावनाओं को समझने में एक सीमा 
तक सहायक होंगे | इसके अतिरिकत, भारतवषं में इन उद्धरणों के लिए अपेक्षित पुस्तकों को सुलभ करने 
बाले पुस्तकालयों या साधनों का भी अभाव हैँ। उपयुवत कारणों से सहर्नों उद्धरण पावटिप्पणियों में 
उल्लिखित हुए हैं । अधिकांश उद्धरण प्रकाशित पुस्तकों से लिए गये हैं एवं बहुत थोड़ें-से अवतरण पाण्डु- 
लिपियों और ताम्र-लेज्ञों से उद्घृत हैं। शिलालेखों, ताम्नपत्नों के अभिलेखों के अवतरणों के सम्बन्ध में भी 
उसी प्रकार का संकेत अभिप्रेत हैं | इन तथ्यों से एक बात और प्रमाणित होती है कि धर्मंशास्त्र में बिछ्ित 
विधियों से जो कई हजार वर्षों से जनसमुदाय द्वारा आचरित हुईं हैं तथा क्ासकों हारा विधि के रूप में 
स्त्रीकृत हुई हैं, यह निश्चित होता है कि ऐसे नियम पंडितम्मन्य विद्वानों या कल्पना-आस्थ्रियों द्वारा संकलित 
काल्पत्तिक नियम मात्र नहीं रहे हैँ; वे व्यवहाय रहे हैं | 

बिन पुस्तकों के उद्धरण मुझे लगातार देने पड़े हैं और जिनसे मैं पर्याप्त लाभान्वित हुआ हूँ, उनमें 
सै कुछ ग्रन्थों का उत्छेख आवश्यक है । यथा-इमफील्ड की 'बैबिक अनुक्रमणिका', प्रोफेसर मैकडानछ और 
कीथ की 'वेदिक अनुक्रमणिफाएं' और मैक्समुकर द्वारा सम्पादित 'ब्राच्य धर्म पुस्तकें । 

इसके अतिरिक्त मैं असाधारण विद्वान्‌ डाँ० जाछी को स्मरण करता हूँ जिनकी पुस्तक को मैंने 
अपने सामते आदर्श के रूप में रखा था। मैंने तिम्नलिखित प्रमुस्त पंडितों की क्ृतियों से भी बहुमूल्य 
सहायता प्राप्त की है, जो इस क्षेत्र में मुझसे पहले कार्य कर चुके हैं। जैसे डॉ० घुलर, राव साहब बी० 


. एन० माण्डछीक, प्रोफ़ेसर हापकिल्सू, श्री एम० एम० चक्रवर्ती तथा श्री० के० पी० जायसवाल | मैं वाद 


के परमहंस केवलानन्द स्वामी के सतत साहाह्म और निर्देश (विज्येषतः श्रीत भाग) के छिए, पूना के 
चिन्तामणि दातार द्वारा दर्श पौ्णमास के पराम््गं और श्रौत के अन्य अध्यायों के प्रति सतर्का करने के छिए, 
श्री केदाव छक्ष्मण ओगेक द्वारा अनुक्रमणिका भाग पर कार्य करने के लिए और तकंतोर्थ रघुनाथ शास्त्री 
कोकजे द्वारा सम्पूर्ण पुस्तक को पढ़कर सुझाव और संशोधन देने के लिए असाधारण आभार मानता हूँ। मैं 
इण्डिया आफिस पुस्तकालय (छंदन) के अधिकारियों का और डॉ० एस० के० वेल्वस्कर, महामहोपाण्याय 
प्रोफेसर कुप्पुस्वामी द्वास्त्रो, प्रोफेसर रंगस्वामी आयंगर, प्रोफेसर पी० पी० एन० श्षासुत्री, डॉ० भवतोष 
भट्टाचार्य, डॉ० आल्सडोर्फ, प्रोफेसर एच० डी० बेलूणकर (विल्सन काज्नेज बम्बई) का बहुत हो क$तज्न हूँ, 
जिन्होंने मुझे अपने अधिकार में सुरक्षित संस्कृत की पाण्डुछिपियों के बहुमूल्य संकलनों के अवलोकन की हर 
सम्भन्न सुविधाएं प्रदान कीं । विभिन्‍त प्रकार के निर्देशन में सहायता के छिए मैं अपने मित्र-स्मुदाय तथा 


. डॉ० बी० जो० पंराअपे, डॉ० एस० के० दे, श्री पी० के० गोंडु और. श्रो जी० एन० वैद्य का आभार मानता 


हैं । हर प्रकार को सहायता के बाब॒जूद इस पुस्तक में होनेबाली न्यूनताओं, च्यूतियों और उपेक्षाओं से मैं 
पूर्ण परिचित हूँ । अतः इन सब कमियों के प्रति क्ृपालु होने के लिए मैं विद्वानों से प्रार्थना करता हूँ | 


“-पाण्डुरंग वासन कारण 


53% मूल ग्रन्थ के प्रथम तथा द्वितीय खण्ड के प्रावकथनों से संकलित 
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प्रकादा 

राज० र० या राजनीतिर॒० ** अण्डेंक्वर का न 


- बाज० सं० था वाजसतेगी सं० < वाजसनेसी 


वायु० > वायुपुराण 
व गा विवश 2 जज ति मिल के धिवाय, 


.. _ 'बिन्तामणि 
. ब्ि० रा० या विवाद २० 5 बिवादरत्नाकर 


. विफ्व० था विद्वरूप न्‍याज्ञवल्क्यस्मृति की विश्वरूपक्ृत 





विष्णु० - विष्णपुराण 

विष्णु या वि० घ० सू० “ विष्णुधर्मसूत्र 

बी० मि० 5" बीरमिबत्रोंदय 

वैं० स्मा० या वैखानस० < वैखानसस्मात॑सूत्र 

व्यब॒० त्० या न्यवह्ा»*० 5 रघुनन्दन का व्यवद्टास्तत्वन 

व्य० नि० या व्यवहारनि० 5 व्यवहारनिर्णय 
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व्य० म० या व्यवहार म० 5 नीलकण्ठ का व्यवह्ारमयस् 

व्य० मा० या व्यवहार मा०  जोमृतवाहुत की व्यवहार- 
मातृका 

व्य० सा० > व्यवहारसार 

हा० ब्रा० या शतपथन्ना० - शतपथन्नाह्मण 

दातातप  शत्तातापस्मृ ति 

शां० गु० या शांखायनगृ० 5 शांखायनगुहासूत्र 

शा० ब्रा० या छशांखायनब्रा०  शांखायनब्राह्मण 

शां० श्रौ० सु० दांखायनश्रीत०  शांक्षायनझौतसूत्र 

झान्ति० 5 शान्तिपर्त 

वाक़् ० या शुक्ननीति 5 शुक्रनी तिसार 

क्ू० कौं० या शुद्धिकौ० - गुद्धिकौमुदी 

दा० क० या ० + दास्चिकल्पतर (शुद्धि पर) 

शु० प्र० या छाद्धिप्र० ८ शुद्धिप्रकाश 

शद्रकम० ० शाद्कमजाकर 

श्ला० क० क्ृ० या श्राउ्धकल्प० < श्राद्धकल्पक्तता 

श्रा० क्रि० कौ० या श्ाद्धक्रिया 5 श्ाद्धक्रियाकौमुदो 

शा प्र० या श्राद्धप्र० < शाद्ध प्रकाश 

श्रा० वि० या श्ाद्धविवेक 5 श्राद्ध विवेक 

स॒० श्रौ० सू० या सत्या० झऔ० ः सत्याषाद्श्ौतसूत्र 

स॒० वि० या सरस्वतीवि० ८ सरस्वतीविकास  “ 

सा० ब्लाया साम० ब्रा० > सामविधान ब्राह्मण 

स्कन्द या स्कन्दपु० - स्कन्दपुराण 

स्मृ० चु० या ह्मृतिच ० 5 स्मृतिचन्द्रिका 

स्मृ० मु० था स्मृतिमु० < स्मृतिमुक्ताफल 

सं० कौ० या संस्कारकौ० < संस्कारकौस्तुभ 

सं० प्र० » संसकारप्रकाशझ 

सं० २० भा० या संस्कारर० - संस्काररत्नमाला 


हि० गृु० या हिरण्य० गु० 5 हिरण्यकेशिगृह्सूत्र 


#।॥॥' 


प्रसिद्ध एवं महत्तपूर्ण अन्थों तथा लेखकों का काल-निर्धारण 


श१तुततपन्‍न-- (000 (६० पूछ ) 


टँ.0 0७०१ ०० (ई० पु०) 
८००--४०० (ई० पू०) 


६००--३० ० (६० पू०) 


99७७5 मं ० छ (ई० घू०) 
५०००-२० ० (३० पू०) 
५७ 0---न|ं 9 6 (चूं० पू०) 
ब०७ (६० पु०) 


३७०० (ई० पू०) १०० (ई० उ०) 
शक (ई्‌० पू० ) 7७७ (ई० उ०) 
यूछछ (ई० पू०) हूं 00 (ई० उ०) 


2१००---३०० (ई० 3०) 
299 -+ ने 0.० (ई० छ०) 
१००--४०० (ई० छ० ) 
२००--५०० (ई० उ०] 
जू08० "छत (० उ») 


है०9-- ५७०७० (६० उ०) 


[ इनमें से बहुतों का काछ सम्भावित, कल्पनात्मक एवं घिचाराबीन है । 


छा हक] 


ईं० पू० ः ईसा के पूर्व; ई० छ० ८ ईसा के उपरान्त ] 
: यह वेदिक संहिताओं, ब्लाह्मणों एवं उपनिषदों का काकत हैं। कर्वेद, अथर्ववेद 


एवं तैत्तिरीय संहिता दया तैत्तिरीय ब्राह्मण की कुछ कऋचाएँ १४००० ईं० 
पू० के बहुत पहले की भी हो सकती हैं; और कुछ उपनिषदु ( जिनमें कुछ 
वे भी हैं जिन्हें दिद्ठान लोग अत्यन्त प्राचीन मानते हैं ) १००० ई० पू० के 
पदचात्कालीन भी हो सकती हैं । ( कुछ बिद्वान्‌ भ्रस्तुत छेखक की इस मान्यता 
को कि वैदिक संहिताएँ ४००० ई० पु० प्राचीन हैं, नहीं स्वीकार करते । ) 


: याह्क की रचना निरुक्त | 
: प्रमुख श्रोतसूच्र ( यया आपस्तम्ब, आइवलायन, बौधायन, कात्यायन, सत्याषादु 


आदि ) एवं कुछ गृह्यसुत्न ( यथा आापस्तम्ब एवं आइबल्तायन ) | 


क्ोंगों के गुह्मसूच । 


: पाणिनि । 
: जैमिनि का पूर्वमीमांसासूच । 
* भगवदुगीता । 
: पराणिनि के सूत्रों पर वातिक लिखने वाले बररुचि कात्यायन । 
: कौटिल्य का अर्थशास्त्र ( अपेक्षाकृत पहली सीमा के आसपास ) | 
: पतज्जछि का मह्ाभाष्य ( सम्भवतः अपेक्षाकृत प्रथम सीमा के जासपास ) | 
: मनुस्मृत्ति । ॥॒ 
* याज्ञवल्क्यस्मृति । 
: विष्णुधर्मसूत्र । 
: नारदस्मृति । 
: बैखानस-स्मार्तसूत्र । 
: जैमिनि के पूर्वमीमांसासूत्र के भाष्यकार छबर ( अपेक्षाकुत्त पूर्व समय के 


आसपास ) । 


: व्यवहार आदि पर व्‌ हुस्पतिस्मृति ( अभी तक इसकी प्रति नहीं मिक्त सकी है ) | 


एस० बीौ० ई० ( जिल्द ३३ ) में व्यवहार के अंश अनूदित हैं और प्रो० 
रंगस्वामी आयंगर ने धर्म के बहुत से विषय संगृहीत किये हैं जो गायकवाड़ 
ओरिएण्टल सीरीज द्वारा प्रकाक्षित हैं | 


: गौतम, आपस्तम्ब, .बीघायन, वस्तिष्ठ के घर्मसूत्र एवं पारस्कर तथा कुछ अन्य 


| 
द 









ै००--६०० (हू० उ०) 
ड४ै०७---६०० (६० ०) 
५७००--५५० (ई० उ०) 
६००--६५० (ई० उ०) 
६५०--९६५ (६० उ०) 
६५०---७०० (ई० उ०) 
६००---१९०० (ई० छ०) 


७८८---८२० (ई० उ०]) 
है. मै" “मं  ॥ (ई० उ०]) 
0 ०० हि छा 0 (ई० उ०) 
९६६ (ई० उ०) 
१6000-+ैैं 9 ५७ (ई० उ०) 
१०८८००- ११००७ (६० उ०) 
१०८०--११० १ (ई० उ०) 
११०००--११३० (ई० उ०) 


११००--६१ १५० (ई० उ०]) 
११००--११५० (ई० छ०) 
११००--११३० (ई० उ०]) 
१११४--१ १८३ (ई० उ०) 


११२७--११ ३८ (६० 3०) 
११५०--११६० (ई० उ०) 
११५०--११८० (ई० उ०) 
११५०-०० हैं ७० [ई० ०) 
११५०--१३०० (६० छ०) 
११५०--१३०० (६० उ०) 
१२००--१ २२५ (६० उ०) 
११७५--१२०० (६० उ०) 
१५२६०---१ २७० (६० उ०] 
१२०००-६११३०० (ई० उ०) 
१२७५--६१३१० (६० उ०]) 
१३००-- है ३७० (६० उ०) 


गे ४ 


: कुछ विद्यमान पुराण, यथा--वायु, विष्णु०, मार्काण्हेय०, मत्त्य०, कूमँ० । 
: कात्यायनस्मृति ( अभी तक प्राप्त नहीं हो सकी है ) । 
: वराहमिहिर; पंचसिद्धान्तिका, बुह॒त्संहिता, बुहज्जातक आदि के लेखक | 
: कादम्बरी एवं हर्षचरित के लेखक बाण । 
: पाणिनि की अष्टाणष्यायी पर 'काशिका'-ज्याख्याकार वामन--जयाद्ित्य । 
* ; कुमारिल का तन्त्रवातिक । 
: अधिकांश स्मृतियां, यथा--पराशर, शंख, देवकू तथा कुछ पुराण, यथा-- 


अग्नि० , गरुह० | 


: महान्‌ अद्वतवादी दार्शनिक द्ांकराचार्य । 

: याज्ञवल्क्यस्मृति के टोकाकार विश्यरूप । 

: मनुस्म ति के टीकाकार मेघातिथि । 

: वराहुमिहिर के 'बृहज्जातक' के टीकाकार उत्पकत । 

* बहुत से ग्रन्थों के लेखक घारेंद्वर भोज । 

: याज्ञवल्वयस्मृति की टीका मिताक्षरा के छेखक विज्ञानेश्वर | 

: मनुस्मति के टीफाकार गोविन्दराज । 

: 'कल्पतर् या “क्ृत्यकल्पतरः नामक विश्लाक धर्मक्षास्त्रनविषयक निबन्ध के 


लेखक लद्मीघर | 


+ दायभाग, काछबिवेक एवं व्यवहारमातृका के लेखक जीमूतबाहुन । 

: प्रायष्चित्तप्रकरण एवं अन्य ग्रन्थों के रचयिता भवदेव भट्ट । 

: अपरार्क, शिक्ताहार राजा ने याज्ञवल्क्यस्मृति पर एक टीका छिखी ॥ 

: भास्कराचार्य, जो 'सिद्धान्तशिरोमणि के, जिसका छीलछावती एक अं हैं, 


प्रणेता हूँ । 


: सोमेश्वर देव का मानसोल्छास या अभिक्तषितार्थचिंन्तामणि । 


कल्हण की राजतरंगिणी । 

हारलछता एवं पितुदणिता के प्रणेता अनिरुद्ध भट्ट । 
शक्षीघर का स्मृत्यर्थततार । 

मनुस्मृति के टोकाकार कुल्छक । 


: गौतम एवं भआपतस्तम्बधर्मसूत्रों तथा कुछ गुद्यासृत्रों के टीकाकार हरदत्त । 
: देवण भट्ट की स्मृतिचन्द्रिका । 
* घनज्जय के पुत्र एवं ब्राह्मणसर्व॑स्व के प्रणेता हलायुघ । 


हेभाद्ि की चतुर्वर्ग चिन्तामणि | 

वरवराज का व्यवहारतनिर्णय । 

पितृभक्ति, सममप्रदीप एवं अन्य ग्रन्थों के प्रणेता श्रीदत्त । 

गृहस्परत्नाकर, विवादरत्नाकर, क्रियारत्ताकर आदि के रचयिता चण्डस्वर | 


#₹% जेंगाएं 


। जे 


. १३००--१३८० (६० छ०) : वैदिक संहिताओं एवं ब्राह्मणों के भाष्यों के संग्रहफर्ता सायण ॥ 

१३००--१३८० (६० उ०) : पराशरस्मृति की टीका पराशरमाबवीय तथा अन्य ग्रन्थों के रचयिता एवं सायण 
के भाई माघवाचार्य | 

१३६०--१३९० (ई० उ०) : मदनपाल एवं उसके पुत्र के संरक्षण में मदनपारिजात एवं महार्णवप्रकाष संगृहीत 
किये गये । 

१३६०--१४४८ (ई० उ०]) : गंगावाययावल्ली भादि ग्रन्थों के प्रणेता विद्यापति के जन्म एवं मरण की तिथियाँ | 
देखिये : इण्डियन ऐण्टोक्वेरी (जिल्द.१४, पृ० १९०-१९१), जहाँ देवसिंह के पुत्र 
छक्षिवर्सिह हारा विद्यापति को प्रदत्त विसपी नामक ग्रामदान के छिलालेख में चार 
तिथियों का विवरण उपस्थित किया गया हैं (यथा, णक १३२१, संबत्‌ १४५५, 
लछ० स० २८३ एवं सन्‌ ८०७) | 

१३७५---१४४० (० छ०) : याज्ञवल्क्य की टीका दीपकलिका, प्रायश्चित्तविवेक, दुर्गोत्सितविवेक एवं अन्य 


ग्रन्थों के छेज्लक शुलहूपाणि । 
१३७५--१५० ० (६० उ०)._: विक्षाल निवन्ध घर्मतत््वककानिधि (शाद्ध, ब्यवहार आदि के प्रकाक्षों में विभाजित) 
के लेखक एवं नागमत्छ के पुत्र पुथ्वीचर्द्र 
१४००--१५०० (६० छ०) : तन्त्रवातिक के टीकाकार सोमेंद्वर को न्यायसुधा । * 
१४००--१४५० (६० ज०) : मिसरू मिश्र का विवादचर्द्र । 
१४२५--१४५० (ई० उछ०) : मदनसिह देब राजा द्वारा संगृहीत विज्ञाक्त निबन्ध मदनरत्न ॥ 


१४२५--१४६० (ई० छ०] : झुद्धिविवेक, श्राद्धिवेक आदि के लेखक रुद्रघर । 

१४२५---१४९० (६० उ०) : शुद्धिचिन्तामणि, तीर्थचिन्तामणि आदि के रचयिता वाचस्पति | 

१४५०--१५० ० (ई० छ० ) : दण्डविवेक, गंगाकृत्यविवेंक आदि के रचयिता वर्घमान । 

१९४९०--१५१२ (६० छ०) : दल्षपति का न्यवहारसार, जो नृस्तिहप्रसाद का एक भाग है | 

१४९०-०-१५१५ (६० उ०) है 520 का नृससिहप्रसाद जिसके भाग हैं--अआउ्सार, तीर्थसार, प्रायद्चत्तसार 
आदि | 

१५००--१५२५ (ई० उ०]) : प्रतापरुद्रदेव राजा के संरक्षण में संगृहीत सरस्वतीविकास । 

१५००--१५४० (६० उ०) . : शुद्धिकौमुदी, श्राउक्रियाकौमुदी आदि के भ्रणेता गोविन्दानन्द । 

१५१३--१५८० (६० छ०) . : प्रयोगरल, अन्त्येष्टिपद्धति, त्रिस्वलीसेतु के लेखक नारायण मदूठ | 

१५२०--१५७५ (६० 3०] : श्राद्धतत्व, तीर्थतत्व, छुडद्धितत््व, प्रायदिचत्ततत्व आदि तत्वों के लेखक 
रघुनन्दन । '॒ 

१५२०--१५८९ (ई० उ०) : टोडरमछ के संरक्षण में टोडरानन्द ने कई सौझ्ष्यों में छुद्धि, ती॑, प्रायष्चित्त, 
कर्मविपाक एवं अन्य १५ विषयों पर ग्रन्थ छिल्े । * 

१५६०--१६२० (ई० उ०) . : दँततिर्णय या घर्मदतनिर्णय के लेखक छांकर भदूठ । : 

१५९०--१६३० (ई० उ०) _ : वैजयन्ती (विष्णुघर्मसूत्र की टीका), आद्धकल्पछता, शुद्धिचन्द्रिका एवं दत्तकमीमांसा 

के लेलक ननन्‍्द पण्डित | 

१६१०--१६४० (ई० उ०) . : निर्णयसिन्धु तथा विवादताण्डव, शुद्ककमछाकर आदि ६९० प्रन्यों के छेलखक 

कमछाकर भट्ट, 





ड-ः ५ हब हि 





१६१०--१६४० (ई० 3०) : मिन्न मिश्न का वीरमिन्रोदय, जिसके भाग हैं तीथ्थ॑प्रकाष्, प्रायक्चत्त प्रकाश, - ) 
श्राद्धप्रकाष् आदि । 

ह १६१०--१६४५ (६० छ०) . : प्रायक्चिचत्त, शुद्धि, श्राद्ध आदि विपयों पर १२ मयुखतों में (यथा--नीतिमयूश् 
व्यवहारमयुख् आदि) रचित भागवतभात्कर के लेखक नीलफपण्ठ । 

१६५०--१६८० (ई० 3०). : राजघर्मकौस्तुम के प्रणेता अनन्तदेव । 

2७००--- १७४० (इई० छ०) : वैद्यनाथ का स्मृत्िमुक्ताफल । 

१७०००---१७५० (ई० उ०) : तीर्थन्द्गोख़र, प्रायदिचत्तंन्दुशसर, श्ाउेन्द्शेख़र आदि छूगभग ५० ग्रन्थों के केखक 
नागेंश भट्ट या नागोजिमड । 


ब्रीः 


ह + इक अअकमाे__ # के 


१७९० (ई० उ०) : घमसिन्घु के लेखक काशीनाथ उपाध्याय । 
१७३०--१८२० (ई० उ०). : मिताक्षरा पर 'बालम्भट्टी' नामक टीका के छेखक वालम्भट्ट । 
| | 
| हब 
॥. अंग्रेजी नामों के संकेत 
हर- ह छ छ छ 


(0. ८ ए० जि० [(एश्येण्ट जिर्याग्रेफों आव इण्डिया) 
8. “आइने अकबरी (मबुकत फजक कृत) 
8. 7. छू, >आल इंडिया रिपोर्टर 
8. 8. 8. » आव्यपाछॉजिकक्त सर्वे रिपोर्ट स 
8. 5. ए. !. >ज्ार्क्यालॉजिकलकू सर्वे आव वेत्टर्न इण्डिया 
8. 8. ए. '४. 58, “वासम्वे ब्रांच, रॉयक एशियाटिक सोसाइटो 
8. 0. छू. ॥, >भण्डारकर ओऔरिएण्टक रिसर्च इन्ह्टीट्यूट, पुना 
(.. 7! 7. >कार्पंस इन्स्क्रिप्शांस इण्डिकेरम्‌ 
॥, »एपिग्रैफिया इण्डिया (एपि० इण्डि०) 
8... 5 इण्डियन एण्टिक्चेरी (इण्डि० एप्टि०) 
(0. ऊ इण्डियन हिस्टॉरिकक्त क्वार्टरल्ी 
8. 55,जर्नल् आव दि अमेरिकन औरिएण्टक सोसाइटी 
8. >» जर्नक्त आव दि एक्षियाटिक सोसाइटी आव बेंगाछ 
छू, 8, 5 जनक आय दि बिहार एण्ड उड़ीसा रिसर्च सोसाइटो 
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तृतीय खण्ड 


राजधर्म (शासक और शासन-व्यवस्था), व्यवहार, सदाचार 


नध्याय ९ 


अचस्तावना 


अति प्राचीन काल से घर्मशास्त्र के अन्तर्गत राजधर्म की चर्चा होती रही है। आपस्तम्वघर्मसूत्र ( २।९२५। 
१) ने संक्षिप्त ढंग से राजधर्म-विषयक बातों का उल्लेख किया है । महाभारत के श्वान्तिपर्व में विस्तार के साथ राज- 
धर्म पर विवेचन उपस्थित किया गया है ( अध्याय ५६ से १३० तक अत्ति विस्तारपूर्वक तथा कुछ अंशों में अध्याय १३१ 
से १७२ तक) । मनुस्मृति ने भी सातवें अण्याय के आरम्भ में राजधर्म पर चर्चा करने की बात उठायी है। श्ाप्तन 
की कछ्ा एवं उसके शास्त्र पर ईसवी सन्‌ की कई शझ्ताब्दियों पूर्व से ही साहित्यिक परम्पराएँ गूंजती रही हैं और 
विचार-विमर्दा होते रहे हैं । अनुश्लासनपर्व (३९८) ने बुहस्पति एवं उद्चना के शास्त्रों का उल्लेख किया है। शान्तिपर्व 
( ५८। १-३ ) ने बृहस्पति, भरदहाज, गौरशिरा, काग्य, महेन्द्र, मनु प्राचेत्स एवं विज्ञालाक्ष नामक राजधर्म-व्याख्या- 
ताओं के नाम गिनाये हैं । ज्ान्तिपर्व ( १०२।३१-३२ ) ने वाम्बर एवं आचार्यों के मतों के विरोध की ओर संकेत किया 
हैं। कौटिल्य के अर्थशास्त्र में पाँच सम्प्रदायों के नामों का, अर्थात्‌-मानबों, बार्हस्पत्यों, औदश्नप्तों, पाराक्षरों एवं 
आम्भियों का उल्लेख हुआ है; सात भआाचार्यों, अर्थात्‌--बाहुदन्तीपुत्र, दीर्घा चारायण, घोटकमुख, कणिक भारहाज, 
कात्यायन, किल्लल्क एवं पिशुनपुत्र के नाम एक-एक बार आये हैं ( ५।५ एवं १/८ ); भारद्वाज, कौणपदन्त, पराद्वर, 
पिशुन, वातव्याधि एवं विद्ालाक्ष के सिद्धान्तों की चर्चा कई बार हुई है । कौटिल्य ने आचार्यों के'मतों का उल्लेख कम- 
से-कम ५३ बार किया है। झान्तिपर्व ( १०३।४४ ) ने दाजघर्म के एक भाष्य की ओर संकेत किया है। स्पष्ट हैँ कि 
उस काक में कासन-कछा एवं शासन-श्वासत्र की वातें पद्धतियों का झूप पकड़ चुकों थीं। महाभारत, रामायण, मनु एवं 
कौटिल्य में उल्छिसखित विचार दहुत दिनों से चले आ रहे थे, यथा--सप्तांग राज्य, पाड्गुण्य ( सन्धि, विग्नह आदि छ: 
गुण-विद्येष ), तीन दाक्ति, चार उपाय ( साम-दाम-भेद-दण्ड ), अष्टवर्ग एवं पंचत्र्ग ( मनु ७॥१५५ ), १८ तथा १५ 
तीर्ष ( द्ान्तिपर्व ५।३८ ) आदि के नाम रूढ़ि बन चुके थे ( अयोध्याकाण्ड, १००।६८-६९ ) । 

राजधर्म को सभी धर्मों का तत्त्व या सार कहा गया है ( ज्वान्तिपर्व १४१९-१०, ५६।३ ) ।* राजा के कर्तव्यों 
की ओर कतिपय धघर्मश्ास्त्र-ग्रन्यों में प्रभुत संकेत मिलते हैं ( देखिए गौतम १०॥७-८, आपस्तम्बधर्मसूत्र २।५॥१०।६१३- 
१६, वसिष्ठ १९।१-२, विष्णु ३।२-३, नारद-प्रकीर्णक ५-७ एवं ३३-३४, शान्तिपर्ण ७७।३३ एवं ५७१५, मत्त्यपुराण 
२१५।६३, मार्कण्डेयपुराण २७।२८ एवं २८।३६) । इन ग्रन्थों के अवकछोकन से पता चलता हैं कि राजधर्म विदव का सबसे 
बड़ा उद्देदय था और इसके अन्तर्गत आचार, व्यवहार, प्रायद्चित्त आदि के सभी तियम जआ जाते थे। राजा को 


१. एवं धर्मान्‌ राजघर्मेषु सर्वान्‌ सर्वावस्थं संप्रलीनानिनिबोध ।”””सर्वा विद्या राजघर्मषु युक्‍ताः सर्वे लोका राजघर्मे 
प्रविष्टा: । सर्वे धर्मा राजघर्मप्रधाना: | शान्तिपर्व ६३॥२५, २६, २९९; राजमूलता महाभाग योगक्षेमसुवुष्टयः । प्रजासु 
व्याघयदच॑व मरणं च भयाति च॒ ॥ कूत॑ जेता द्वापरं च कलिशवन भरतर्षम । राजमुछा इति मतिर्मम तास्त्यत्न संशयः ॥ 
न ( १४१।९-१० ); सर्वस्य जीवलोकस्प राजघर्मः प्रायणम्‌ । शान्ति० ( ५६३ )। 
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प८० ; घर्मशास्त्र फा इतिहास 


अपने युग का निर्माता कहा गया हैं । राजा ही स्वर्ण-बुग का प्रवर्तक है या देश में विणत्तिर्या, युद्ध या अश्ञान्ति 


छाने वाला हैं ( उद्योगपर्व १३२।१६; . पघ्ान्तिपर्व ६९७७९, ९१६ तथा ९, ५६।६; शुक्रनीतिसार 
४)१।६०) | 


घर्मग्ास्त्र के अन्तर्गत राजधर्म एक विशिष्ट महत्व रखने वाझा विषय तो था ही, इसीलिए सभी धर्मद्ास्त्र- 
कारों ने इसका सांगोपांग विवेचन किया है, किन्तु इस विषय की महत्ता इस बात से और अधिक प्रकट हो जाती है 
कि आदि काल से ही इस विपय पर पृथक्‌ रूप से पुस्तकें आदि छिखी जाती रही हैं । शान्तिपर्व (अध्याय ५९) में आया 
है कि आरम्भ में कृतयुग में नतो राजा था और न दण्ड-व्यवस्था थी, जिसके फलस्वरूप गानवों में मोह, मत्सर आदि 
का प्रवेश हो गया | अतः धर्म को पूर्ण नाश से बचाने के छिए ब्रह्मा ने धर्म, अर्थ, काम एवं मोक्ष ( ५९३० एवं ७९ ) 
पर एक लाख अध्यायों वाक्ना एक महान्‌ प्रन्थ छिखा | इस ग्रन्य के नीति ( शासन-शास्त्र ) नामक भाग को शंकर 
विदाजाक्ष ने #क्षिप्त करके दस सहल्ल अध्यायों में छिखा ( ५९८० ), जिसे थंशालाक्ष को संज्ञा मिली । पुनः इसे इन्द्र ने 
पढ़कर पाँच सहस्त अष्यायों में रखा और उसे बाहुबन्तक की संज्ञा दी गयी ( ५९॥८३ ) | आगे चलकर याहुदन्तक को 
बृहस्पति ने तीन सहस्न अध्यायों में संक्षिप्त किया, जिसे छोंगों ने वाहँस्पत्य नाम से पुकारा। पुनः वार्हस्पत्य को फाब्य 
(उद्वना) ने एक सहन्ल अध्यायों में रखा । कामसूत्र (१।५-८) ने भी इसी से मिलती-जुछती एक गाथा कहीं है--प्रजा- 
पति ने एक छाख अध्यायों में एक महाग्नन्थ छिखा, जिसे मनु ने घर्म-शास्त्र के रूप में, वृहस्पतति ने अर्थ-शास्त्र के छप 
में तथा नन्‍्दी ने फामशञात्त्र के रूप में एक-एक सहस्न अध्यायों में संक्षिप्त किया। श्ान्तिपर्व ( ६९३३-७४ ) ने 
ब्रह्मा के राजधर्म का जो निष्कर्ष उपस्यित किया हैं बह आइचर्यजनक ढंग से कौटिल्य के अर्थज्ञास्त्र के प्रमुख विषयों से 
मेल जाता है | 
नीतिप्रकाश्षिका ( १४२१-२२ ) में आया है कि ब्रह्मा, महेह्वर, स्कन्द, इन्द्र, प्रानेतल मनु, वृहसत्पत्ति, शुक्र, 
भारद्वाज, वेदव्यास एवं गौरहिरा राजघर्म के व्याब्याता थे; ब्रह्मा ने एक छात्र अध्यायों बाला राजश्ास्त्र लिखा, 
जिसे उपयुक्त लोगों ने क्रम से संक्षिप्त किया और गौरश्िरा एवं व्यास ने उसे क्रम से पाँच सौ एवं तीन सौ अध्यायों 
में रखा । शुक्रनीतिसार ( १।२-४ ) में आया हूँ कि ब्रह्मा ने एक लाख दल्कोकों में नीतिशास्त्र छिखा, जिसे आगे चलकेर 
वत्तिष्ठ तथा अन्य लोगों ने ( छुक्न ने भी ) संक्षिप्त किया । _ 
.._ -शासन-आशास्त्र के छिए कतिपय दाब्दों एवं नामों का प्रयोग हुआ हैं। सर्वोत्तम एवं उपयुक्त नाम राजश्ञास्त्र 
हैं जिसका प्रयोग महाभारत ने किया है । महाभारत ने बुह॒स्पति, भरद्वाज तथा अन्य लेखकों को “'राजश्ास्त्र-प्रणेतार:” 
कहा है। नौतिप्रकाशिका ( १।२१-२२ ) ने शासन पर छिखने वाले मानव एवं देव लेखकों को “'राजशास्त्राणां-प्रणेतार:'' 


की उपाधि दी हैं । अप्वंधोध ने अपने बुद्धनरित (१।४६) में इसी नाम का प्रयोग किया है ।* प्रो० एड्गर्टन द्वारा सम्पा- 


दित पल्चतन्त्र के भ्रयम इक्कोक में मनु, बृहस्पति, शुक्र, पराशर एवं उतके पुत्र, चाणक्य तथा अन्य लोगों को नुपशास्त्र 
के केखक कहा गया हैं। इसका एक अन्य नाम है वण्डनीति । जान्तिपर्व ( ५९।७९ ) ने इस शब्द का अर्थ किया है--- 
“यह विदंव दण्ड के द्वारा अच्छे मार्ग पर छाया जाता है, या यह शास्त्र दण्ड देने की व्यवस्था करता है, इसी से इसे 


२. युगप्रवर्तकों राजा २. युगप्रवर्तकों राजा घर्माधर्मप्रशिक्षणात्‌ । युगानां न प्रजानां न दोषः किन्तु नृपस्य तु ॥ शुक्रनी तिसार 
'॒]१]६० ॥ ह ; 
; ..... है. यद्राजज्ञास्त्र भूगुरंगिरा वान चक्रतुबशकराबृषी तौ। तयो: सुतौ तौ च॑ ससर्जतुस्तत्कालेन शुक्रर्चबृहस्पतिदच ॥ 
; बुद्धाचरित १।४६ | । 
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दण्डनीति की संज्ञा मिली है और यह तीनों लोकों में छाया हुआ है ।''* शान्तिपर्व ने दण्डनीति को 'राजधर्म' से मिलता दिया 
है ( ६३।२८ ) | कौटिल्य ( १।४ ) ने व्याख्या उपस्थित की है---' 'दण्श बह साधन है जिसके हारा आन्वीक्षिकी, त्रयी 
( तीनों वेदों ) एवं थार्ता का स्थायित्व एवं रक्षण अथवा योगद्षोत होता है, जिसमें दण्ड-नियपों की व्याख्या होतो है वह 
दण्डनीत्ति है; जिसके द्वारा अलव्ध की प्राप्ति होती है, लब्ध का परिरक्षण होता हैं, रध्षित फा विवर्धन होता है और 
विवधित ( बढ़ी हुईं सम्पत्ति ) का सुपात्रों में बंटबारा होता है ।” इसी अर्थ से मिलती उपित महाभारत में भी पायी जाती 
है ( द्ान्तिपर्व ६९।१०२ ) । नौतिसार ( २।१५ ) का कहना है कि वत्त ( नियस्ञ्रण या छासन ) को दण्ड कहा जाता है, 
राजा को 'दण्ड' की संज्ञा इसी छिए मिली है कि उसमें निमस्थण केन्द्रित है, दण्ड को नीति या नियमों को दण्डनीति कहा 
जाता है और नीति यह संज्ञा इसलिए है कि वह ( लोगों को ) के चलती है ।" झान्तिपर्व ( ६९।१०४ ) का कहना है कि 
दण्डनीति क्षत्रिय ( राजा) का विशिष्ट व्यापार है। बनपर्व ( १५०३२ ) में आया है कि बिना दण्डनीति के सारा 
विद्व अपने वन्धन तोड़ डालेगा ( और देखिए शान्तिपर्व १५६॥२९, ६३॥२८, ६९।७४ ) | दण्डनीति सम्पूर्ण विव्व का 
आश्रय है और यह देवी सरस्वती द्वारा उत्पन्त की गयी है ( ज्वान्तिपर्व १ २२॥२५ ) | 


“अर्थक्षास्त्र' दाबद 'दण्डनीति” का पर्याय माना जाता रहा है। आपस्तम्वधर्मसूत्र ( २।५।१०।१६ ) में राजा से 
कहा गया है कि वह धर्म एवं अर्थ में पारंगत ब्राह्मण को पुरोहित के पद पर नियुक्त करे | स्पष्ट है, आपस्तम्ब ने यहाँ 
घर्मशास्त्र एवं अर्थशास्त्र की ओर संकेत फिया हैं। लनुणासनपर्व ( ३९।१०-११ ) में आया है कि वृहस्पतति आदि ने 
अर्थश्ञास्‍्त्रों का प्रणयन किया था | द्रोणपर्व ( ६१ ) ने मानवीय अर्थ विद्या का उल्केख किया है |" शान्तिपर्व ने अर्थष्यास्थ 
के पालन की बात बड़े गम्भीर छाव्दों में चछायो है ( ७१।१४ एवं ३०२॥१०९ ) | रामायण ( २१००।१४ ) में आया 
हैं कि राम के उपान्याय सुघन्वा अर्थज्ञास्त्र के पण्डित थे । कौटिल्य ने आरम्भ में अपने अर्थशास्त्र को सभो अर्थशास्त्रों का 
सार माता है और अन्त में इसे पुृथिवी की प्राप्ति एवं उसके संरक्षण का साधन घोषित किया हैं । कौटिल्य ने दण्डनीति 
के जो चार प्रमुख उद्वेशय रखें हैं, यथा (१) जलूब्ध को प्राप्ति, (२) रूब्ब का परिरक्षण, (३) रक्षित का विवर्धन एवं 
(४) विवधित का सुपात्रों में विभाजन, उन्हें मनु महाराज ( मनुस्मृुति ७॥९९-१०० ) सर्दैव क्षत्रियों के समक्ष रखते हैं । 
यही बात ज्वान्तिपर्व ( १०२॥५७, १४०।५ ), याज्ञवल्क्य ( १।३१७ ), नीतिसार ( १।१८ ) आदि में भी पायी जाती है । 
कौटिल्य ने अन्त में ( १५१ ) लिखा है-- “अर्थ सम्पूर्ण गानयों का जीवन या वृत्ति हैं, अर्थात्‌ मानवों से भरी हुईं पुथिवी 
अर्थ हैं। वह शास्त्र, जो पुृथिवी की प्राप्ति एवं संरक्षण का साधन है, अर्थज्ञाह्त् हैं । मानव अपना जीवन-निर्वाह परृथिवी 
से करते हैं और सम्पत्ति पृथिवी से ही उगती है । महाभारत एवं रामायण से ( कुछ शताच्दियों ) उपरान्त के केखकों ने 
'दण्डनीति' एवं 'अर्थज्ञास्त्र' को समानार्थक माता है | दण्डी ने 'दह्मकुमार्चरित' ( ८ ) में छिल्ला है कि विष्णुगुप्त ने. 
मौर्य राजा के छिए छः सहल्न इलछ्ोकों में दण्डनीति का प्रणयत किया, किन्तु कौटिल्य ने आरम्भ में ही अपने ग्रल्य को अर्थ- 


४. दण्डेन नीयते चेय॑ दण्ड नयति या पुनः | दण्डनीतिरिति झुयाता त्रींल्लोकानभिवर्तते ।। ज्ान्तिपर्व ( ५९।७८ ); दण्ड- 
नो तिः स्वपर्मे म्पहचातुर्वण्य॑नियच्छत्ति । प्रयुवता स्वाभिना सम्यगघमेंमस्यों नियच्छति।॥ झान्ति० ६९७६ | 

५. दमों दण्ड इति ख्यातस्तात्स्थ्याद्‌ दण्डो महीपतिः | तस्य नीतिर्दण्डनीतिर्नयनान्नीतिरुच्यते ॥ नीतिसार २।१५ एवं 
बुक ११५७ | ः ष 

६. देखिए जायसवाक्त कृत ' मनु एण्ड याज्ञवल्क्य , पु० ५, ७ १६, २५, २६, ४१, ४२, ५०, ८४ | इसमें जायसवाक्त 
ने मनु एवं अर्थ की व्याब्या उपस्थित की है | 





५८२ घर्मधात्त का इतिहास 


पास्त्र फो संज्ञा दी है | दण्डी ने कौटिल्प द्वारा उल्लिख़ित कुछ थर्थद्षास्त्रफारों वेः नाम भी लिले हैं। अमरकोछ ने दोनों 
को समानार्थक ठहराया है| मनु ( ७।४३ ) की टीफा में मेघातिथि ने 'दण्डनीति' को व्याख्या करतें हुए लिखा है कि 
यह चाणतय एवं अन्य लोगों द्वारा प्रणीत थी | याज्ञवल्यय ( १३११ | की टीका मिताक्षरा में दण्डनीति को अर्थशास्त्र 
के अर्थ में लिया गया है | शुक्रनीतिसार ( ४।३॥५६ ) में आया है--'जअर्थज्ञास्त्र बह है, जिसमें राजाओं के आचरण 
आदि के विषय में ऐसा अनुशासन एवं शिक्षण हो जो श्रुति एवं स्मृति से भिन्‍न हो और जिसमें बड़ी दक्षता के साथ 
सम्पत्ति-प्राप्ति के छिए शिक्षा दी गयी हो । 

अर्थशास्त्र ' एवं “दण्ड नीति' शाब्द दो दृष्टिकोणों से शातन-शास्त्र के लिए प्रयुक्त हुए हैं । कामसूत्र ( १।२० ) में 
अर्थ की परिभाषा शिक्षा, भूमि, स्वर्ग, पशु, धान्य, बरतन-भाण्ड एवं भिन्न तथा वाड्छित उस्तुओं के परिवर्धन से समन्वित 
की गयी हैं। अतः जब सभी प्रकार के धन एबं सम्पत्ति के उद्गम एवं वृत्ति के निरूपण को शास्त्र की संज्ञा दी गयी तो 
इनके विषप्र-विवेचन को 'अर्थश्ञास्त्र! कहा गया, इसी प्रकार प्रजा-शासन एवं अपराध-दण्ड को विश्विष्ठता दी गयी तो 
शासन-शास्त्र को 'दण्डनीति' के नाम से कहा गया । यद्यपि कौटिलीय अर्थश्ास्त्र-जैते ग्रन्थों में धर्म को प्रभुत महत्ता दी 
गयी है, किस्तु बे प्रधानतः केन्द्रीय एवं स्थानीय शासन, करम्रहण, साम एवं अन्य उपायों के प्रयोग, सन्धि, विग्रह तथा 
कर्मचारियों एवं दण्ड को नियुक्ति में सम्बन्धित हैं। अतः अर्थशास्त्र प्रमुखतः दुष्टार्थ-स्मृति है, जैसा कि भविष्यपुराण 
में कहा गया है ( अपरार्क हारा उद्घृत, पृष्ठ ६२६, स्मृतिचन्द्रिका, पु० २४ एवं वीरमित्रोदय, परिभाषा, पृ० १९ ) | 
मेघातिथि ने मनु ( ७॥१ ) की टीका में धर्म को कर्तव्य ( घर्मशब्दः कर्तव्यतावचनः ) के गर्थ में छिया हैं, राजा के कर्तव्य 
या तो वृष्टार्थ ( अर्थात्‌ जिनके प्रभाव सांसारिक हों और देल्े जा सके ) हैं या अवृष्ठार्थ ( जिन्हें देखा न जा सके किन्तु 
उनका आध्यात्मिक महत्त्व हो ), यथा अग्निहोत्र | मेघातिथि ने स्पष्ट छिला है कि राजनीति के नियम घर्मणास्त्र के 
घामिक ग्रन्थों के आधार पर नहीं बने हैं, प्रत्युत वे मुख्यतः सांसारिक कार्यों के अनुभवों पर आधारित हैं | 

शासन-शास्त्र की एक अन्य तंज्ञा है नीतिशास्त्र या राजनी तिशास्म (शान्तिपर्व ५९।७४) | कामन्दक के नीतिसार 
(१॥६) ने उस विष्णुगुप्त को नमस्कार किया है जिसने अर्थशास्त्र-ग्रन्थों के महार्णव से नीतिशास्त्र रूपी अमृत निकाला । 
पल्चतन्त्र ने अर्वशास्त्र एवं नीतिशास्त्र को एक-दूसरे का पर्याय माता है । भित्ाक्षरा ( याज्ञवल्यय २।२१ ) ने अर्थशास्त्र 
को राजनों तिश्ास्त्र तथा घ॒र्मशास्त्र का अभिन्‍न अंग माता है। 'राजनीति' शब्द कत्तिपय ग्रन्थों में आया है ( रघुवंद' १७। 
६८, भगवदूगीता,-'नीति' १०३८, आश्रमबास्िपर्व ६।५, मनु ७१७७, शान्तिपर्व १११७३, १३८।३९, ४३ एवं 
१९६, २६८। ९ तथा द्रोणपर्व १५२।२९ आदि ) | एक अन्य शब्द है तय, जिसका अर्थ है 'नीति की पद्धति । अर्थशास्त्र 
( १२ ) ने 'नय' एवं 'अतय' (बुरी नीति) को दण्डनीति के अन्तर्गत विवेचना करने का विषय ठहराया है । यह नये - 
धाव्द कतिपय साहित्यिक ग्रन्थों में भी प्रयुवत हुमा है (किराताजुनीय २३, १२, ५४ एवं १३१७ ) 

अब हम तर्थशास्त्र एवं धर्मशास्त्र के सम्बन्ध में कुछ चर्चा करेंगे । राजघर्म घर्मश्ास्त्र का महत्त्वपूर्ण बिषय है । 
अर्थशास्त्र, जो मुख्यतः राजा के अधिकारों, विद्योपाधिकारों एवं उत्तरदागसित्वों से सम्बन्धित है, धर्मश्ञास्त्र काही अंग 
माना गया है | धर्मशास्त्र के सदृश् ही इसका उद्गम दैवी माना गया है। किन्तु जहाँ अर्थशास्त्र किसी देश के 
शासन के सभी स्वरूपों पर विघध््तार के साथ प्रकाश डालता है, घर्मशास्त्र राजशास्त्र के प्रमुख विषयों एवं अंगों पर 
सामान्य रूप से ही विवेचना उपस्थित करता है। जिस प्रकार कामसप्ृत्र ( १२१४) ने घर्म को सर्वप्रथम लक्ष्य माता 
है और काम को तोनों पुरुषार्थों में सबसे हीन ठहराया है, उसो प्रकार अर्थष्षास्त्र ने धर्म को सबसे महत्त्वपूर्ण जीवन- 
लक्ष्य ( मूल्य ) माता है। किल्तु कौटिल्य तथा सर्थशास्‍्त्र के अन्य लेखकों ने अर्थ पर सबसे अधिक बल दिया है। धर्म 
एवं अर्थ से सम्बन्धित मत-मेदों में धर्मशास्त्रकारों ने धर्म कों अभिक महत्त्व दिया है ( आपस्तम्वधर्मसूच १९।२४।२३, 
याज्ञ० २।२१, नारद»व्यवहारमातुका १।३९ ) | घर्मशास्त्र को स्मृति ( मनु २११० ) भी कृद्दा गया है। किन्तु 
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भर्थशास्त्र को छपयेद की सशा दी गयी है। विष्णुपुराण ( ३।६।२८ ), थायुपुराण न ( ६१।॥७९ ), ब्रह्माण्डपुराण 
( ३५।८८।८९) आदि ने आयुर्वेद, घनुर्वेद, गान्धर्ववेद एवं आर्थशास्त्र को चार उपयेद कहा है । 

यद्यपि सिद्धान्त रूप से अर्थशास्त्र को धर्ममार्ग पर चछना चाहिए, किन्तु व्यावहारिक रूप में महाभारत एवं 
फौटिल्य ने कतिपय स्थलों पर नैतिकता के सिद्धान्तों की अवह्ेलना करने की बात कही हैं| घ्वान्तिपर्व (१४०) में ऐसी 
बातें आयी हैं, जिन्हें हम किसी रूप में नैतिक अथवा घामिक नहीं कह सकते । दो-एक उदाहरण अवलोकनीय हैं-- बोलने 
में मधुर एवं विनम्न होना चाहिए , किन्तु भीतर (ह्ुंदय में) तीक्ष्ण छुरी के सदृश्ठ होना चाहिए (द्ान्तिपर्व १४०१२ ); 
घन-सम्पत्ति की छालसा रखने वाछे को हाथ जोड़ना चाहिए, शपथ ख्वानी चाहिए , मघुर वाणी का प्रयोग करना चाहिए, 
चरण-चुम्बन करना चाहिए, यहाँ तक कि आँसू भी बहाने चाहिए; एक व्यक्ति अपने छात्रु को कंधे पर भी ढोये, किन्तु 
काम हो जाने पर भिट्टी के बरतन के समान उसे भ्रस्तर-खृण्ड पर पटक कर तोड़-फोड़ देता ( मार डालना ) चाहिए 
(शान्ति० १४०।१७॥१८), आदि । इन बातों को पढ़कर पाठक महाभारत के विपय में विचित्र धारणाएँ वना सकते हूँ, 
किन्तु ये बातें आपत्तियों के समय करणीय मानी गयी हैं । युधिष्ठिर ने स्वयं इन बातों का विरोध किया और भीष्म 
पितामह से कहा कि ये बातें घोर अनैतिक हैं | ये बातें सम्भवत्तः भारद्राज-जैसे छेख्कों की उक्तियों से सम्बन्धित हैँ । 


' स्वयं भीष्म ने आगे चलकर कहा हैं कि ये बातें 'शर्ठ शाद्यं समाचरेत्‌' के नियम से सम्बन्धित हैं, सामान्यतः राजा ऋजु 


मार्ग का अनुसरण फरता है । किन्तु दुष्ट, अनैतिक एवं क्रूर हातुओं से वैसा करना नीति-विरुद्ध नहीं हैं। भीष्म ने 
कहा हैं कि सदा नैतिक बातों का पाछन नहीं करना चाहिए, सुविचारणा एवं तर्क का आअश्षय लेता श्रेयस्कर होता है 
तिल ५७७, १७) । महाभारत ने स्थान-प्थान पर धर्मश्षाल्त्र एवं अर्थशास्त्र के सिद्धान्तों का समन्वय उपस्थित 
केया है । 

कौटिल्य ने लिखा हैं कि अर्थशास्त्रकारों ने क्रूर, स्वार्थान्च एवं अनैतिक सम्मतियाँ देते में कोई संकोच नहीं 
किया है | उन्होंने छिख्ा है कि भारद्वाज के अनुसार राजकुमार छोग कर्कट (केकड़ा) हैं जो अपने माता-पिता को खा 
डालते हैं, अतः यदि वे अपने पिता को न प्यार करें तो उन्हें गुप्त रूप से समाप्त कर देना चाहिए । किन्तु विशालाक्ष 
ने भमारदाज की इस उक्ति की भर्त्सना की है और कहा है कि इस प्रकार राजकुमारों को समाप्त कर देना अनुचित, 
क्ूरता-प्रदर्शक एवं क्षत्रिय-कुछ-नाद्ाक है, ऐसे राजकुमारों कों एक ही स्थान पर बन्दी बनाकर रखना कहीं श्रेयस्कर है । 
वातव्याधि ने लिखा हैं कि राजकुमारों को अति काम-वासना में छगा देना चाहिए। कौटिल्य ने इस सम्मति की भर्त्सना 
की है | उन्होंने लिखा है कि गर्भाघान एवं उत्पत्ति के विषय में उचित अवधानता रखी जानी चाहिए एवं धर्म को 
शिक्षा-दीक्षा देनी चाहिए | भारदाज को उद्घृुत कर कौटिल्य ने एक अन्य विचित्र नियम की ओर भी छ्यान आक्ृृष्ट 
किया है, जो उनके अर्थशास्त्र-प्रणयन के पूर्व कतिपय अर्थज्ञास्त॒कारों द्वारा प्रतिषादित किया गया था। भारद्वाज ने 
छिखा था कि राजा फी मृत्यु के समय मन्‍्त्री को चाहिए कि वहू राजकुमारों को एक-दूसरे के विरोध में खड़ा कर दे और 
आगे चलकर अन्य सम्बन्धियों को भो उम्माड़ दे । इस प्रकार सबका गुप्त रूप से हनन करके या उन्हें दबाकर उसे 
स्वयं राज्य पर अधिकार कर लेना चाहिए । कौटिल्य इस मत के विरोधी हैं। किन्तु स्वर्य उन्होंने अधार्मिक या दुष्ट 
छोगों के नाहझ के लिए विष, दवाओं तथा मन्त्र-प्रयोगों का प्रतिपादन किया है (औपनिषदिक, १४) । कौटिल्य ने भी 
अनैतिक एवं क्रूर नौतियों के पान की बात चकछ्तायी हैं (१।१८, ५॥१, ५॥२) | खाली कोश को भरने के किए उन्होंने 
राजा से कहा है कि वह सन्दिरों को सम्पत्ति भो हड़प सकता है | स्वयं कौटिल्य ने दुरभिसंधियों की चर्चा की है और 
जि कक स्थिति को स्थापना के छिए शत्रुओं, राजकुमारों, सम्बन्धियों या विरोधी राजपुरुषों के गुप्त हनन को 
बात चलछायी है । 

राजघर्म-सम्बन्धी संस्कृत-साहित्य बहुत विश्ला है । आपस्तम्ब-जैसे कतिपय घर्मसृत्रों में भी संक्लेपतः इसकी 
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चर्चा हुईं है, पिन्तु निम्नलिखित ग्रन्थों को प्रभ्त महत्व मिला है--महाभारत (बनपर्व १५०, सभा ५, उद्योग रे३-बै४ 
ज्ञान्ति० १०१३०, आश्रमवासिक ५-७), रामायण (अयोच्या, १५, ६७, १००; युद्ध, १७-१८, ६३), मनुस्मृति (७-५), 
कौटिल्य का अर्थशास्त्र ( यह ग्रन्थ राजधर्म पर सबसे महत््यपूर्ण है ), याज्ञवल्क्य ((३०४-३६७), वुद्ध-हारीतनहुमृत्ति 
( ७।१८८-२७१); बृहृत्पराक्षर ( १०, पृ० २७७-२८५ ), विष्णु-धर्मसूत्र (३), कामन्दक का नीतिसार, अग्निपुराण 
ै (२१८-२४२), गरुड़पुराण (१०८-११५), मत्स्यपुराण (२१५-२४३), विष्णुषर्मोत्तर (२), मार्कण्डेयपुराण 
ह (२४), कालिका पु० (८७), वैक्षम्पायन की नीतिप्रकाशिका, शुक्रनीतिसार, सोमेश्बर की अभिरपितार्थचिन्तामणि 
० या भानसोल्लास (प्रथम चार विक्षतियाँ), भोज का युवित॒कल्पतद, सोमदेव (९५९ ई०) का नीतिवाक्यामृत, वृहस्पतिसूत्र, 
लक्ष्मीघर के कृत्यकल्पतर फा राजनीत्ति-काण्ड, चण्डेद्धर का राजनीतिरस्नाकर, मित्र मिश्र का राजनीतिप्रकाश, 
नौलकण्ठ का नीतिमगुश्ल, अनन्तदेव का राजधर्मकौत्तुभ, राजकुमार सम्भाजी का बुघभृषण तथा केशव पण्डित की 
, | दण्डनीति । कौटिलीय अर्थशास्त्र के प्रकाशन के उपरान्त अर्थशास्त्र “सम्बन्धी अनेक ग्रन्थ प्रकाशित हुए हैं, जिनकी 
हा तालिका देना यहाँ आवश्यक नहीं है । 








अध्याय २ 
राज्य के सात अंग 


प्राय: सभी राजनीति-शआ्ास्म्ज्ञों ने राज्य फे सात अंग वतछाये हैं, यथा ( १ ) स्वामी ( शासक या सन्नादू ), 
(२ ) अमात्य, (३) जनपद या राष्ट्र ( राज्य की भूमि एवं प्रजा ), ( ४ ) इुर्ग ( सुरक्षित गगर या राजधानी ), 
( ५ ) फोश ( शासक के कोदा में ब्रव्यरादि ), ( ६ ) दण्ड ( सेना ) एवं ( ७ ) भिन्न ।” अंगों को प्रकृति भी कहा जाता 
है। राजनीति के ग्रन्थों में 'प्रकृति' वाव्द राज्यों के मण्डछ के अंगों का भी द्योतक कहा गया है ( देखिए मनु ७११५६ एवं 
कौटिल्य ६॥२ ) | इस दाब्द का सम्बन्ध मन्त्रियों से भी है ( देखिए शुक्रनो तिसार २।७०-७३ ) | कहीं-कहीं इसका बर्थ 
'प्रजा' भी है ( देखिए खारबेल का अभिक्लेख; नारद, प्रकीर्णक ५; रघुबंध ८।१८ )। इन अंगों के क्रम एवं नामों में कहीं- 
कहीं वहुत अन्तर पाया गया है । जनपद के लिये जत या राष्ट्र दजदों का भो प्रयोग हुआ है | दण्ड के छिए बल तथा दुर्ग 
के लिए पुर का प्रयोग हुआ है । आक्षमवासिकपर्व ( ५८ ) ने राज्य के आठ अंग गिनाये हैं । राजनीतिज्ञों ने शासक 
( राजा ) फो सप्तांगों में सर्वश्रेष्ठ माना है। कौटिल्य ने तो राजा को ही संक्षेप में राज्य कह डाला हैँ ।* किन्तु कौटिल्य 
का यह सूत्र फ़रांस के राजा चौवहवें छुई के “कर इतात एस्त स म्वाइ' ( मैं ही राज्य हूँ ) नामक सूत्र के समान नहीं है । 
कौटिल्य ( ८।१ ) ने स्पष्ट लिखा है कि राजा ही मन्त्रियों, कर्मचारियों एवं अधीक्षकों की नियुक्तियाँ करता है; वही अन्य 
प्रकृतियों पर विपत्तियाँ घहराने पर दुःखमोचन या साह्ाय्य का प्रवन्ध करता हैं, आर्थात्‌ वही नियुक्त मन्तरियों पर विपत्ति 


१. स्वाम्यमात्यजनदुर्गकोशदण्डमित्राणि प्रकृतथः | कौटिल्य ६।१, पृ० २५७; स्वाम्यमात्यौं जनों दुर्ग कोशो दण्डस्तथैव च । 
मिन्राण्येता: प्रकृतयों राज्यं सप्ताड्भमुच्यते ॥ याज्ञवल्क्य १।३५३; स्वाम्यमात्यौ पुर राष्ट्र कोशदण्डौं सुद्दत्तया । सप्त 
प्रकृतयों होता: सप्ताडु' राज्यमुच्यते ॥ मनु ९२९४; स्वाम्पमात्यदुर्गककोशदण्डराष्ट्मित्राणि प्रकृतयः। विष्णुधर्मसूचर 
३३३; स्वाम्यमात्यसुह्दुदुदुर्कको शदण्डजना: । गौतमसूत्र ( सरश्वतोविकास हारा उद्धृत, पु० ४५ ) । और भी देखिए 
दान्तिपर्व ६९६४-६५, मत्स्यपुराण २२५।११ एवं २३९, अग्निपुराण ३३३।१९, कामन्दक १॥१६ एवं '४॥१-२ | 
'प्रकृति' शब्द का अर्थ अपरार्क ( पृष्ठ ५८८ ) ने सुन्दर ढंग से किया हैँ--यतः कार्यमुत्ग्यतेश्वतिष्ठतें नियमेंन भवति 
सा प्रकृति: । यथा हिरण्य॑ कुण्डलस्य । राज्य च॒ विना घ्वाम्यादिभिनोत्पद्यते, उत्पन्तमपि न तैविना चिरकालमनुवर्तते । 

- ज्तों भवन्ति स्वास्यादयों राज्याड्रानि | 

२. राजा राज्यमिति प्रकृतिसंक्षेप: | कौटि० ८।२; तत्कूटल्पानोयो हि स्वामीति । कौ० ८१; सप्ताजमुच्यते राज्यं तत्र 
मूर्धा नूपः स्मृतः । दुगमात्यः सुहच्छोत्र मुख कोशो ब्ू मनः ॥ हल्तौ पादौ दुर्गराष्ट्री०-शुक्रनीति० १॥६१-६२; 
सप्ताज्स्थापि राज्यस्य मूक स्वामी प्रकीतितः। राजनीतिप्र०, पु० १३३; सप्ताज़ुस्यास्य राज्यक््य त्रिदण्डस्येब तिष्ठतः | 
अन्योन्यगुणयुक्‍तस्य कः केन गुणतोईघिक: ॥ तेंचु तेषु हि काछ्ेषु तत्तदद्भ विश्षिष्यते । येन यत्‌ सिध्यते कार्य तत्माघा- 
न्याय कल्पते ॥ श्वान्तिपर्व; मनु ( ९२९६-२९७ ) ने भी सर्वथा यही बात कही है । परस्परोपकारीदं सप्ताऊुँ राज्य- 
मुच्यते ( मत्स्यपुराण २३९१ ) । 


५ ७ आरा बी आर 
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आने पर अन्य मन्त्रियों की नियुक्ति करता है; यदि राजा सम्पत्तिमान्‌ अथवा समृद्धिशाली है तो वह अपनी प्रकृतियों को 
समृद्धि प्रदान करता है । प्रकृतियों को वही गौरब प्राप्त हैं जो राजा को है, अतः राजा सुस्थिर एवं अक्षय शकित का केन्द्र 
हैं | शुक्रनीतिसार ( २।४ ) ने लिखा है कि यदि राजा मनमाना कार्य करता है तो इससे विपत्तियाँ घहराती हैं, मन्च्रियों 
की हानि होतो है और अन्त में राज्य का नाश होता है | 


शुक्रती तिसार (१।६१-६२) ने राज्य के सप्तांगों की तुलना दध्वारीर के अंगों से की है, यथा--राजा सिर हैं, 
मन्‍्त्री छोग आँखें हैं, मित्र कान हैं, कोक्ष मुख है, बक्त (सेना) मन है, दुर्ग (राजधानी) एवं राष्ट्र, हाथ एवं पैर हैं । कामन्दक 
( ४। १-२ ) ने लिखा है कि सातों अंग एक-दूसरे के पूरक हैं, यदि एक भी अंग दोषपपूर्ण हुआ तो राज्य ठीक से चलकत 
नहीं सकता | ज्वान्तिपर्व ने भी सभी अंगों की महत्ता स्वीकृत की है । मनु एवं महाभारत ने राज्य के अंगों में स्वाभाविक 
एकता देखो है । सभी अंगों को लक्ष्य को प्राप्ति के छिए एक-दूसरे के साथ मिलकर कार्यश्ञीक होना ही होगा । सभी अंग 
महत्त्वपूर्ण हैं, कोई दूसरे से हीन नहीं है, एक की महत्ता अपने स्थान पर है, वह दूसरे से बढ़कर नहीं है (मनु ५।२ ९५) | 


केवल जन-समूह से हीं राज्य का निर्माण नहीं होता, प्रत्युत राज्य के लिए जन-समुह का भीगोछिक सीमाओं 
( राष्ट्र ) के भीतर रहना परमावश्यक है, जन-समूह को किसी स्वामी के अनुशासन के अनुसार चछना होगा, राज्य के 
लिए एक विश्षिष्ट शासन-क्रम ( अमात्य ) होगा, उसके छिए एक सुवब्यवस्यथित आशथिक व्यवस्था होगी ( कोझा ), रक्षा 
के लिए बल होगा तथा होगी अन्तर्राष्ट्रीय मेत्री । राज्य के सबसे महत्त्वपूर्ण तत्त्व हैं--( १ ) स्वामी ( २ ) ब्ासन- 
व्यवस्या, ( ३ ) निश्चित भूमि एवं (४) जन-संछ्या । ये चारों तत्व अति प्राचीन सुत्रकारों को भी विदित थें। देखिए 
गौतम ११।१ (राजा), आप० २॥६।२५॥१० (अमात्य), आप० २।१०॥२५॥११ (विषय, नगर, ग्राम), गौतम ११॥५-८ 
(प्रजा) | मब हम सप्तांगों का क्रमानुसार वर्णन उपस्थित करंगे | 


स्वामी (१) 

कतिपय ग्रन्यों में स्वामी. या शासक की झावदहयकता पर बकत दिया गया है| एत्तरेय ब्राह्मण ( ६।१४ ) में भाया 
है कि देवों ते राजा के न रहने पर अपनी दुर्दद्या देखी और तभी एकमत से उसका चुनाव किया | इससे प्रकट होता हूँ 
कि सामरिक आवश्यकताओं ने स्वामित्व या नृपत्व को जन्म दिया । मनु ( ७॥३ 5 शुक्रनीतिसार १॥७१ ) ने लिखा है--- 
“जब सभी भयाकुरू हो इधर-उधर दौड़ने छगे और विद्व में कोई स्वामी नहीं था तब विधाता ने इस विछ्य की रक्षा के 
लिए राजा का प्रणयन किया | मनु ने सात्स्य न्याप ( “बड़ी मछलियाँ छोटी मछलियों को निगल जाती हैं , भर्थातु 
“बक्ती दुर्वक्ष को दबा बैठता है, या “जिसकी क्वाठी उसकी मैंस'' वाले सिद्धान्त ) की ओर भी संकेत किया है ( मतु 
७।१४ एवं २० ) | इस्त मात्त्य न्याय की विवेचना कौटिल्य, महाभारत तथा अन्य छोगों ने भी की है | झतपथ ब्राह्मण 
( ११।६।२४ ) में आया है--'जब कभी अकाल पड़ता है तो बछवान्‌ दुर्वक को दबा बैठता है, क्योंकि पानी है न्याय है ।'” 
इसका तात्पर्य यह हैं कि जब वर्षा नहीं होती तब न्याय का राज्य समाप्त हो जाता है और मात्त्य न्याय कार्यश्ीक हो 
जाता है । कौटिल्य का कहता है--''जब दण्ड का प्रयोग नहीं होता तब मात्त्य न्याय की दक्षा उत्पन्त हो जाती है क्‍योंकि 
दण्डघर के अभाव में बल्तवान्‌ दुर्वक को खा डाछता है ।” कौटिल्य ने यह भी कहा है कि मात्त्य न्याय से अभिमृत होकर 


छोगों ने मनु वैवस्व॒त को अपना राजा बनाया ।* यही बात रामायण (२, अध्याय ६७), छान्तिपर्व (१५॥३० एवं ६७१६), 


३. [ दण्डः ) अंप्रणीता हि मात्स्पस्पायेमुद्भावयति । बलीयानबल॑ हि. गसत्ते दण्डघरामावे । कौ० १।४; मात्स्यन्याया- 
. हज ज जज मई प्रजा मनु वैवस्वतं॑ राजानं चक्रिरे । कौ० (१॥१३; मत्स्या इंवः जना तित्य॑ .भक्षयन्ति परंस्परम्‌ । 
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कामन्दक (२।४०), मत्स्यपुराण (२२५९), मानसोल्लास (२,१६, इक्तोक १३९५) में भी अपने ढंग से कही गयी हूँ । 
बहुत-से ग्रन्थों में दण्ड की प्रश्नस्तियाँ गायी गयी हैं। राजा कों दण्डघर की उपाधि दी गयी है (शान्ति० ६७१६, काम- 
न्दक १।१ एवं गौतम ११२८) | मत्त्यपुराण (२२५॥१७), जग्तिपुराण (२२६।१६) तथा श्ञान्तिपर्व (१५।८) में 
आया है कि दण्ड नाम इसलिए पड़ा है कि यह अनियन्त्रित लोगों को दवाता है और अभद्र तथा अनीतिमानू को दण्डित 
फरता है ।४ दण्ड को मनु (७॥२५-विष्णुघर्मसूत्र ३।९५ - मत्स्य० २२५॥८), याज्ञ० (१।३५४), श्ान्तिण (१२११५) 
ने देवत्व की स्थिति प्रदान को हैं ।” दण्ड सब पर राज्य करता है, सबकी रक्षा करता है; यह न्याय के रक्षकों के सो जाने 
पर भी जगा रहता है; वुद्धिमात्‌ कोग इसे धर्म कहते हैं (मनु ७॥१८ ८ जान्ति० १५॥२ ८ मत्त्य० २२५।१४-१५) । 
स्पष्ट है, राज्य की इच्छा एवं दण्ड-शक्ति व्यक्ति एवं राष्ट्र को घर्म की सीमाओं के भोतर रखती हैं, आज्ञा के उल्लंघन 
पर दण्ड देती हैं तथा सबका कल्याण करती हैं | देवगण, दानवगण, गन्धर्वगण, राक्षसगण तथा नागगण भी मानवों 
के आनन्द के योग्य हो जाते हैं, क्योंकि वे दण्ड से दवा दिये जाते हैं। (मनु ७।१३) | भगवदुगीता (१०।३८ ) में आया 
है---''में उन छोगों के हाथों का दण्ड हूँ जो दूसरे को नियन्त्रित करते हैं, मैं विजेताओं को नीति (राजनोति) है ।* दण्ड 
के प्रभावों एवं प्रशस्तियों के विषय में विस्तुत अध्ययन के छिए देखिये मनु (७४१४-३१), मत्त्य० (२२५४-१७), 
कामन्दक (२।३८-४४) । किन्तु दण्ड का प्रयोग सीमा के भीतर ही होना चाहिए । न तो इसे अति कठिन होना चाहिए 
और न अति कोमल, प्रत्युत इसे अपराध के अनुसार होना चाहिए (कौटिल्य १।४, कामन्दक २।३७, मनु ७॥१ ६, शान्ति० 
१५१, ५६२१, १०३॥।३४ ) | शान्तिपर्व (५७४१) में आया है कि सर्वप्रथम राजा की प्राप्ति करनी चाहिए, तब 
पत्नी और इसके उपरान्त घन का संचय करना चाहिए, क्योंकि राजा फे अमाव में न तो पत्नी रह सकेगी और न घन 
प्राप्त हों सकेगा। स्पष्ट है कि कुटुम्ब, घन को संस्थापनाएँ एवं दुर्बंक्न-रक्षा राजा के अस्तित्व के साथ सन्निहित हैं । 
कात्यायन (राजनीतिप्रकाश, पु० ३०) का कहना है कि राजा बम्तहायों का रक्षक, गृहहीनों का आश्रय, पुत्रह्ीनों का पुत्र 
एवं पिताहीनों का पिता है । 


राजकौय व्यापार की महत्ता को द्योतित करने के लिए कुछ ग्रन्थों ने लिखा है कि राजा में देवों के अंदा होते 
हैं । उदाहरणार्थ॑, मनु का कहना है--विघाता ने इन्द्र, मढत, यम, सूर्य, अग्नि, वरुण, चन्द्र एवं कुबेर के प्रमुख अंधों से 
युक्‍त राजा को रचना को, अतः वह (राजा) राजमहिमा के कारण सभो जोबों में आगे बढ़ जाता है (मतु ७।४-५, 
तुलना कीजिए (मतु ६।९६), बालक राजा का भी, यह सोचकर कि वह भी मानव ही है, अपमान नहीं करना चाहिए, 
क्योंकि वहू नरझप में देवता हो है (मनु ७८, शान्तिण ६८।४०) । यहा बात दूसरे ढंग से गौतम (११॥३२) एवं 
आपस्तम्ब० (१।११।३१॥५) ने भी कही है। औौर भी देखिए मनु (७३--४), शुक्रनीतिसार (१।७१-७२), मत्स्य- 








अयोध्या० ६७।३१; दण्डक्वेन्न भवेल्लोके विनश्येयुरिमा: प्रजा:। जले मत्त्पानिवाभद्यन्दु बल बलवत्तरा:'॥ शान्ति० 
१५।३०; राजा चेन्न मवेल्लोके पुथिव्यां दण्डघार॒क: | जले बलवत्तरा: ॥ शान्ति० ६७-१६; दण्डाभावें परिण्वंसी 
मात्त्यों न्याय: प्रर्तते | कामनदक २॥४० । 

४. - यस्माददान्तान्दमयत्यकिष्टान्दण्डयर्त्याप । दमनादु दण्डनाज्चैव तस्मांदु दण्ड विदुर्चुधा:॥ छ्वान्ति०ण १५॥८, अस्नि० 

,. २२६॥१६, मत्व्य७० २२५॥१७ । ठ 

५. अत्र द्यामों छोहिताक्षों दण्डद्चरत्ति पापहा । प्रजास्तत्र न मुदान्ति नेता चेत्साघु पक्ष्यति ॥ मनु (७॥२५ ८ मत्स्य० 
२२५।८ ८ विष्णु० ३॥९५), शान्ति० (१२१।१५-१६) ने यह लिखा हु--नोलोल्लकूदलक्ष्यामश्चतुद्॑ष्ट्क्चतुभु जः ।**” 
एतदूरूप बिभर्युप्र' दण्डों नित्यं दुरासदः ॥ 


हां जरा |॑ू॑ लॉ 
ह् 
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पुराण (२२६।१) आदि । मतु (९।३०३-३११) ने उपयुक्त देवों के साथ पृथिवी को जोड़कर उसकी विशिष्टताओं 
का वर्णन करके राजा के राज-गौरव का उल्लेख किया है । यही यात मत्व्य० (२२६।९--१२) ने भी कही हैं । अग्नि- 
पुराण (२२६। १७-२०) में आया है कि राजा सूर्य, चन्द्र, वायु, यम, वरुण, अग्नि, कुबेर, पृथिवी एवं विष्णु के कार्य 
करता है, अत: उसमें इनके अंश पाये जाते हैं (और देखिए शुक्रनीतित्तार १॥७३-७९)। इन बातों से ऐसा नहीं 
समझना चाहिए कि राजा को दैवी अधिकार प्राप्त हैं मधवा उसकी उत्तपत्ति वैवी है, प्रत्युत ऐसा समझता चाहिए कि 
राजा में इन देवों के कार्य पाये जाते हैं । मारदस्मृति [प्रकोर्णक-अध्याय, इल्तोक २०-३१) में बहुत-से मनोरम वचन 
मिलते हैं | इसके अनुसार राजा में अग्ति, इन्द्र, सोम, यम एवं कुबेर के कार्य पाये जाते हैं । यही बात मार्कण्डेयपुराण 
(२७॥२१-२६) में भी कही गपो हैं। (और देल्लिए द्यान्तिण ६७४) | शान्तिपर्व (६९) में आभाया हैं कि अन्य देवता 
अलद्ष्य हूँ किन्तु राजा को हम देख सकते हैं ! वायुपुराण (५७॥७२) का कहना है कि अतीत एवं भविष्य के मन्‍्बन्तरों 
में चक्रवर्ती राजा उत्पन्न हुए एवं होंगे और उनमें विष्णु का अंश होगा। मत्स्यपुराण (२२६।१-१२) एवं भागवत- 
पुराण (४।॥१४।२६-२७) में भो राजा के देवांशों की चर्चा की गयी है| इन्हीं स्िद्धान्तों के आधार पर कालान्तर के 
क्षत्रिय राजकुलों ने अपने को सूर्य तथा चन्द्र के वंशों से सम्बन्धित कहा हैं । बाद के क्षत्रियों ने अपने को इसी प्रकार 
अग्निकुछ से उत्पन्न माना हैं । इसी कारण संस्कृत नांठकों में राजा को 'देव” कहकर सम्बोधित किया गया है। अज्योक 
ने अपने को देवानां प्रिय कहा है और कनिष्क तथा हुविष्क कुषाण राजाओं नें अपने को दिवपुत्र' घोषित किया है। 
कौटिल्य (१।१३) ने गुप्तचरों द्वारा पौरों एवं जानपदों में राजा को इन्द्र एवं यम के समान दण्ड एवं कृपा देने वाला 
घोषित कराने को कहा हैँ । और देखिए रामायण (३॥१।१८--१९ एवं ७॥७६।३७--४५), मार्कण्डेयपुराण (२४।२३- 
२८), विष्णुघर्मोत्तर (२।२।९)' आदि प्रत्येक राजा विष्णु है। पंचतन्त्र (१।१२०, पु० १९) में आया है-- 
“मनु ने ऐसा घोषित किया है कि राजा देवों के अंदा से बता है।* राजकीय व्यापारों की प्रद्मास्ति के विषय में 
जानकारी के लिए विद्योष रूप से देखिए मनु (७६-१७), झान्ति० (६३।२४--३० एवं ६८), कामस्दक (१।९।११) एवं 
राजनीतिप्रकाश (पु० १७-३१) । 

उपर्युक्त विवेचनों के आघार पर ऐसा नहीं समझना चाहिए कि राजा को दैवी अधिकार प्राप्त थे या प्रत्येक 
राजा को, चाहें वह बुरा ही क्‍यों न हों, देवत्व प्राप्त था और वह मतमाना कर सकता था । राजनीतिप्रकाश (पु० 
<३) ने राजा के हुट जाने पर राजकुमार के अभिषेक के समय के छिए कहा है कि “' स्वयं प्रजा विष्णु है।” दूसरी 
बात यह ई कि ब्राह्मणों के विषय में राजा के अधिकार सीमित थे। गौतमघर्मसूत्र (११॥१।॥७ एवं ८) में आया है-- 
“ब्राह्मणों के अतिरिक्त सब पर राजा शासन करता है, ब्राह्मणों को छोड़कर सभी अन्य लोगों को नीचे जासन पर बैठ- . 


६. राजेंति सब्न्तरत्येष भूमौ साक्षात्सहुल्लदुक्‌ | प्रजानां विगुणोष्प्येवं पूज्य एबं प्रजापति: ।॥ पश््च रूपाणि राजानों 
घारयन्त्यमितोौजसः ॥। अग्तेरिन्द्रस्य सोमस्य यमस्य घनदस्य च ॥ अशुचिर्वचननादस्य शुचिर्भवति मानवः । झुचिहचैवा- 
शुचिः सम्यक कर्थ राजा न दैवतम्‌ ॥ नारदस्मृति, प्रकीर्णक २०, रे२े, २६, ५२; इन्द्रमेव प्रकणुते यद्‌ राजानभितति 
श्रुति: । यथीवेन्द्रस्त्या राजा संपूज्यों भूतिमिच्छता॥ क्षान्ति० ६७४; कात्यायत्त का कहना है--सुराध्यक्षदरच्युतः 
स्वर्गान्‍्नूपरूपेण तिष्ठति । कर्तब्यं तेन तन्तित्य॑ येन तत््व॑ समाप्नुयात्‌ )। (राजघर्मकाण्ड द्वारा उद्घृत, ३, पू० १६) । 
यहाँ तत्त्व का अर्थ हूँ सुरेदात्व । 

सर्वदेवमयो राजा मनुन्ता संप्रकीतितः | तध्मात्तमेव सेवेत न व्यलीकेत कहिचित्‌ ॥ पज्न्चत्तत्त्र (१) । कुछ संस्करणों में 
हे देवबत्पक्पेतु थाया है । 


राजा का नियन्त्रण प्ट्द 


कै 

कर राजा का सम्मान करना चाहिए, क्योंकि राजा का. आसन सबसे ऊँचा होता है| ब्राह्मणों को भी चाहिए कि वे 
राजा का सम्मान करें । “ छतरेयब्राह्मण (३७।५) के काल से ही ब्राह्मणों एवं राजा की एकरूपता की तथा राजा द्वारा 
ब्राह्मण की सम्मति का आदर फरने की परम्परा चछी आती रही है (ऐतरेयब्राह्मण ४०१, गौतम० ८।१, ११॥२७) | 
खुक्रनी तिसार (१।७०) में भाया है कि वह राजा जो प्रजा को कष्ट देता हैं या धर्म के नाश का कारण बनता है, भवष्ष्य 
ही राक्षसों का अंश होता है ।* मनु (७४१११-११२) ने कह्दा है कि जो राजा प्रजा को पीड़ा देता है, वहु अपना जीवन, 
कुटुम्ध एवं राज्य खो देता है । प्राचीन साहित्य में ऐसे राजाओं की गाथाएँ पायी जाती हैं जो अपने अत्याचार के फछ- 
स्वरूप मार डाक गये थे | राजा बेन को ब्राह्मणों ने मार डाला क्योंकि वह देवद्रोही था, अपने छिए यज्ञ कराना चाहता 
था और अधघर्मपालक था (शान्ति० ५६-९३-९५, भागवतपुराण ४॥१४) | यही बात (शर्थात्‌ प्रजापीड़क, अत्याचारी 
एवं भ्रष्ट राजाओं के मार डालने वालो बात) अनुशासनपर्व में भी पायी जाती हैं |” मनु (२२२७-२८) का कहया है 
कि यदि दण्ड के सिद्धान्त भछी भाँति कार्यान्वित हों तो तीनों पुदुषार्थों की उन्नति होती है, किन्तु यदि व्यभिचारी, दुष्ट 
एवं अन्यायी राजा दण्ड घारण करे तो वह दण्ड उसी पर घुम जाता हैं और उसके सम्बन्धियों के साथ उसका नाद्ा कर 
देता हैं । कामन्दक (२।३८) ने लिखा है कि मूर्खतापूर्वक दण्ड घारण करने से मुनि लोगों फा भी नाण हो जाता हैं । 
शान्तिपर्व (९२।१९) में घोषित हुआ है कि झूठे एबं दुष्ट मन्त्रियों बाकै तथा अधामिक राजा को मार डालना चाहिए । 
तैत्तिरीयसंहिता (२।३।१), शतपथन्नराह्मण (१२॥९।३॥१ एवं ३) ने भी ऐसा ही सकेत किया हैं और छिल्ता है कि दुष्ट 
राजा तिकाक बाहर किये जाते रहे हैं, यथा--दुष्टरीतु पौंसायन, जिसके कुछ का राज्य दस पीढ़ियों से चला जा रहा था, 
राज्य से निकाक दिया गया। राज्य से हीन हो जाने के बाद ही सौत्रामणि इष्टि राज्य की पुनः प्राप्ति के 
छिए की जाती रही है | शान्ति० (१२।॥६ एवं ९), मनु (७४२७ एवं ३४) तथा याज्ञ० (१।३५६) ने राजगदुवी छीन 
लेते की बात कही है | घुक्रनीति० (२।२७४-२७५) ने भी दुष्ट राजाओं को गदुदी से उतार देने और गुणवान्‌ व्यक्त के 
राज्याभिषेक की चर्चा की है | नारद (प्रकीर्णक, २५) ने लिखा है कि पूर्व जन्मों के सत्कर्मों के कारण ही राजपद मिलता 
है। यह कर्मवाद का सिद्धान्त है और इसका प्रतिपादन शुक्रनीति० (१।२०) ने भी किया है (और देखिए 
सनु ७॥१११-०११२, धान्तिण ७८३६) | यदि ब्राह्मण छोग अत्याचारी राजा कों हटाकर मार डाले तो इस 
कर्म से पाप नहीं छगता ( शुक्रनीतिसार ४॥७३३२-३३३ ) । यह्मास्तिकक (३, पृ० ४३१ ) ने प्रजा द्वारा 
मारे गये राजाओं के उदाहरण दिये हैं, यथा--क॒रछिंग का राजा, जिसने एक नाईंकों अपना श्रघान सेनापति 
बनाया था । 


"सा... उल- 





<. . राजा स्वस्थेष्टे ब्राह्मणवर्जम्‌ । तमुपर्यासीनमधस्तादुपासीरन्नन्ये ब्राह्मणेम्यः । तेप्येन मन्येरतु ॥ गौ० ११॥१७-८ | 


गौं० (११॥७) को मनु (७६) की व्याख्या में मेधातिथि ते उदुघुत किया है और यही कार्य राजनीतिप्रकाश (पु० १७) 
ते भी किया है । 


९. यो हि घर्मपरो राजा देवांशोन्यइच रक्षस्ताम्‌ । अंश्वभुतों घर्मलोपी प्रजापीडाकरों भवेतु ॥ झुक्रती ति० १॥७०; नीच» 
हीनो दीर्घदक्नों वुद्धसेवी घुनीतियुक्‌ | गुणिजुष्टस्तु यो राजा स ज्ञेयो देवतांशकः ॥ विपरीतस्तु रक्षोश्रः स व नरक" - 


भाजनम्‌ । नृपांशसदृझ्या नित्यं तत्सहायगणा: किल ॥ शुक्रनोति० १।८६-८७। 
१०, भरक्षितार हुन्तार॑ विक्ोप्तार्मनायकृम्‌ । त॑ वै राजक़लि ह॒न्यु: प्रजा: सन्‍तहायं निघृ णम्‌ ॥ महू वो रक्षितेत्युक्त्वा यो 
. न रक्षति भूमिपः । स संहत्या निहन्तव्य: दबेब सोन्‍्माद भातुरः ॥ अनुश्यासत० (६१।३२-३३ ) असत्पापिष्ठ्सचिवों 
वष्यों छोकस्य घर्महा । क्षान्ति० ९२१९ | 


परे ५ हि] 


५९७ घर्मगात्ण का इतिहास 


राजनी ति-शास्त्र-सम्बन्धी सभी प्रस्थों में राजाओं के अधिकारों एवं विद्येषाधिकारों की भ्रपेक्षा उनके कर्तव्यों 
एवं उत्तरदायित्वों पर विशेष ब् दिया गया है| कुछ ग्रन्षों में राजा प्रजा का नौकर कहा गया है, जिसे रक्षा करने के 
'कारण वेतन रूस में कर दिया जाता है (देखिए, बौघ्यायनघर्मसूत्र १।१०।१; शुक्रतीति ११८८; नारद-प्रकीर्णक ४८; जान्ति० 
-७१।१०) ।” एक ओर तो ऐसा कहा गया है कि राजा को देवत्व प्राप्त है और दूसरी ओर बुरा कर्म करने पर उसे 
सिहासन-च्युत करने या मार डालने की व्यवस्था दो गयी है | ऐसी विपरीत घारणाओं के मूक में दो दृष्टिकोण हैं । प्रत्थ- 
कारों ने वर्णा एवं आश्म्ों को स्यिति को अक्षुण्ण रखने के किए तथा आने वाले कालों में सामाजिक कुब्यवस्थाएँ न॒ उत्पन्न 
हों, इसलिए राजा को देवत्व प्रदान किया, जिससे कि लोग उत्तकी आज्ञाओं के अनुसार चछते रहें । यह बात सामान्य 
छोगों के छिए कही गयी है । किन्तु बुरे राजाओं एवं मन्त्रियों के अत्याचार का भी भय था ही । अत: राजा तथा उसके 
मन्त्रियों को नाद्या एवं मृत्यु की घमकी भी दे दी गयी थी । 


कौटिलीय (५॥३) में ये छाब्द आये हैं--'समानबिद्येभ्यस्त्रिगुणवेतनों राजा राजसूयादिषु क्रतुषु , अर्थात्‌ 
राजसूय तथा अन्य पवित्र यज्ञों में राजा को तत्समान विद्वानों की अपेक्षा तिगुना बेतन मिछता है । डा० जायसवाल्ल (हिन्दू 
पॉछिटी, माग २, पृ० १३६) ते इस कथन के आधार पर राजा को भी मस्त्रियों एवं प्रधान सेनापत्ति के समान बेतनभोगी 
की संज्ञा दो है । कित्तु वाघ्तव में वात ऐसी नहीं है, क्योंकि कौटिल्य ने यहाँ पर राजा के विषय में नहीं, प्रत्युत उसके 
प्रतिनिधि या सहायक की ओर संकेत किया है, जब कि राजा अद्वमेध-जैसे कूम्बी अवधि वाक़े यज्ञों में संक्ृत्त रहा करता 
था । आपस्तम्बशौतसूत्र (२२।३।१-२), बौधायतश्रौत्सूच (१५।४) एवं सत्यापाढ़ औतसूच (१४।१।२४-२५) में 
स्पष्ट आया है कि अश्वमेंध यज्ञ में, जब कि वह दो वर्षों तक चक्तता रहता है, अधष्वयु नामक पुरोहित उसके स्थान पर 
कार्य करता था । अतः ऊपर जो बात राजा के वेतन के विषय में कही गयी हैँ वह अध्वयु के लिए पिद्ध होती है, जो कि 
यज्ञादि में राजा का प्रतिनिधि होता था । कौटिल्य (१०३) ने लिखा हैं कि सदाचारी राजा को किसी युद्ध के भारम्भ 
में अपने सैनिकों को इस प्रकार प्रेरित करना चाहिए--''मैं भी तुम छोगों की भाँति वेतनभोगी हूँ, इस राज्य का उपभोग 
मुझ तुम लोगों के साथ ही करना है, तुम्हें मेरे द्वारा बतायें गये कत्रु को हराता हैं । यहाँ पर प्रकारान्तर से इस सिद्धान्त 
का प्रतिपांदत किया गया है कि राजा वेतनभोगो है या राज्य का नौकर है | 


निरक्त (२।३) में /“राजन्‌' छाब्द 'राज' घातु से निष्पन्न बतायागया है जिसका अर्थ है “चमकना , किन्तु 
महाभारत (शान्ति० ५९१२५) ते राजा को 'रंज्‌' घातु से निष्पन्न बताया है जिसका भर्थ है 'प्रसनत्त करना, अर्थात्‌ 
बही राजा है जो प्रजा को प्रसन्‍त एवं सुखी या संतुष्ट रखता है | काछिदास (रघुवंद ४।१२) जैसे कवियों ने महाभारत 
का अर्थ स्वीकृत किया है और क्षत्रिय शाब्द को 'क्षत' तथा 'त्रै घांतु से निष्पन्न बताया है, जिसका बर्थ हैं बह जो नाश 
या द्रण से रक्षा करता है (शान्ति० ५९।१२६, रघुवंद्ा २५३) । 


हमारे प्रामाणिक ग्रन्थों में राजत्व के उदृगम के विषय में चार सिद्धान्त घोषित किये गये हैं। ऋग्वेद (१०॥ 
१७३ 5 बंषर्ववेद ६।८७ एवं ८८।१-२) में चुनाव को मोर संकेत मिलता है, ऐसा डा० जायसवाक का कहना है । किन्तु 
सम्भवतः यह बात ठोक नहीं है । 'सभो छोग तुम्हें (राजा की भाँति) चाहें” (ऋण्ेंद १०।१७३।१) उसके छिए आया 





११, अन्यप्रकारादुचितादु भूमें: घड्भागसंज्ञितात्‌ । बलिः स तह्य विहितः प्रजापाल नवेतनमु ॥ नारद (प्रकीर्णक, ४८); 
बलिषष्ठेत छुल्केन दण्डेलाथापराधिनाम्‌ । शाह्त्रानीतेन छिप्सेथा बेतनेन घतागमम्‌ ।। शान्ति० ७११०; स्वभागमृत्या 
दास्यत्वे प्रजातां च नूप: कुतः । ब्रह्मणा स्वाभिरेपस्तु पाछनाय॑ हि सर्वदा ॥ शुक्रतीति० (११८८) | 
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राजत्व का उबृगम ५९१ 


है जो पहले से ही राजा है । अथर्व वेद (३।४॥२) में राजा के निर्वाचन की ओर संकेत मिलता है--'लछोग (विक्ष:) राज्य 
फरने के लिए तुम्हें चुनते हैं, ये दिशाएँ, ५ पंचदेवियाँ तुम्हें चुनती हैं ।' भद्न लोग, राजा-निर्माता या राजा के कर्ता, सूत, 
ग्राम-मुखिया, दक्ष रथकार, कुशझछ घातु-निर्माता राजा को चुनते थे, ऐसी घ्वनि अथर्व० (३।५।६ एवं ७) में मि्षतों है ॥* 
अन्य वैदिक ग्रन्थों एवं तैज्ञिरीय ब्राह्मण (१।७॥३) में राजा के निर्माता (राज-कर्ता) को “रत्निन्‌' कहा गया है, “रत्नी 
छोग राष्ट्‌ (राज्य) राजा को देते है” (रत्निनामेतानि हवींपि भवन्ति | एते थे राष्ट्रत्प प्रदातार:--त्तै० ब्रा०१।७॥३) | 
इससे स्पष्ट होता है कि ऐसी घारणा थी कि राजा भद्र छोगों, उच्च कर्मचारियों तथा सामान्य लोगों से राज्य पाता था | 
अयोध्याकाण्ड (१ एवं २) में राजा दशरथ ने राम को युवराज पद देने के लिए सामन्तों, नागरिकों, ग्रामिकों आदि की 
सभा बुराईं थी और उन सभी लोगों ने प्रसन्‍नतापूर्वक अपना अभिमत राम के पक्ष में दिया । इससे स्पष्ट है कि काछांतर 
में राजत्व पद आनुवंशिक हो गया था, किन्तु सामान्य लोगों का अभिमत केने की परम्मरा भभी जाग्रत थीं | किन्तु उप- 
गक्त कथनों से यह नहीं प्रकट होता कि राजा लोगों द्वारा निर्वाचित सदस्यों की संसद द्वारा निर्वाचित होता था । केबल 
इतना ही व्यक्त होता है कि छोग यों ही स्वेज्छया एकत्र हो सभा में अपनी सम्मति दे देते थे । रामायण (२।६७) में 
भाया है कि दशरथ के दिवंगत हो जाने पर मार्क ण्डेय एवं वामदेंव जैसे मुनियों ने अमात्यों के साथ कुलपुरोहित बल्निष्ठ के 
समक्ष यह उद्घोषित किया कि राम एवं लक्ष्मण बस को चके गये, भरत एवं द्वात्रुष्न केकय देष्ष में हैं, अतः इद्वाकुकुछ 
के किसी वंदाज को राजा चुनना चाहिए | इन मुनियों एवं अमात्यों को 'राज-कर्तारः कहा गया है (७९।१)। आदिपर्व 
(४४।६) में आया है कि परीक्षित की मृत्यु के उपरान्त राजधानी के सभी नागरिकों ने एक स्वर से जनमेजय नामक बाकूक 
को राजा चुना और जनमेंजय ने अपने मन्त्रियों एवं पुरोहित की सहायता से राज्य किया। राजा के निर्वाचन के विषय 
में ऐतिहासिक उदाहरण भी प्राप्त होते हैं । क्षत्रप राजा रुद्रदामा सुराष्ट्‌ के लोगों हारा निर्वाचित हुआ था। कौटिल्य 
(१६।१) के छाल्दों में सुराष्ट्र में एक समय गणतन्त्र था। रुद्रदामा के अभिलेख में भाया है कि उसने राज्य-प्राप्ति पर 
दापथ भी कछी थी (देखिए एपिग्रफिया इण्डिका, भाग ८, पृ० ३६) | पाल-बंछ्य के संक््यापक गोपाकछ का भी निर्वाचन 
हुआ था | छगतता है, मुख्य मंत्रियों एवं ब्राह्मणों द्वारा राजा का नाम घोषित होता था और वे ही छोग ““राज-कर्तारः'' कहे 
जाते थे | प्रसिद्ध चीनी यात्री युवान ह्याँग (ह्लन सांग) ने लिखा है कि राज्यवर्धन की मृत्यु के उपरान्त मुख्य मन्‍्त्री 
भण्डों ने मन्त्रियों की सभा की और मन्जियों एवं न्‍्यायाधिका रियों ने हर्ष को राजा बताया । इसी प्रकार जब परमेश्वर 
वर्मा द्वितीय की मृत्यु के उपरान्त पल्लव-राज्य में भराजकता फेक गयी तब प्रजा ने राजा चुना । राजतरंगिणी (५।४६१- 
४६३) में आया है कि यदास्कर पहले एक दरिद्र व्यक्ति था, ब्राह्मणों ने उसे राजां बनाया । 


कही-कहीं झूसो द्वारा उद्घोषित 'सामाजिक समझौते वाले सिद्धान्त की प्रतिध्वनि भी मिल जाती हैं। वर्तमान 
काल में सामाजिक समझौते बाछा सिद्धान्त दो स्वरूपों में उपस्यित किया जाता है। पहला वह है जिसके द्वारा प्ात्तन 
एबं जनता में स्पष्ट अभिमत की कल्पना की गयी है और दूसरा वह हैं जिसके द्वारा यह व्यक्त होता है कि एक ऐसे 
राजनीतिक समाज का निर्माण हुआ जो व्यक्तियों का पारस्परिक समझौता था और जिसमें राजा का कोई हाथ नहीं 
था। सामाणिक समझौते वाक्ता सिद्धान्त यह व्यक्त करता है कि शासन या सरकार जनता की स्वीकृति पर निर्भर 
रहती है। कौटिल्य (१।१३) ने उस किवदन्ती की ओर संकेत किया है जिससे प्रकट होता है कि वृवस्वत मनु छोगों 
दारा राजा बनाया गया. और रक्षा करने के कारण छोगों ने उसको आय का छठा भाग कर देना स्वीकार किया। 


१२. त्वां विशों वृणतां बुणतां राज्याय त्वाभिमाः प्रविश: पञ्च देवी: । अथर्बव० ३।४।२, ये राजानों राजकृतः सूता ग्रामण्यद्च 
से | उपस्तीनु पर्ण मह्य त्वं सर्वानू क्ृषण्वभितों जनानु ॥ अथर्ब० ३॥५७। 


५९२ घमंशास्त्र फा इतिहास 


किन्तु कौटिल्य ने यह नहीं लिखा है कि मनु ने जनता के समक्ष कोई प्रण किया कि नहीं । श्ञान्तिपर्व (अध्याय ५९) में 
आया है कि किस प्रकार प्रथम राजा वैन्‍न्य (पृथु) ने देवों एवं मुनियों के समक्ष दापथ ली कि बढ़ विश्व की रक्षा करेगा, 
राजनी ति-शास्त्र द्वारा निर्धारित कर्तव्यों का पालन करेगा और अपने मन की कभी न करेगा ।”* 


राजा के देवत्व अधिकार वाक़े सिद्धान्त की ध्वनि ऋग्वेद में भी है। ऋग्वेद (४।४२) में पुरुकुत्स के पुत्र 
श्रसद॒दस्यु का वर्णन है । इस मन्त्र के कुछ विचार विलक्षण हैं । राजा चसदुदस्यु कहता हँ--देंब छोग वरुण की शक्ति 
पर निर्भर हैं, किन्तु मैं छोंगों फा राजा हूँ; 'मैं इन्द्र एवं वरुण हूँ; मैं विश्ाक्त एवं गम्भीर स्वर्ग एवं पुृथिदी हूँ; में अदिति 
का पुत्र हैं । यहाँ पर राजा अपने को वैदिक देंवों में तर्वश्रेष्ठ देंबों के समान कहता है। अथर्ववेद (६।2८७॥१-२) में आया 
है--' है राजा, तुम्हें सभी कछोंग ताहें, तुम्हारे हाथों से राज्य न छीना जा सके, तुम इन्द्र के समान इस विद्वव में सुस्थिर 
रहो और तुम राज्य धारण किये रहो |” द्वातपथन्नाह्मण (५।१।५।१४) में, वाजपेय यज्ञ में बाण चलाते समय ऐसा कहा 
गया है--'राजन्य प्रजापति का है, वह अकेला है, किन्तु बहुतों पर राज्य करता है ।” यहाँ पर राजा की स्थिति का 
वर्णन प्रजापति के प्रतिनिधि रूप में है। विश्वकूप (याज्ञवल्क्य १।३५०) ने एक छूम्बे वैदिक अंश (आगम) को उद्ुघुत 
कर ऐसा लिखा है-- देवों ने प्रजापति से कहा, हम छोग सोम, सूर्य, इन्द्र, विष्णु, वैश्ववण (कुबेर) एवं यम से क्रमा- 
नुसार महत्ता, दीप्ति, शक्ति, विजय, ओदार्य एवं नियंत्रण लेकर मानव रूप में राजा के लिए व्यवस्था करेंगे । जब 
इस प्रकार राजा वन गया तो उसने देंबों से अपने मिश्र के रूप में घर्म फो याचना की जिससे कि वह लोगों की रक्षा कर 
सके, और तब देवों ने घ॒र्म (अर्थात्‌ दण्ड) को मित्र के रूप में उसे दिया । 


राजत्व के उद्गम के सिद्धान्तों की जो चर्चा महाभारत में हुईं है, हम उसकी समीक्षा करेंगे । श्ञान्तिपर्व ने इस 

विषय में दो स्वक्तों पर चर्चा की है (अध्याय ५९ एवं ६७)। ५६वें अध्याय में युधिष्ठिर नें महान योद्धा एवं राज- 

“नोतिज्ञ भीष्म से पूछा कि 'राजा' की उपाधि का उद्गम क्या हैं और किस प्रकार अन्य भनुष्यों की भाँति ही दैहिक एवं 
मानत दाक्तियों वाक्ना एक मनुष्य सब पर शासन करता है | ये दो प्रदन नहीं हैं प्रत्युत एक ही घद्न के दो पहल हैं । 

भीष्म ने उत्तर के रूप में कहा कि आरम्भ में कृतयुग (पूर्णता की स्थिति) था; न राजा था, न राज्यय और न दण्ड 

था और न दण्ड देंने वाला | क्रमदा: छोगों में मोह उत्पन्न हुआ और तब लोभ, कामुक प्रेरणाओं एवं उद्ाम प्रवृत्तियों 

का उदय हुआ और वेद एवं धर्म का विनाज् हो गया। देवों को आहुतियाँ मिछनी बन्द हो गयीं और वे ब्रह्मा के पास 

गये । ब्रह्मा ने एक महान्‌ ग्रन्थ का प्रणयन किया, जिसमें विक्व के कल्याण के हेतु जीवन के अस्तित्व के चार लक्ष्य प्रति- 

. पादित किये गये और वह्‌ ज्ञान का उत्तमांझ घोषित हुआ । इसके उपरान्त देव-गण विष्णु के पास गये और उनसे मनुष्यों 
में सर्वोत्तम व्यक्ति को राजा बनाने की प्रार्थना की । विष्णु ने अपने मन से विरजा नामक पुत्र उत्पन्न किया जिसने राजा 
बनता स्वीकार नहीं किया । विरजा की पाँचव्ीं पीढ़ी में वेत उत्पन्त हुआ जिसने धर्म का नादा कर दिया और ब्राह्मणों 
ने उसे मार डाका | ब्राह्मणों ने फिर उसकी बायीं भुजा को मथकर सुन्दर, सुसज्जित तथा वेद-वेदांगों एवं दण्डनीति 
में पार गत पृथु को उत्पन्न किया | देवों एवं ऋषियों ने उसे सुनिष्चित घर्मं के पालन के छिए उद्वेलित किया, अपनी 
इन्द्रियों पर नियन्त्रण करने तथा शपथ लेने को कहा । उसे हो देवों एवं ऋषियों में जन-रक्षण के लिए राज-पद दिया । 
. स्वयं विष्णु ने उससे कहा-- हे राजा, तुम्हारी आज्ञा के विरोध में कोई नहीं जाएगा ।” ऐसा कहकर विष्णु पृथु में समा 
गये (इलौक १२८) और इसीलिए छोग राजाओं को देवतुल्य मानकर उनके समक्ष” माथा नवातें हैं। इस बृत्तान्त 


प्रतिज्ञां चाभिरोहस्व मनसा कर्मणा गिरा | पाकतबिष्याम्यहं भौम॑ ब्रह्मेत्येवाह चोसकृत्‌ ॥ यश्चचात्र धर्मों नीत्य॒क्तो 
दण्डनी तिव्यपाअ्सः । तमवाडु: करिष्यामि स्ववशों न कदाचन ॥ जश्ञान्ति० ५९-१०६-१०८ | 





॥|॥॥7]॥॥। 
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से पता चलता है कि पृथु को जो शपथ दिछायी गयी बह मानवों के समक्ष न होकर देवों के समक्ष हुईं और उसने छोगों 
के प्मक्ष कोई प्रण नहीं किया । सम्भवतः देवों के समक्ष छी गयी छापथ मनुष्यों के छिए भी ज्यों की त्यों मान छी गयी । 
किन्तु जो वृत्तान्त ऊपर आया है, उससे पता चछता है कि राजा का उद्गम दैबी था । 

इृ७वाँ अध्याय उपयुक्त विषय में संक्षिप्त वृत्तान्त देता है । लगता है, यह नियेचल किसी पूर्वयर्तों प्रन्थ या 
छेखक से सम्बन्धित था । इसमें आया है कि राज्य के लिए सबसे बड़ी वात है राजा प्राप्त करना, क्योंकि राजा-विहीन 
देश में घर्म, जीवन एवं सम्पत्ति का नाश हो जाता है, इसोलिए देदों ने जन-रक्षार्थ राजा की नियक्ति की | इस अध्याय 
में जाया है कि छोग एकत्र हुए और उन्होंने इस आशय के नियम बनाये कि जो कोई निन्‍दा, मारपीट, बलात्कार तथा 
मियम भंग करेगा वह त्याज्य होगा । वे सभी ब्रह्मा के पास गये और उनत्तसे ऐसे शासक की नियुक्ति के लिए प्रार्थना की 
जो उनकी रक्षा कर सके और उनसे आदर-सम्मान प्राप्त कर सके । ब्रह्मा ने मुनि की नियुक्ति की, किन्तु उन्होंने प्रथमतः 
यह कहकर अस्वीकार किया कि शासन एक कठिन व्यापार है, विशेषतः मनुष्यों के धीच जो कि सदा कपटी होते हैं, 
मैं मनुष्यों के पापमय कर्मों से बड़ा भयभीत हूँ । मनुष्यों ते मनु से त डरने को कहा और कहा कि पाप कैदकू पापकमियों 
को ही प्रभावित करेंगा ( मनु को नहीं ) | उन्होंने अन्न का दसवाँ, पश्ु का पाँचवाँ, धर्म का चौथा भाग आदि देने का 
वचन दिया, तब मनु मान गये उन्होंने विश्व का परिश्रमण किया, दुष्कर्तियों को भयाक्रान्त किया ओर उन्हें धर्म के 
अनुसार चलने को बाण्य किया | कोटिल्य नें मतु एवं मानव से सम्बन्धित यह बात अपने अर्थशास्त्र में भी परिकल्पित 
की हैं (१।१३) | मनु ने अपनी ओर से कोई प्रण नहीं किया, यद्यपि मनुष्यों ने कर देने तथा अपने पापों को स्थयं भोगने 
का प्रतिवचन दिया था | इसमें सन्देह नहीं हैं कि दोनों अब्यायों के वृत्तान्तों में कुछ अन्तर अवश्य है । ६७वें अध्याय 
में आरम्भिक कृतयुग, विज्ञाल ग्रन्य, शपथ आदि का उल्लेख नहीं है । इतना ही नहीं, एक अध्याय में प्रथम राजा वैन्य 
है तो दूसरे में मनु । दोनों घारणाएं काल्पनिक एवं देंवताब्यान-सम्बन्धी हूँ, किन्तु दोनों में मुख्य तथ्य एक ही है । दोनों 
में राजा की प्राप्ति देवों से ही हुई है, विशेषतः उस्त समय जब कि जनों में राजा नहीं था और चारों ओर अनैततिकता 
का साम्नाज्य था । द७वें अध्याय में दैँवी अधिकार एवं राजा और छोगों के बोच आरम्भिक समझौते का सम्मिश्रण पाया 
जाता है । अस्तु, राजत्व के उद्गम के विषय में दोनों अब्याय एक ही बात की ओर संकेत फरते हूँ, अर्थात्‌ राजत्व का 
उद्गम दैवी था । शान्तिपर्व ( ६७।४) में आया है--' सम्पत्ति एवं समृद्धि के अभिकांक्षी को इन्द्र के सम्मान के समान 
ही राजा का सम्मान करना चाहिए ।'' ५६वें अध्याय ( इलोक १३५९ ) में आया है कि द॑बो गुणों के कारण ही छोग राजा 
के नियन्त्रण में रहते हैं । शान्तिपर्व के दोनों अव्पायों में राजा एवं मनुष्यों के बीच समझौते पर कोई स्पष्ट या सम्यक्‌ 


सिद्धान्त नहीं है | 5 अधिकार “ 
नारदस्मृति (प्रकीर्णल, २०, २२, २६; ५२) ने स्पष्ट रूप से देवी अधिकार का प्रतिपादन किया है--'पृथिवी 


पर स्वयं इन्द्र राजा के रूप में विचरण करता है । उसकी आज्ञाओं का उल्लंघन करके मनुष्य कहीं नहीं रह सकते । 
राजा सर्वद्ञक्तिमान्‌ है, वही रक्षक है, वह सब पर कृपाछु है, अतः यह निरदिचत नियम हूँ कि राजा जो कुछ करता है 
वह ठीक या सम्यक ही रहता है । जिस प्रकार दुर्बल पति को भी उसकी पत्नी की ओर से सम्मान मिलता है, उसी प्रकार 
गुणहीन शासक को भी प्रजा द्वारा सम्मान मिल्लना चाहिए | 

अपनी प्रसिद्ध पुस्तक 'द डिवाइन राइटर आव किस्स' (सन्‌ १९३४, पु० ५-६) में श्री जें० एन० फिग्गिस ने 
देवी अधिकार के सिद्धान्त के लिए चार प्रमेय स्वीकृत कियें हैं--(१) राजत्व दँँवी हैं अर्थात्‌ इसकी संस्यापना में दैवी 
हाथ है, (२) राजत्व पर आलतुव॑ंक्षिक अधिकार है, (३) राजा पूर्णरूपेण स्वतस्तव है, वह केवल परमात्मा के प्रति 
उत्तरदायी है, (४) बिना किसो आग्रह के तथा पूर्ण आज्ञाकारिता के साथ राज़ाज्ञा माननों होगी, ऐसा ईदवर द्वारा 
... निर्धारित है, आर्थात्‌ किसी भी दश्या में राजा का विरोध करना पाप है" यूरोप में यह सिद्धान्त १६वीं एवं १७वीं 


# काश. । कक है कि. 4 | 
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धातान्दियों में भलीभाँति प्रचछित था, क्योंकि उत दिनों वहाँ घर्मश्ात्त एवं राजनीतिनक्षास्त्र एक साथ मिलकर चक्त 
रहे थे । 

अब हम यह देखेंगे कि उपयुवत सिद्धान्त एवं हिन्दू सिद्धान्त में किस रूप में समानता एवं विरोध हैं। प्रथम 
प्रमेंप के विषय में यह फहना है कि मनुस्मृति, महाभारत आदि ग्रन्थों ने राजा को या तो साक्षातु ईद्वर माना है या 
ईदवर का प्रतिनिधि, जो देवों के समान ही कर्म करता है | दूसरे प्रमेय के विषय में यह कहना है कि सभी संस्कृत- 
प्रस्थों ने राजत्व-प्राप्ति के आनुवंज्िक अधिकार की घोषणा को है | किन्तु कुछ अपवाद भी पाये जाते हैं, जिनके विषय 
में भागे छिखा जायेगा । हमारे प्राचीन ग्रन्थों ने तोसरे एवं चौथे प्रमेयों को पूर्ण रूप से स्वीकार नहीं किया है | उनका 
कहना है कि राजा मनमानी नहीं कर सकता, उसको घर्म के अनुसार चछता होगा, सथीन नियमों के तिर्माण में उसकी 
शक्ति सीमित है; इतना ही नहीं, यदि वह धर्म के नियमों के अनुसार नहीं चछेगा तो उसे गदुदी से उत्तार दिया जायगा, 
उप्तकी आज्ञाओं का उल्लंघन किया जायगा या व्ह मार डाला जायंगा (देखिए ऊपर छुक्रनीति एवं अनुशासन० के उद्घृत 
अंश) | मनु (७॥१११-११२) एवं नारद (प्रकीर्णक, १२ एवं ३२) की एतत्सम्बन्धी घोषणाएँ भी विचारणीय हैँ । 


एसा कहना कि “दैवी अधिकार” वाक्ा सिद्धान्त “सामाजिक प्रमक्षौता वाले सिद्धान्त के विरोध में उत्पन्न 
हुआ, सर्वंथा श्लामक है| प्रथम सिद्धान्त प्राचीन काल में स्वभावतः प्रचलित हो सकता था, किन्तु दूसरा सिद्धान्त 
राजनीतिक विचार के प्रगतिशीक छ्तर का द्योतक है। बास्तब में दोनों सिद्धान्त अनर्गल हैं, निरर्थकता एंवं अनर्गछता 
में दोनों के प़ड़े समान हैं। दँवी अधिकार वाले सिद्धान्त को एक अन्य अति प्राचीन स्रिद्धान्त दवा बैठता है। १८वीं 
दाताब्दी में अमेरिका वालों ने अंग्रेजों के विरोध में स्वर ऊँचा उठाया कि "कर ग्रहण एवं प्रतिनिधित्व साथ-साथ 
चलते हैं । प्राचीन हिन्दू राजनीतिज्ञों एवं घर्मप्ात्तकारों ने कहा--“कर ग्रहण एवं रक्षण साथ-साथ चलते हूँ। 
वौघायनघमं सूत्र (१।१०।१) का कहना है-- जो राजा छठे भाग (कर-ग्रहण) के छिए रखता जाता हैं, उसे चाहिए 
कि वह प्रजा की रक्षा करें । इसी प्रकार की बातें अन्य सन्दर्भा में कई लेखकों द्वारा कही गयी हैं (देखिए याज्ञ० 
१॥३३४, १।३३७; शान्तिपर्व ५७।४४-४५; शुक्रनीति० १॥१२१; वसिष्ठ १।४४-४६; गौतम० ११॥११; विष्णुधर्मसूत्र 
३॥२८; उद्योगपर्व १३२१२, द्ान्तिण ७२।२०, आश्रमवाप्ति"ण ३२।४०, अनुशासन० ६१।३४ एवं ३६; कामन्दक० 
२१०) । कर तन देने वाके ऋषियों-मुनियों की रक्षा भी राजा को करनी पड़ती थी, क्योंकि वहू उनके पुण्यों का 
भागी होता था । और देखिए रामायण ( ३॥६।१४ ), कालिदास ( दाकुन्तल्ा २।१३ ), आदिपवे ( २१३।९ ), शान्ति 


- पर्व (७१॥२९ ) 


उपयु कत विवेचन से राजाज्ञा-पालन के विषय में निम्नलिखित तथ्य उपस्थित हो जाते हैं--(१) राजा में देवत्व 
है, (२) जीवन, स्वतत्वता एवं सम्पत्ति की रक्षा के छिए राजा या शासक की बड़ी महत्ता है, (३) दण्ड का भय (मनु 
७।२२), (४) राजा एवं जनों में प्रारम्भिक समक्षौता, (५) शासक एवं झासित राज्य के अन्योन्याश्षित अंग हैं । अन्तिम 
बात के विषय में देखिए मनु (५।२९४) की व्याख्या में मेघातिथि के वचन । 

किसे राजा होना चाहिए ? इस विषय में कई मत हूँ । “राजा क्षब्द का एक अर्थ है “क्षत्रिय” मनु (७॥१) 
ने क्षत्रिय को ही राजा के योग्य ठहराया है। घर्मशास्त्र-साहित्य में “राजा” वाब्द उसके लिए भाया है जो किसी 
देह पर शासन करता है या उसकी रक्षा करता है। कुल्छूक के अनुसार “राजा दाव्द किसी भी जाति के व्यक्त के 
लिए प्रयुक्त हो सकता है। जो व्यक्ति प्रजा-रक्षण का कार्य करता है, वह राजा है । यही वात्त अवेष्टि नामक इष्टि के 
संम्पादन के विषय में मी. कही गयी है। अवेष्टि राजसूप्र यज्ञ का एक प्रमुख्त अंग है। राजा राजसूय यज्ञ करता 
था ('राजा राजसूयेन यजेत अर्थात्‌ राज़सूय राजा द्वारा सम्पादित होना चाहिए) | भ्रवेष्टि के सम्पादन के सिलसिले 
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में पबाह्मणों, क्षत्रियों एवं वैदयों की भी चर्चा हुईं है। इससे प्रकट होता है कि राजसूय करने वाछा राजा किसी भो जाति 
का हो ग़कता है । 

बहुत रे ब्राह्मण-बंच्ों ने राज्य एवं साम्राज्य स्थापित किसे थे शुंग-साप्राज्य का संत्यापक पृष्यमित्र ब्राह्मण जाति 
का था (हरिबंध ३।२)३५) शांगों के उपरान्त कण्व ब्राह्मणों नें तथा उनके उपरान्त वाकाटक, कदस्व आदि ब्राह्मण“ 
राजाओं ने राज्य किये हमने इस ग्रन्थ के दितीय भाग में ब्राह्मणों की चर्चा करते हुए देख किया है कि आपत्काल में 
वे लोग अस्च-दास्त्र ग्रहण कर सकते थे । मनु (१२।१००) ने छिखा है कि बेदज्ञ ब्राह्मण राजा, स्रेनापति या दण्डाधिपति 
हो सकता है । जैमिनि (२।३॥३) को व्याणझया में कुमारिल ने छिखा है कि सभी जातियों के छोग शात्तक होते देखें गये 
हैं । पाछ-वंश का संस्थापक गोपाल शुद्ध था । मतु (४६१) ने छिखा है कि दाद हारा शासित देश में ब्राह्मणों को नहीं 
रहता चाहिए | श्ान्तिपर्व में आया है कि णो भी कोई दस्युओं अथवा डाकुओं से जनता की रक्षा फरता है और 
स्मृति-नियमों के अनुसार दण्ड-बहन करता है, उसे राजा समझना चाहिए | हरिवंश (३॥३।६) तथा कुछ पुराणों में आया 
है कि कलियुग में अधिकतर शाूद्र राजा होंगे और वे अप्यमेंघ यज्ञ करेंगे (देखिए मत्य्य० १४४४० एवं ४३ एवं लिंग० 
४०७ एवं ४२) | युवान ज्याँग ने अपने यात्रावृत्तान्त में उल्लेख फिया है. फि सातवीं शताब्दी के पूर्वार्ध में सिघ पर शद् 
राजा का राज्य था | 

यह एक सामान्य नियम-ता था कि केवल पुरुषमर्ग ही राजा हो सकता है | बहुत थोड़े ही अपदवाद पाये जाते हैं । 
शान्ति० (३३।४३ एवं ४५) में आया है कि विजित देश के सिंहासन पर राजा के भाई, पुत्र या पौत्र को बैठाना चाहिए 
किन्तु राजकुमार के त रहने पर भूतपूर्व राजा की पुत्री को यह पद मिलना चाहिए | राजतरंगिणी (५।२४५ एवं ६।३३२) 
ते सुगन्‍न्धा (६९०४-१० ६ ई०) एवं दिला (९१८०-८१ ई०) के कुढ्यात शासन का वर्णन किया हैं। तेरहवीं शताब्दी के 
गंजाम ताम्नपत्र ने शुभाकर के मर जानें पर उसकी रानी तथा पुत्री दण्डी महादेवी के राज्यपद सुशोभित करने का वर्णन 
किया है और दण्डी महादेवी को “'परमभट्टारिका--महाराजाधिराजपरमेंद्वरी” की उपाधि दी है । रघुवंश (२९।५५ 
एवं ५७) में आया है कि अग्निवर्ण राजा को विधवा राती गद्दी पर आसीन हुई और वंद्ापरम्परा से चले भाते हुए 
मन्त्रियों की सहायता से झासन-कार्य किया | 

विजय एवं निर्वाचन के कतिपय उदाहरणों को छोड़कर राजत्व बहुघा आनुवंशिक था और ज्येष्ठ पुत्र को ही 
गद्दी मिलती थी । झातपथ ब्राह्मण (१२।९।३।१ एवं ३) ने दस पीढ़ियों तक घले आते हुए राजत्व का उल्लेख किया है | 
' राजा के मर जाते या राज्य-पद से च्युत हो जाने पर सामान्यतः उसका ज्येष्ठ पुत्र ही राज्य-्पद का अधिकारी होता 
था | वैदिक काछ में भी ज्येष्ठ पुत्रों एवं पुत्रियों के अधिकारों फी रक्षा की जाती थी | यही बात स्मृतियों के समयों में 
भी थो। ऋग्वेद (१|५।६, २।५०।३) ने इन्द्र के ज्येष्य पद की ओर कई बार संकेत किया हैं | तैत्तिरीय संहिता 
(५।२।७) में भी यह बात छिल्ली हुईं है कि पिता को सारो सम्पत्ति ज्येष्ठ पुत्र को मिलती हैं । ऐत्तरेय्राह्मण (१९।४) 
ते लिखा है कि देवों ने इन्द्र के ज्येष्ठ पद को अस्दीकृत कर दिया था, अतः इन्द्र ने बृहत्पति द्वारा द्वादश्ाहु यज्ञ 
सम्पादित कर अपनी पूर्व स्थिति प्राप्त की । निरुक्‍त (२।१०) में देवापि एवं शन्ततु की कथा आयी हैं। छोटे भाई 
पान्तनु ने राज्य प्राप्त कर किया अतः देवापि ने तप करना आरम्म किया। झन्ततु के राज्य में १२ चर्यों तक वुष्टि नहीं | 
हुई वर्योकि देवगण रुष्ट हो गये थे। शल्तनु से ब्राह्मणों ने कहा--- आपने बड़े भाई का अधिकार हट लिया है, इसी से 
यहू गति हैं । झत्तनु ते अपने बड़े भाई देवापि को राज्य-पद देना चाहा | देवापि ने पुरोहित-पद सुवीकार कर यज्ञ 
आरम्भ कराया । जक्त बरसाने के किए देंवापि नें मन्‍न्र श्रकट कियें, जो ऋग्वेद के १०।९८ के रूप में हमारे समक्ष उप- 
स्थित हैं । इस कथानक से स्पष्ट है कि निरक्‍त के छेखक यास्‍्क के पूर्व बड़े भाई के अधिकारों को छोन लेता एक पाप रब 
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समझा जाता था । उसी कथानक फो दूसरे रूप में बृहहबता (७।१५६-१५७ एवं ८।|१-९) ने उल्लिखित किया है | जब 
ययाति ने अपने बड़े पुत्रों में यदु आदि के स्थान पर गुर को अपना उत्तराधिवारी बनाना चाहा तो ब्राह्मणों एवं नागरिकों 
में कहा--ज्येष्ठ पुत्र के स्थान पर छोटा पुत्र बौसे राज्य कर सकता है ?' अर्जुन ने भीमसेन की भरत्सना की है---'घर्म 
फा पाछते फरते वाले अपने बड़े भाई के विरुद्ध कौन जा सकता है ?” (सभापर्व ६८।८) । रामायण (२।३।४०) में आया 
हैं कि दक्षरध ने राम को अपनी सबसे बड़ों रानी का ज्येष्ठ पुत्र समझकर उत्तराधिकार सौंपा था और वंसिष्ठ ने भी राम 
से कहा है--दृक्ष्वाकुओं में ज्येष्ठ पुत्र को गदुदी मिलती है, ज्येष्ठ के रहते छोटों को राजा नहीं बनाया जाता" 
(रामायण २।११०।३६) यही वात्त अयोष्याकाण्ड में कई स्थछों पर आयी है (८।२३-२४, १०१॥२) | कीटिल्य (१।१७) ने 
छिखा है कि आपत्काक को छोड़कर छोग ज्येष्ठ को ही राजा बनाना श्रेयस्कर समझते हैं। मनु (९॥१०९) ने छिस्ना है कि 
ज्येष्ठ पुत्र की उत्पत्ति के उपरान्त मनुष्य पितृ-ऋण से उऋण हो जाता है, अतः ज्येष्ठ पृ. अपने पिता से सब कुछ प्राप्त 
करता है । राजघर्मकौस्तुम (पृ० ३३४-३३५) ने कालिकापुराण एवं रामायण को उद्धृत कर निम्न प्रमेय उद्घोषित 
किये हैं" (१) ग्यारह प्रकार के गौण पुत्रों के स्थान पर औरस पुत्र को प्राथमिकता मिलती है, चाहे वह अवस्था में बड़ा 
हो या छोटा; (२) यदि (भपनी ही जाति को) छोटी रानी का पुत्र अवस्था में बड़ो रानी के पुत्र से बड़ा हो तो उस्े 
प्राथमिकता मिलती है; (३) यदि एक ही जाति की दो रानियों को एक ही समय पुत्र उत्पन्न हो तो बड़ी रानी के पुत्र 
को प्राथमिकता मिलती हैँ; (४) यदि बड़ी रानी को जुड़वाँ पुत्र उत्पन्त हों तो पहले उत्पन्न होने वाक्े पुत्र को प्राथमिकता 
पाप्त होती है । 

यदि ज्येष्ठ पुत्र अच्चा या पागछ हो तो उसके स्थान पर उत्तका छोटा भाई राजा होता है (मनु ९।२०१) | 
महाभारत में आया है कि अन्चे होते के कारण घृतुराष्ठ को राज्य नहीं मिक्ा (आदिपर्य १०९॥२५, उद्योगपर्त १४७। 
३९) । छुक्ननीतिसार (१।३४३-३४४) में आया है कि यदि ज्येष्ठ पुत्र बधिर, कोढी, गूँगा, अन्धा या नपुंसक हो तो 
उसके स्थान पर उसका छोटा भाई या पुत्र राज्याधिकार प्राप्त करता है । और देखिए शुक्रनी तिसार (१।३४६-३४८) | 
राजघर्मकौस्तुम ने कुछ अतिरिक्‍त प्रमेप भी उपस्थित किये हँ--(१) यदि ज्येष्ठ पुत्र किसी शारीरिक या मानसिक दोष 
के कारण राजा न हो सके तो उसके पुत्र का अधिकार अश्लण्डित रहता है (आदिपर्यच १००।९२ का उद्धरण भी दिया 
शया है) । यही बात बालम्भटूटी (याज्ञ० १।३०९) एवं राजनीतिप्रकाश (पृ० ४०) ने भी कही है। (२) यदि बड़े 
पुत्र को अक्षमता के कारण छोटा पुत्र राजपद पाये तो उसकी मृत्यु पर उसी का ज्थेष्ठ पुत्र उत्तराधिकारी होता है, न 
कि अक्षम का पुत्र (पाण्डू की मृत्यु के उपरान्त युधिष्ठिर को हो राजपद मिलना चाहिए था, न कि घृत्तराष्ट्र के पुत्र 
दुर्योधन को), नीतिवाक्यामृत (परिच्छेद २४, पूृ० २४५९) ने उत्तराधिकार के विषय में निम्न क्रम रखा है--पुत्र, भाई, 
सौतेला भाई, चाचा, उसी वंदा का कोई पुरुष, पुत्री का पुत्र, कोई अन्य जन जो निर्वाचित हुआ हो या जिसने राज्य पर 
अधिकार कर छिया हो | 

कर्मी-कभी किसी राजा ने अपने छोटे पुत्र को भी प्राथमिकता दी है । इस विषय में कतिपय ऐतिहासिक उदाहरण 
प्राप्त होते हैं । गुप्त वंश के सम्राट चन्द्रगुप्त प्रथम ने छोटे पुत्र समुद्रगुप्त को ही राजा बनाया, जिसने अपने पिता के 
शरण के औचित्य को आगे चलकर सिद्ध कर दिया | इसी प्रकार «समुद्रगुप्त ने अपने छोटे पुत्र चन्द्रगुप्त द्वितीय को ही 
अपना उत्तराधिकारी चुना था | ययातति ने पुरु को चुना, क्योंकि वह उप्तके बड़े एवं अन्य पुत्रों में सर्वश्रेष्ठ था, आज्ञा- 
कारी था और था कर्तव्यशीकू (भादिपर्व, ७५वाँ अध्याय) | राज्याधिकार इस प्रकार से आनुवंशिक था कि एक छोटा 
बच्चा भी राजा बना दिया जाता या (रघुवंद्य १८।३९) । 


अक््छे सजा के गुणों के विषय में सभो राजृतीतिबिषयक ग्रन्थों में चर्चा हुई है। देखिए कौट़िल्य (६।१), 
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मनु (७।३२-४४), याज्ञ० (१।३०९-३११ एवं ३३४), शंख-लिखित, शान्ति० (५७।१२ एवं ७०), कामन्दक (१। 
२१-२२, ४।॥६-२४, १५॥३१), मानसोल्छास (२, १।१-९%, पृ० २९), शुक्र० (१॥७३-८६), विष्णुधर्मोत्तर (२।३) । 
याज़्० (१।३०९-३११) के अनुसार राजा को दागितिमान्‌ू, दयाछु, दूसरों के अतीत कर्मों का जानकार, तप, ज्ञान एवं 
अनुभव वालों पर आश्षित, अनुशासित मन बाल़ा, अच्छे एवं बुरे भाग्य में समान स्वभाव रहने बाला, अच्छे मातुकुछ 
एबं पित॒कुछ बाछा, सत्यवादी, मन एवं देह से पवित्र, कार्यपटु, शक्तिशाली, स्मृतिमानू, बचन एवं कर्म में मृदु, वर्णाश्वम 
घ॒र्म के नियमों का पालक, दुष्कर्मों से दूर रहने बाला, मेंघाबी, साहसी, रहस्य गोपनीय रखने में चतुर (भारचि एवं अप- 
रार्क के अनुसार शत्रुओं के भेदों को जानने में चतुर), राज्य के दुर्बल स्थलों की रक्षा करने बाला, तर्कशास्त्र, शासन- 
शास्त्र, अर्थशास्त्र एवं तीतों वेदों में प्रशिक्षित होता चाहिए । उसे ब्राह्मणों के प्रति सहनश्नीकत, भिन्नों के प्रति सरल, जन्रुओं 
के प्रति क्रर एवं सेवकों तथा प्रजा के प्रति पितृबत्‌ होना चाहिए । मनु (७३२) ने भी ऐसा ही कहा हैं। इस प्रकार के 
गुण अंतरंग (भीतरी तथा अपेक्षाकृत आवश्यक है) कहे जाते हैं। याज्ञ० ने १।३१२ से आगे बहिरंग गुणों का वर्णन किया 
है, यथा--मन्त्रियों का चुनाव, पुरोहित एवं यज्ञ फराने वाले याजकों का चुनाव, योग्य ब्राह्मणों को दान, रक्षा आदि | 
कौटिल्य (६१) ने राजा के गणों की सूची कई दृष्टिकोणों से उपस्थित की है। उसमें सबसे पहले ऐसे गुणों का वर्णन 
है जिनके हारा राजा छोगों के हृदय को जीत सके, यथा--कछुछीनता, धर्मपरायणता, प्रफुल्लता, बड़ों-बूढ़ों से सम्मतति 
केने की प्रवृत्ति, सदाचारिता, सत्यवादिता, वचनवद्धता, कृतज्ञता, विशालचित्तता, उत्साह, अप्रमाद, सामन्तों को वष्षा में 
रखने की क्षमता, दुढ़-संकल्पता, स्वानुशासनप्रियता, अच्छे मंत्रियों का रखना आदि । इन गुणों को आभिगामिक गुण 
कहा गया है. (देखिए दशकुमारचरित, ८) | राजा के वुद्धिविषयक गुण ये हैँ--सीखने की अभिकांक्षा, अध्ययन एवं 
समझने की प्रवृत्ति तथा धारण करने की शक्ति, सुविचारणा, वाद-विवाद के उपरान्त सिद्धान्तों के प्रति श्रद्धा। यही 
बात कामन्दक (४२२) नें भी कही है । कौटिल्य (६।१) दादा प्रयुकत दाव्द 'दाक्यसामन्त' अग्निपुराण (२३९।४) 
में भी आया है । उत्साह-सम्बन्धी गुण ये हैं-पराक्रम, दूसरे के पराक्रम के श्रति असहिष्णुता, फार्यचपलता एवं 
उद्योग । कामन्दक (४२३) ने भी यही छिखा है। इन वातों के निरूपण के उपरान्त कौटिल्य ने राजा की आत्म- 
सम्पत्‌ (उसके अपने विश्षिष्ट गुणों) की चर्चा की है। गौतम (११२।४-६) के अनुसार राजा को श्ाह्त्रविहित कार्य 
करना चाहिए, सत्य निर्णय देना चाहिए, बाहर-भीतर से पवित्र होना चाहिए, इन्द्रियों पर नियंत्रण रखना चाहिए, 
अच्छे नौकरों वाला होना चाहिए, नीति-विषयक उपादानों का ज्ञान रखना चाहिए, प्रजा को समान दृष्टि से देखना 
चाहिए और प्रजा-कल्याण करना चाहिए । शझंख़-लिखित ने कौटिल्य एवं याज्ञवल्क्य की छम्वी सूची के समान कुछ 
अधिक या कम वातें कही हैं | श्ान्ति० (७०) ने राजा के ३६ गुणों की सूची दी है, यथा--उसे परुष वचन नहीं बोछना 
चाहिए, उस्ते घर्मनिष्ठ होना चाहिए, दुष्टता से दूर रहना चाहिए, हंठी नहीं होना चाहिए, प्रिय वचन बोकना चाहिए 
आदि । कामन्दक (१।२१-२२) ने १९ गुण बताये हैं, यथा--दण्ड-नोति का अध्ययन, मेथा, गम्भीरता, चातुर्य, 
साहम्तिकता, ग्रहण स्ाम््र्य, क्षमता, बाग्विदग्घता, दढ़ता, आपत्काल-सहिष्णुत्ा, प्रभविष्णुता, पविज्नता, दयाछूता, 
उदारता, सत्यवादिता, कृतज्ञता, कुलीनता, चारिव्य एवं आत्मनिग्रह। कामन्दक (४।२४) ने छिलख्ा हैँ कि राजा के 
लिए दानशीछता, सत्यवादिता एवं पराक्रम ऐसे तीन गुण हैं जो उसे अन्य गुणों की प्राप्ति में सहायता देते हैं। मान- 
सोल्लास (२।१।२-७) ने ४४ गुण बताये हैं जो कौटिल्य की सूची से बहुत-कुछ मिलते हैं, किन्तु इसने पाँच विद्षिष्ट 
गुणों की भी चर्चा की है, यथा--सत्यवादिता, पराक्रम, क्षमाशीलता, दानणीलता एवं दूसरे की योग्यता को समझने 
की क्षमता । अग्तिपुराण (२३९।२-५) ते २१ गुणों का वर्णन किया है, यथा--हुलोनता, चोरिश्य आदि। परशु- 
रामप्रताप में ९६ गुणों की चर्चा हुई है। सम्मापर्व (५॥१०७-१०९) एवं रामायण (२।१००।६५-६७) ने १४ दोषों 
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से बचने के लिए उपदेश दिया है, यथा--नास्तिकता, असत्यवादिता, क्रोध, अनवधानता, प्रमाद, समझादारों से न 
मिलता, आलूत्य, पाँचों इच्द्रियों के सुक्तों में छगा रहता, मन्भियों ते राम्मति न लेना, राजनीतिनशज्ञान-विहीनों से सम्मति 
छेना, निर्णोति बातों के अनुसार न चलना, गुप्तनीति का पालत न करना, शुभ कार्य त करना, एक ही समय सभी प्रकार 
की वातों को अंगीकार करना । इस विषय में और दंखिए वनपर्व (२५१।५) । सभापर्व (५।१२५) में आया है कि राजा 
के लिए छः विपत्तियाँ ये हैं--दिन में सोना, आलस्य, कायरता, रोष, सुफुमारता एवं दीर्घसून्ता । 


धर्मश्ञात्त्रीय एवं अर्थद्ञास्त्रीय ग्रन्थों ने राजा की शिक्षा-दीक्षा के विषय में बहुत विस्तार किया है। गौतम 
(११॥३) ने छिखा है कि राजा को तयी (त्तीनों बेंदों) एवं आन्वीक्षिकी की शिक्षा छेनी चाहिए । आस्वीक्षिकी की 
व्याख्या कई प्रकार से फी गयी है । कौटिल्य (१२) का कहना है कि आन्चीक्षिकी के अन्तर्गत सांख्य, योग एवं छोकायत 
के विचार आते हैं। इनके अध्ययन से मन, वचन एवं फर्म में प्रौदता एवं बैलक्षण्प जा जाता है । आन्वीक्षिकी से सभी 
विद्याओं पर प्रकाश पड़ता है । यहू घ॒र्म का मूल है। अमरकोदश, विश्वरूप (याज्ञ ० १।३०६), हरदत्त (गीतम ६६१।३) 
आदि के अनुसार आन्वीक्षिकी का अर्थ है तर्कशास्त्र | कामन्दक (२।७ एवं ११), मिताक्षरा (याज्ञ० १॥३११), शुक्- 
तीति (!।१५८) के अनुसार यह “आत्मविद्या' है। राजनीतिप्रकाश (पु० ११८) एवं शाक्रनीति (१।१५३) ने कहा हैं 
कि यह तकशास्त्र है जो आत्मविद्या की ओर ले जाता हैं। नीतिमयुत्ष (पृ० ३४) ने आन्वीक्षिकी के अन्तर्गत तर्वशास्त्र 
एवं वेदान्त को रखा है और त्रयी के अन्तर्गत मोमांसा एवं स्मृतियों को रखा है। बुहस्पतिसूत्र (२।५-६) ने राजा को 
सम्मति दी है कि वह अर्थ की प्राप्ति के छिए कौकायतिक के सिद्धान्तों का अतुसरण करे और कामसाधघन तथा अन्य 
इच्छाओं की प्राप्ति के छिए बह कापालिक शास्त्र के अनुसार चले [४ . 


राजा की द्षिक्षा के छिए उपर्युक्त विद्याओं के बिषय में कई मत हैं। मनुस्मृति (७४४३), शान्ति० (५९३३), 
कौटिल्य (१॥२), याज्ञ० (१।३११), कामनदक (२।२), शुक्रनीति (१।१५२), अग्ति० (२३८।८) के अनुसार राजा की 
शिक्षा के विषय चार हैं, यथा--आन्वीक्षिको, ज्यी, वार्ता एवं दण्डतीति | कौटिल्य ने टिप्पणी की है कि मानवों के 
सम्प्रदाय के अनुप्तार विद्याएँ तीन हैं और आन्वीक्षिकी त्रयी की एक विधिष्ट शाखा है; वार्हस्पत्यों के सम्प्रदाय के अनु- 
सार विद्याएँ केवल दो हैं, यथा--वार्ता एवं दण्डनीति, क्योंकि त्रयी से सांसारिक ज्ञान की प्राप्ति के आगे मावरण 
भा जाता है। औद्नततों के सम्प्रदाय के अनुसार राजा के लिए केबल दण्डनीति ही पर्याप्त हैं, क्योंकि अन्य विद्याएं इसके 
साथ घंकरन हैं। स्पष्ट है, औशसनों एवं बाहंस्पत्यों के मत से राजा के लिए धर्म-ग्रन्थों एवं आत्मविद्या का ज्ञान 
आवष्यक नहीं है, उस्ते शासत-शास्त्र का व्यावहारिक अथवा छौकिक ज्ञान रखता चाहिए | दक्षकुमारचरित (८) ने चार 


 विद्याएँ ग्रहण के योग्य मानी हैं, यथा--“चंतस्नों राजविद्या:; नयी वार्तान्वीक्षिकी दण्डनीतिः , जो कोटिल्य के 


१४. लान्वीक्षकी' दक्द भी प्रचक्तित है, किन्तु 'आन्वीक्षिकी व्याकरण-सम्मत है। 

लोकायत भिड़ान्त को ओर कतिपय संकेत मिलते हैं, यथा--पतंज छि-महाभाष्य (जिल्द ३, पृ० ३२५, पाणिनि 
७।३।४५ की व्यास्या में) । भागे चकछक र यह सिद्धान्त नाघ्तिकवाद का द्योत्क माना जाने कगा । दंखिए शंकर का 
वेंदान्तभाष्य (२।२।१ तथा ३।३॥।५३ एवं ५४); तन्त्रवांतिक (जैमिनि १।३॥३); रामायण (अयोधष्या-कांड १००॥३८- 
३९); कामसूत्र (१।२।३०); राजशेखर (काब्यमोमांसा पु० २७); नोतिवाक्यामृत (पूृ०.७६) । और देखिए अंग्रेजी 
में--जे ० आर० ए० एस्‌० (१९१७, पृ० .१७५, टिप्पणी २); जें० ए० ओ० एस्‌ ० (१९३०, पृ० १३२), पघर्मशास्त्र 
का इतिहास (भा०-२, अध्याय ७, टिप्पणी); बी० ओं० आर० इंस्टिच्यूट, पून्रा का रजतजयन्ती ग्रन्थ, पू० ३८६- 
३९७ जहाँ छोकायतों के विषय में कुछ ऐतिहासिक संकेत दिये गये_हैं । 
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मतानुसार ही हैं। बाहंस्पत्यसूच (१॥३) ने राजा के छिए केवल दण्डनीति (दण्डनीतिरेव विद्या) ही उचित ठहरायी हूँ । 
कौटिल्य ने व्याख्या की है कि धर्म एवं इसके विरोधी तत्त्व तीन वेदों (ऋग्वेद, सामवेद एवं यजुर्वेद) से पढ़े जाते हैं, 
अधर्ववेद एवं इतिहासवेद (इतिहास एवं पुराण) अन्य वेद हैं, ये तथा छः अंग [वेंदांग) बयी के अन्तर्गत आ जाते हैं । 
शुक्रनीति (११५५) का कहता है कि (४ बिद्याएँ (याज्० १॥३ में उत्किखित) त्रवी के अच्तर्गत था जाती हैं । गौतम 
(१११९) ने वेदों, पर्मशास्त्रों, वेंदांगों, उपवेदों एवं पुराणों पर बज़ दिया है। रामाधण में आया है कि राम एवं उनके 
भाई वेदों, वेदांगों, धनुर्वेद, गांधर्ववेद, राजविद्या आदि में पारंगत थे (१।१८।२४ एवं २६, ३।१।२०, २।२।३४-३५, 
५।३५।१ ३-१४) । बनपर्व ( २७७।४] में आया है कि राजकुमार वेदों एवं उनके पूत सिद्धान्तों तथा धनुर्वेद में प्रवोण 
भे। और देखिए आदिपर्व (२२१।७२-७४), अनुशासनपर्व (१०४।१४६-१४७) | ख्वारबेछ के हाथीगुम्फा अभिलेख 
में आया है कि खारवेछ लेखा (राजकीय लिखा-पढ़ो), रूप (मुद्रा-शास्त्र), गणता, न्याय-शात्षत्र, गान्धर्बवेद (संगोत) 
में शिक्षित हुआ था । और देश्षिए रुद्दामा का अभिलेख (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द ८, पृ० ४४) एवं समुद्रगुप्त का 
अभिलेख (गुप्त अभिछेख सं० १, पृ० १२, १५-१६) | राजकुमार की शिक्षा के आदर्श पाठ्यक्रम के लिए देखिए 
डा० बेनीप्रसाद का ग्रन्थ ''थ्यौरी आव गवर्नमेण्ट इन एंशेण्ट इण्डिया, प्ृ० २१८ उन्होंने बौद्ध ग्रन्य, अदबधोप 
के सुत्नालंकार का उद्धरण दिया है। नीतिवाक्यामृत (प० १६१) ने भी राजकुमार द्वारा प्राप्त किये जाने वाले 
गुणों की एक तालिका प्रस्तुत की है, यया--प्तभी क्िपियों का ज्ञान, रत्नों का मूल्यांकन करता, अस्व-शस्त-ज्ञान आदि । 
अग्तिपुराण (२२५।१-४) में आया है कि राजकुमारों को घर्मशास्त्र, कामझास्त्र, अर्थशास्त्र, धनुवेंद आदि का श्ञान 
दिया जाना चाहिए"''यदि वें पढ़ाये-लछिख्लायें न जा पके तो उन्हें आमोद-अमोद के व्यापारों से ग्रस्त कर देना चाहिए, 
जिससे वे राजा के छात्रुओं आदि से मिक्तनन सकें। राजकुमारों को अपनी राजबानी या पास के किसी कांछेज में 
शिक्षा दी जाती थी | कभी-कभी उन्हें तक्षशिक्ता जैसे प्रसिद्ध ज्ञान-केन्द्रों में मेज दिया जाता था (देल्षिये फॉस्बॉल् द्वारा 
सम्पादित जातक २॥८७, २७८, २१९, ३२३, ४००, ३।१०८, १६८, ४१५, ४६३) । वहाँ पढ़ने के विषय थे तीनों 
बेंद तथा १८ शिल्प या विद्याएँ (जातक २॥८७:३।११५) । कोटिल्य (१।४) का कहना है कि वार्ता में कषि, प्ु-पाल्‍्न, 
सोना, साधारण धातुओं, बेगार आदि का ज्ञान सम्मिलित था, जिसके ज्ञान से राजा कोश एवं सेना बढ़ाता था और 
जत्रुओं पर अधिकार रखता था । समभापर्व (५७७९) एवं अयोध्याकाण्ड (१००।४७) में आया है कि जब संसार वार्ता 
पर निर्भर रहता है तो वह बिना कठिनाई के समुद्धिशाली होता है। श्वान्तिपर्व (२६३।३) में सावधान किया गया हैं 
कि यदि वार्ता की चिन्ता न की जायगी तो यह विदव नष्ठ हो जायगा; विष्व के मुल में वार्ता है और यह तीनों वेदों 
द्वारा धारित है (६८।३५) । बनपर्व (१५०३०) में भी आया है कि यह सम्पूर्ण विश्व वार्ता अर्थात्‌ वाणिज्य, खान, 
व्यापार, कृषि, पक्षु-पाक्न द्वारा घारित एवं पालित हैं। और देखिए नीतिवाक्यामृत (पृ० ९३) | इन उद्धरणों से 
व्यकत्त होता है कि समाज के जाथिक हाँचे एवं कृषि पर बहुत बल दिया जाता था। इसी से अर्थशास्त्र में जाथिक 
विषयों पर प्रभृत चर्चा हुई है । 


कौटिल्य (१।५) ने छिखा है कि तीन विद्यायें दण्ड पर आधारित हैं और दण्ड सहज एवं अजित दो प्रकार 
के अनुष्यासल पर निर्भर रहता है । विद्याओं से अजित अनुशासन को प्राप्ति होती है । कौटिल्य ने लिखा हैं कि चोछ 
कर्म के उपरान्त राजकुमार को लिखने एवं अंकगणित का ज्ञान कराना चाहिए, उपनयत के उपरान्त उसे श्षिष्ट छोगों 
(वेदज्ञों) से वेद एवं आन्वीक्षिकी का ज्ञान प्राप्त करना चाहिए, विभिन्‍न विभागों के अधीक्षकों से वार्ता, व्यावहारिक 
राजनी त्तिज्ञों एवं व्याख्याताओं से दण्डनीति का अध्ययन करना चाहिए (और देखिए मनु ७।४३, मत्थ्य० २१५५४ एवं 
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६७० घर्मग्ञास्त्र का इतिहास 


अग्ति० २२५॥२१-२२) । कौटिल्प ने लिखा है कि सोलह वर्षों तक चार विद्याओं का अध्ययन करके राजकुमार को 
विवाह करना चाहिए | उसे सदैव छिष्ट लोगों के बीच में रहफर अपने ज्ञान को माँजते जाना चाहिए, राजा फो दिन 


के प्रथम भाग में हाथी, घोड़े, रथ की सवारी तथा अस्त्र-शस्त्॒ का अभ्यास करना चाहिए; दिन के अगछे भाग में इतिहास 


अर्थात्‌ पुराण, गाथाओं,, प्रश॑स्तियों, धर्मशास्त्र, अर्थक्षासत्र का पाठ सुनना चाहिए। वह राजा, जिस्नकों मेघा इस प्रकार 
अनुशासित रहेगी, जो भपनी प्रजा को अनुशासित रखने में संछ्न रहेगा तथा जो सबके कल्याण के लिए तत्पर रहेंगा, 
वह एस घपंसार पर राज्य कर सकेगा | राजा को विनयों होना चाहिए। नीतिवाक्यामृत (पु० १६२) ने विनय की यह 
परिभाषा की है--जणो ज्तों एवं विद्याओं में प्रवीण तथा बड़ी अवस्था वाछे हैं, उनके प्रति आदर के भाव को विनय कहते 
हैं । मनु (७३३८-३९), कामन्दक (१॥१९-२० एवं ५९-६३), शुक्रनीति० (१।९२-९३) आदि ने विनय की महत्ता का 
बर्णन किया है । मनु (७।४०-४२) ने लिखा है कि बहुत-से राजा विनय के अभाव में शक्तिशाली रहने पर भी नष्ट हो 
गये । बहुत-से राजा विनय के कारण राजपद पर सुशोभित हुए और बहुत-से अविनयी राजा, यथा वेन, नहुप, सुदास 
सुमुख, निमि आदि नाथा को प्राप्त हो गये और पृथु, मनु जैसे राजा विनयी होने के कारण राजपद प्राप्त कर सके (और 
देखिए मत्य० २१५५३) । प्राचीत भारतोय छेछकों ने राजपद के आदर्श की इतनी महत्ता गायीं है और कुमार की दिक्षा 
को इतता महत्त्य दिया हैं कि राजा को राजषि की उपाधि दे दी गयी हैं। कालिदास ने इसका वहुधा वर्णन किया है । 
(दाकुन्तक्० २।१४, रघुवंश १।५८)। सुकरात की भाँति भारतीय लेखकों ने भी राजाओं को दाशनिक-राजा या 
राजा-बाशंनिक कह्ढा है (दार्शनिकों को राजा होना चाहिए या राजा को दार्शनिक होना चाहिए) । धर्मशास्त्र एवं अर्थ- 
शास्त्र ने राजा के छिए नैतिक अतुशासन, संबेगों एवं इच्छा का सम्यक्‌ निर्देशन तथा परिमार्जन अत्यन्त आवश्यक 
माना हैं । ः 
- कौटिल्य (१।६) ने लिखा है कि ज्ञानेन्द्रियों पर नियन्त्रण रक़ना विद्यानरों की प्राप्ति, प्रवीगता तथा अनुशासन 
को लिए परम आबद्यक है और यहू सब दुष्ट प्रवृत्तियों, यथा कामुकता, रोष, छोम, अहंकार (मान), मद एवं अतिञय 
प्रसत्नता के त्याग से ही सम्भव है । उपयुक्त दुष्ट प्रवृत्तियों (काम, क्रोच, मद, लोभ आदि) को द्राष्ु-पड॒वर्ग या अरि- 
घड्वर्ग कहा गया है। कामन्दक (१-५५-५८), शुक्रनीति (१।४४-१४६) ने भी ऐसा ही लिखा है। और देखिए 
मार्कण्डेय० (२७१२-१३), सुबन्धु की बासवदत्ता, उद्योगपर्व (७४१३-१८), मनु (७४४ मत्स्य० रश्पाष५) 
आदि | मनु (७७४५-५२) ने बहुत से दुगुणों की चर्चा की है, जिनसे राजाओं को बचना चाहिए । कौटिल्य (८॥३) 
ने राजाओं के लिए जुआ छेलना बहुत बुरा माना है। कामन्दक (१।५४) ने शिकार खेलना (मृगया), जुआ खेकछना 
तथा मद्य पीना वजित माना है, क्योंकि इन्हीं दुगुणों से क्रम से पाण्डू, नक्त एवं बुध्णियों का नाझा हुआ। शुक्र० (१। 
३३२-३३३) ने मृगया की अच्छी बातें मानी हैं, किन्तु पशु-हनन को बुरा ठहराया है। और देखिए शुक्रनीति० (१। 
१०२-१०३, १०९-११९, ११४ एवं १।१२८), कामन्दक (१।४०-४६) | 








शत 


अध्याय ३ 
राजा के कतंव्य एवं उत्तरदायित्व 


सभी ग्रस्थकारों ने यह स्वीकार किया है कि राजा का प्रधान कर्तव्य है प्रजा-रक्षण | जान्तिपर्व (६८॥।१-४) 
का कहना हैं कि सातों राजशास्त्रप्रणेताओं ने राजा के लिए प्रजा-रक्षण सबसे बड़ा धर्म माता है। यही बात मनु 
(७।१४४), कालिदास (र॒घुबंश १४।६७) आदि ने भी कहीं हैं । भ्रजा-रक्षण का तात्पर्य है चोरों, डाकुओं भादि के 
भीतरी आक्रमणों तथा बाहरी शबत्रुओं से प्रजा के प्राण एवं सम्पत्ति की रक्षा करना । गौतम (१०७-८, ११।॥९-१०) 
का कहना है कि राजा का विशिष्ट उत्तरदायित्व है सभी प्राणियों की रक्षा करना, त्याबोचित दण्ड देता, श्ास्व॒-विहित 
नियमों के अनुसार वर्णाश्रम की रक्षा करना तथा पथश्नष्ट छोगों को सन्मार्ग दिखाना । वसिष्ठ (१९।१-२) कातो 
कहना है कि राजा के किए रक्षण-कार्य जीवन-पर्यन्त चलने वाला एक सत्र है जिसमें उसे भय एवं मृदुता छोड़ देनी होगी । 
और देखिए वसिष्ठ (१९।७-८), विष्णुधर्मसूत्र' (३४२-३)।| शान्ति० (२३।१५) में आया है कि जिस प्रकार 
सर्प बिल में छिपे हुए चूहों को निगल जाता है, उसी प्रकार यह पृथिवी ऐसे राजा एवं ब्राह्मणों को निगल जाती है जो 
क्रम से बाहरी आक्रामकों से नहीं भिड़ते एवं विद्या-ज्ञान के वर्धन के छिए दूर-दूर नहीं जाते ।* इस विषय में विश्विष्ट 
रूप से पढ़िए मनु (९।३०६), याज्ञ० (१।३३५), कौटिल्य, नारद (प्रकीर्णक ३३), घुक़० (११४), अधि [इलो० 
२८), विष्णुषर्मोत्तर (३।३२३।२५-२६) | इन स्थकों की वातों के अध्ययन से पता चलता है कि राजा के प्रमुश्ष 
कर्तव्य ये थे--प्रजा का रक्षण या पाकन, (२) वर्णाश्षम-घर्म-नियम का पाकृन, (२) दुष्टों को दण्ड देता तथा 
(४) न्याय करना | 


रक्षा के लिए युद्ध करना या मर जाना सम्भव था, अतः घर्मण्ास्त्र के प्राचीन ग्रन्यों का कहता है कि क्षत्रिय 


१. बृहस्पति: । तत्प्रजापाक्तनं प्रोक्त॑ त्रिविध न्‍्यायवेदिभिः | परचक्राज्यौरभयाद्‌ बल्िनोध्स्यायवर्तिनः॥ परानीकस्तेन- 
भयमुपाय॑: दामयेननूपः । बलूवत्परिभूतानां प्रत्यहं स्यायदह् नै: ॥ राजनी तिप्रकाश द्वारा उद्घुत, पृष्ठ २५४-२५५ । 

२. भूमिरेती निगिरति सर्पों बिकृदयानिव | राजानं चाविरोद्ार् ब्राह्मणं चाप्रबाप्तिमम्‌ ॥ शान्ति० (२३-१५) द्वारा 
चुहस्पति की बात उदुबृत । यही बात एक अन्य स्थल पर (श्वान्ति० ५७३) उच्नना की कही गयी है । गौर देखिए 
सभापर्व (५५।१४) एवं शुक्ननीतिसार (४।७।३०३) । 

३. तस्य धर्म: प्रजारक्षा वृद्धप्राज्ञोपप्तेतनम्‌ । दर्द व्यवह्याराणामुत्यान च स्वघर्ससु । नारद (प्रकीर्णक ३३); नृपस्य 
परमो धर्मः प्रजानां परिपालनम्‌ । दुष्टनिग्रहरण नित्यं न नीत्या ते विना ह्मुभे ॥ शुक्र० १।१४ | दुष्टस्य दण्ड: सुजनस्य 
पूजा त्यायेन कोझनल्य च॒ संप्रवृद्धि । अपक्षपातोर्थथषु दाष्ट्ररक्षा पल्चैव यज्ञा: कथिता नृपाणाम्‌ ॥ अबन्ि (इलोेक ( 
२८); मिलाइए--दुष्टदण्ड: सतां पूजा धर्मेण व घनार्जनम्‌ । राष्ट्ररक्षा समत्वं च व्यवहारेषु पत्चकम्‌ ॥ भूमिपानां | 
महायज्ञा: सर्वकल्मषनाछानाः ॥ विष्णुघर्मोन्तर (३।३२३।२५-२६) । 5 








६०२ घर्मशास्त्र फा इतिहास 


का पर्तव्य है युद्ध करना और सबसे बड़ा आदर्श है समरांगण में भर जाना | मनु (७॥८७-८९) का कहना है कि आक्रमण 
में प्रजा की रध्षा करते समय युद्ध-दोत्र ते नहीं भागना चाहिए; थे राजा जो युद्ध करते-करतें मर जाते हैं, स्वर्ग प्राप्त 
करते हैं। तैनिकों को भी युद्ध करते-करते मर थाने पर स्वर्ग प्राप्ति होती है (याज्० १।३२४) | और देखिए स्व्रीपर्व 
(२।१६ एवं १८ तथा ११।८-९), भगवदूगीता (२।३१-३७)। श्वान्ति० (७८।३१) का कहना हैं कि जिस प्रकार 
अदवमेघ यज्ञ के उपरान्त राजा के साध जो-जों स्नान करते हैं सभी पापमुक्त हो जाते हैं, उसी प्रकार सभी जाति वाले 
सैनिक युद्ध में मर जाने पर पापरहित हो जाते हैँ। इस विषय में देखिए पराशर ।* दैवी नतकियां (अप्सराएँ) मरे 
हुए (बीरगति प्राप्त किये हुए) सैनिकों का सत्फार करती हैं (पराशर ३।३८)। ऋग्वेद (१०॥१५४॥३ > अथर्ववेद 
१८।२१७) में आया हैं कि युद्ध में प्राण गँवाने वाके सैनिक बही फ़ल पाते हैं जो यज्ञों में सहल्लों गायों का दान 
क्रनें वाले पाते हैं । सम्भवतः कौटिल्य (१०।३) ने सैनिकों को युद्ध के छिए प्रेरित करते हुए इसी वैदिक उक्ति को 
ओर संकेत किया हैं। आपस्तम्वधर्मकुत्न (२१०।२६।२-३) ने भी राजा को प्रजा-रक्षार्थ युद्ध करने के लिए प्रेरित 
क्या है। ज्ान्तिपर्व (२१॥१९ एवं ७७।२८ तथा ३०) ने कहा हैं कि गाय तथा ब्राह्मण की रक्षा करने में मर जाता 
पेयस्कर है। यही बात विस्तार से निष्णुधमत्तिर (३।४४-४६) में आयी है। भीष्मपर्व (१७११) में भीष्म ते 
कहा है कि क्षत्रिय वीर के छिए घर में किसी रोग से मर जाना पाप है, परम्परा से चछा आया हुआ नियम तो यह 
है कि वह लोहे से ही मृत्यु का वरण करें। यही बात दूसरे ढंग से छ्वल्यपर्व (५३२) एवं शान्तिपर्व (९७।२३ एवं २५) 
में भी आयी है । 

कामन्दक (५॥८२-८३) ने स्पष्ट किया है कि प्रजा को राजा के बड़े कर्मचारियों, चोरों, छात्रुओं, राजबल्लमों 
(रानी एवं राजकुमारों) एवं स्वयं राजा के छोभ से बचाना होता है ।' बाह्तव में प्रजा के ये पाँच भय हैं । राजनीतिज्ञों 
से इसी सिलसिले में यह भी कहा है कि उपयुक्त कर्तव्यों के अतिरिक्त राजा को चाहिए कि वह विद्याथियों, विद्वान 
ब्राह्मणों एवं याज्ञिकों का पालन करे। देखिए गौतम (१०१९-१२, १८।३१), कौटिल्य (२।१), अनुश्यासन 
(६१।२८-३०), शान्ति" (१६५॥६-७), विष्णुघर्मसूत्र (३॥७९-८०), मनु (७॥८२ एवं १३४), बाज्ञ० (१।३१५ 
एवं ३२३ तथा दे४डं४), मत्त्यपुराण (२१५॥५८), मआंत्रि (२४)। बतीत काल तथा मधष्यकाल के राजाओं 
ने पर्याप्त उदारता के साथ उपयुक्‍त सम्मति का पालन युगों तक किया। शासन के कार्य केवछ शान्ति एवं सुख 
के स्थान तक ही सीमित नहीं थे, प्रत्युत उनके द्वारा संस्कृति का प्रसार भी कआलावइयक माना जाताथा। राजा 
को असहायों, बुद्धों, अन्धों, छँगड़ें-छूछों, पागछों, विधवानों, अताथों, रोगियों, गर्भवती स्त्रियों की सहायता (दवा, वस्त्र, 
लिवास-स्थान देकर) करनी पड़ती थी।* देखिए वस्तिष्ठ (९९३५-३६), बविष्णुघर्मोत्तर, (३॥६५), मत्त्य० 





४. द्वाविमों पुरुषों छोके सूर्यमण्डलभेदिनौ । परिक्नाड्‌ योगयुक्तदइल रणे चाभिमुखते हतः ॥ पराक्षर (३।३७)-मेघातिथि 


. द्वारा (मनु ७॥८६५ की व्याल्या करते समय) उद्घृत । 
५. आयुक्‍तकेम्पदचोरेम्यः परेम्पों राजबल्कभात्‌ । पृथिवीपतिक्नोभाज्च प्रजानाँ पत्चघा भयम्‌ ॥ पम्चप्रकारमप्येतदपोह - 
. नुृपतेर्भयम्‌ । कामन्दक' (५॥८२-८३) । 
६. क्ृपणाताथवुद्धानां विधवानां तु योषिताम्‌ । योगक्षेमं च॒ वृद्धि लर नित्यमेव प्रकल्पयेत्‌ ॥ शान्ति" (८६।२४  मसत्त्य- 
. पुराण २१५॥६२ 5 अग्निपुराण २२५॥२५); _क्ुपणातुरानाथव्यंगविघवाबालवुद्धानौषधावसयाशनाच्छादन॑ विभूयात्‌ । 
<. हांखलिखितों (राजनी तिप्रकाक्ष द्वारा उद्धुत, पृष्ठ १३८); कच्चिदन्धांब्व मुकांइच पंग्रुनु न्यंगानवान्धवान्‌ । पितेव 
पासि घर्मज्ञ तथा प्रश्नजितानपि ॥ समा० ५१२४ | 





ऐ$/, 


४ राजा फे फर्तव्य एवं उत्तरवायित्य ६० है 


(२१५।६२), अग्नि० (२२५२५), आदिपर्य (४९११), सभा० (१८।२४), विराटपर्व (१८।२४, घान्ति० ७७१८) 
आदि। विष्णधर्मोत्तर को उदुघृत करते हुए राजनीतिप्रकाश (पुृ० १३०-१३१) ने लिखा है कि राजा को चाहिए 
कि वह पतिम्नता स्त्रियों का सम्मान एवं रक्षा करें। इस ग्रत्थ ने इांख-लिखित को उद्धृत करते हुए छिखा है कि 
यदि क्षत्रिय एवं वैद्य जास्त्रविष्चित उपायों से अपने को नए गनाल सके तो उन्हें राजा से भरण-पोपण की व्यवस्था के 
लिए माँग करनी चाहिए और राजा को चाहिए कि बह उनकी सहायता करे और क्षत्रिय तथा वैद्य छ्ाल्वविहित 
कर्मों से उसकी सहायता करें; यहाँ तक कि पालित एवं पोषित होने पर शुद्ध को भो अपने शिक्ष्प द्वारा राजा की प्हायता 
करनी चाहिए । विपत्ति एवं अकाक के समय में राजा को अपने कोश से भोजन आदि की ब्यवस्या करके प्रजापाहन 
करना चाहिए ( मनु ५।९४ की व्याज्या में मेंघातिथि )। बुड्ढों, अन्धों, विधवाओं, अनाथों एवं असहायों की व्यवस्था 
तथा उद्योग या व्यवसाय द्वारा दहीन क्षत्रियों, वैदयों एवं शूद्रों को समयानुकूछ सहायता देना आदि अत्याधुनिक 
परम्पराएँ हैं, किन्तु प्राचीन भारतीय राजाओं ने ऐसा क्रम चछा रखा था | अतः यह स्पष्ट है कि धर्मक्षास्त्रीय प्रन्यों 
एवं दयाछू राजाओं ने एक ऐसा वातावरण उपस्थित कर दिया था कि सामान्‍य राजा छोग भी अच्छे-अच्छे नियमों का 
पाछन करते थे । अज्ञोक महान्‌ ने मनुष्यों एवं पश्चुओं के छिए अस्पताछ खुलवाये थे (द्वितीय प्रस्तर अभिलेख) । उन्होंने 
घर्मझाछाओं, अनाधालूयों, पौसरों, छाग्रादार ब॒ुक्षों, सिंचाई आदि की सुचारू व्यवस्था फर रखी थी | राजा खारबेल ने 
भी जछाशय ख़दवायें थे। रुद्वदामा ने सुदर्दान नामक झीछ का पुनरुद्धार क्रिया था | अनुशासनपर्व में भाया है कि अच्छे 
राजाओं को चाहिए कि वे सभा-भवनों, प्रपाओों, जलाहायों, मन्दिरों, विश्वामालयों आदि का निर्माण करायें |” और 
देखिए मत्त्यपुराण (२१५॥६४) 

राजा के प्रतिदिन के कार्यों के विषय में हमने द्वितीय भाग के बाईसवें अध्याय में पढ़ लिया है (फौटिल्य १॥१९ 
मनु ७/१४५-१५७, २१६-२२६, याज्ञ० १३२७-३३३, शुक्रनीति १।२७६-२८५, अग्निपुराण २३५, दिष्णुघर्मोत्तर 
२।१५१, भागवत १०।७०।४-१७, नीतिप्रकाश ८।९, राजनीतिप्रकाश, प० १५३-१६५९५ आदि) | प्रतिदिन छाब्पा से उठने 
पर राजा को तीनों वेदों में पारंगत ब्राह्मणों की बातें सुननी होती थीं और उनके अनुसार चलछना पड़ता था (मनु ७॥३७ 
एवं गौतम० ११।१३-१४ तथा वस्षिष्ठ० १।३९-४१) । प्रतिदिन राजा को प्रजा के सम्मुख दर्शन भी देना पड़ता था 
(अयोध्या० १००५१, सभापर्व ५॥९०) | 

कौटिल्य, महाभारत तथा बनन्‍य ग्रन्यों ने राजा के समक्ष बहुत हो बड़ा भादर्वा रक्त छोड़ा हैं । कौटिल्य का कहना 
हैं-- प्रजा के सुस्त में राजा का सुख है, प्रजा के हित में ही राजा का छित्त है'”।“ विष्णुघर्मसूत्र (३) में भी यही बात 
कही गयी है । जिस राजा ने अपनी प्रजा की भरपूर रक्षा की हैं उत्ते न तप करने की आवश्यकता है और न. यज्ञ करने 


७, दाक्ाप्रपाप्तडागामि देवतायतनानि च॒ | ब्राह्मणावसथाइचैव कर्तव्य नृपसत्तमै: ॥ अनुशासनपर्व (पराशरमाघवीय, भाग 


१, पु० ४६६ में उद्घृत) । 
८. राश्ों हि ग्तमुत्थान॑ यज्ञ: कार्य नुश्चासनम्‌ । दक्षिणा वृत्तिसाम्य॑ं च दीक्षितस्याभिषेच्रनम्‌ ॥ प्रजासुल्षे सुख राज्षः 


पघ्रजानां च हिते ह्ितम्‌ | नात्मप्रिय॑ हित राज्ञः प्रजानां तु प्रियं हितम्‌ ॥ अर्थशास्त्र १॥१९ | 


९. प्रजासुख्े सुखी राजा तदुदुःखे यदच दुःखितः। स कीतियुक्तों छोकेस्मिन्‌ प्रेत्य स्वर्ग महीयते || विष्णुघर्मसूत्र (३, 


अन्तिम इलोक राजघर्मकाण्ड द्वारा उद्घृत)। कृत्वा सर्वाणि कार्याणि सम्यक्‌ संपालल्‍य मेदिनीम्‌ । प्राकूयित्वा तथा 
पौरान्‌ परत्र सुख्मेंघते ॥ कि तक््य तपसा राज्ञः कि च तस्पाध्यरैरपि | सुपाक्ितप्रजो यः स्पात्सर्वंधर्मबिदेव सः || 
घ्वान्ति० (६९७२-७३) । 





६०४ घर्मशास्त्र का इतिहास 


की (प्ान्ति० ६९।७२-७३ एवं अंगिरा अर्थात्‌ बृहस्पति) । ऐसा राजा सभी घर्मों का ज्ञाता है। कौटिल्य ने राजा 
की तुलना यज्ञ करने वाले से की है। राजा का सर्दव क्रियाशीर रहना ही ब्नत है, झासन-कार्य के छिए अनुष्लासन पर 
चलना ही यज्ञ है, उसकी तिष्पक्षता ही यज्ञ-दक्षिणा है, उसका राज्य-अभिषक ही यज्ञ करने याकछे का स्तान है| शान्ति- 
पर्ब (५६।४४ एवं ४६) एवं नीतिप्रकाशिका (८॥२) ने १ प है कि राजा को गर्भवती सन्नी की भाँति मनचाहा नहीं 
करना चाहिए, प्रत्युत उत्ते प्रजा-सुख के .छिए दास्त्रविहित कार्य करना चाहिए, घर्म पर आाक्षित रहना चाहिए |!” 
मार्कण्डेय पुराण (१३०।३३-३४) में राजा मरछुत्त की मांतामही ने उस्ते सावधान किया है--“राजां का शरीर आमोद- 
प्रमोद के लिए नहीं बना है, प्रत्युत वह कर्तव्य-पाक्तत करने तथा पृथिवी की रक्षा करने के प्रयत्न में कष्ट सहने के लिए 
है । भारतीय ग्रन्थकारों ने राजा के शासन को पितृवत्‌ माना है। कौटिल्य (२।१) ने छिल्ला है कि जो छोग कर-मुक्ति 
के नियमों के बाहर हैं उनके साथ पितृबत्‌ व्यवहार करना चाहिए । याज्ञ० (१।३३४) ने लिखा है कि राजा को अपनी 
प्रजा तथा नौकरों के साथ पितृवत्‌ व्यवहार करना चाहिए। यही वात श्ान्ति० (१३९।१०४-१०५) में भी पायी जाती 
है । रामायण (२।२।२८-४७ तथा ५॥३५।९-१४] में राम के गुणों का वर्णन करते हुए यह भी कहा गया है कि वे प्रजा 
के साथ पितृवत्‌॒ व्यवहार करते थे, यदि प्रजा दुखी रहती तो वे दुखी हो जाते थे, यदि प्रजा-जन आमोद-प्रमोद में मग्न 
होते थे तो उन्हें पिता के समान आनन्द मिल्‍्तत्ता था। इस विषय में और देखिए रामायण (३॥६।११) |” काछिदास ने 
भी इन बातों की ओर संकेत किया हैं (घाकुन्तल० ५॥५, ६।२६ एवं रघुवंश १।२४) | हर्षचरित (५) में आया है-- 
“राजा प्रजा के लिए न केवल ज्ञाति (सम्बन्धी) है, प्रत्युत बन्धु है ।' !** अद्योक महान्‌ अपने शिक्तालेखों में किखता है--- 
“सभी छोग मेरे पुत्र हैं । 


बहुत प्राचीन काक से ही राजाओं को कई श्रेणियों में बाँठा गया है । ऋग्वेद में कई हथक्तों पर शाजा छाब्द आया 
है । यह दाब्द मित्र एवं बदुण (ऋ० ७६४२, १॥२४।१२ एवं १३ त्तथा १०।१७३॥५) नामक देंबों के छिए प्रयुक्त हुआ 
है । यह दो अर्थों में प्रयुकत हुआ है--(१) राजा के अर्थ में (ऋ० १॥६५॥७, ३।४३।५, यथा--राजा इन्द्र, क्‍या आप 
मुझे छोंगों का रक्षक बनाएँगे ? ४४१, ९॥७॥५, १०।१७४।४) तथा (२) “भद्ग' व्यक्ति के अर्थ में, यथा--जहाँ पौधे 
उप्ती प्रकार साथ आते हैं. जिम्त प्रकार मद्र लोग समा में आते हैं '“राजानः समिताविब' (हऋऋु० ९।१०१३, १०।७८।१, 
१०।९७।६) ऋणष्वेद (८।२(।१८) में लिखा है--वहु चित्र जिसने सहस्त एवं दस सहुस्त दिये, केवल बही राजा है, 
अन्य छोग सरस्वती के तट पर छोटे-छोटे स्तामन्त मात्र हैं ।” सजन्नाद झब्द ऋग॑ेद में वरुण एवं इन्द्र (क्रम से ६।६८॥९ 


१०, छोकर॑जतमेवाजत्र राज्ञां धर्म: सनातन: । झान्ति० ५७११; यथा हि गर्भिणी हित्वा स्वं प्रिय॑ मतसोश्नुगम्‌ । गर्भस्य 
हितमाघत्ते तथा राज्ञाप्यसंक्षयम्‌ ॥ वतितव्य॑ कुर्श्ेष्ठ सदा धर्मानुवर्तिना। स्व प्रिय॑ तु परित्यज्य ' यच्चल्लोकहित॑ 
भवेत्‌ ॥ धान्ति० ५६।४५-४६,” घर्ताय राजा भवति न कामकरणाय तु ।''घर्म ततिष्ठन्ति भूतानि घ॒र्मो राजनि 
तिष्ठति ॥ द्यान्ति० ९०।१ एवं ५। पौरजानपदाय॑ तु ममार्थों नात्ममोगतः | कामतों हि धनं राजा यः पारक्य॑ 
प्रयच्छति । न स घर्मेण धर्माल्लन्युज्यते यश्सा तन च॑ ॥ उद्योग० (११८।१३-१४) । 

११, राज्ञां शरीरग्रहर्ण न भोगाय महीपते | ब्लेद्ाय महते पृथ्वीस्वधर्मपरिपालने ।। मार्कप्डेयण (१३०३३-३४); पिता 
अआ्ाता गुदः शास्ता वल्लिवैक्षवणों यम: | सप्त राज्ञों गुणानेतान्मनुराह प्रजापति:।॥| पिता हि राजा छोकस्प प्रजानां 
योध्तुकम्पिता | शान्ति० (१३९।१०४-१०५); अधर्म: सुमहान्नाथ भवेत्तस्प महीपतेः | यो हरेदू बलछिषड्मभागं न च 
क्षति पुजवत्‌ ॥ अरण्पकाण्ड ६११ । 

१२, प्रजाभिस्तु बन्धुमन्तो राजानों न ज्ञातिभिः । हर्षचरित्र (५) । 
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एवं ८।१६।१) की उपाधि के रूप में प्रयुक्त हुआ है। प्ताज्जाज्य शब्द भी उल्लिखित है ( क० १।२५॥१० )। ऋग्वेद 
(८।३७॥३) में इन्द्र को एकराद भी कहा गया है। छगता हैं, ऋग्वेद-काल में एकछन्न राजा फी कल्पना हो चुकी थी, 
जिसके अन्तर्गत अनेक राजा थे | हो सकता है कि ऋग्वेद (७४३७॥३) में 'एकराट' बाब्द कैब एक रूपक के रूप में ही 
प्रयुकत हुआ हो । ऋग्वेद (७॥८३।७-८) में आया है कि दस राजा, जब कि उन छोगों ने एक मण्डल स्थापित कर छिया 
था, सुदास को पराजित नहीं कर सके | यहाँ यह भी आया है कि दस राजाओं के युद्ध में (दाक्षराज्ञे) इन्द्र एवं वरुण ने 
दस राजाओं से घिरे सुदास की सहायता की । बहुत-से स्थलों पर अनेक राजाओं के नाम आये हैं (ऋ० १॥५३॥८ एवं 
१०, १॥५४॥६, १।॥१००।९७, ७॥३३॥२, ८।३॥१२, ८।४॥२) । इन राजाओं के अतिरिक्त बहुत-से गणों या गणराजों 
के नाम आये हैं, यधा--अनु, दुुह्मु , तुर्वशु, पुर, यदु (ऋर० १।१०८।८, ७॥१८।६ एवं ८।६।४६) । ये सभी दाब्द बहुवचन 
में तथा कभी-कभी एकबचन में प्रयुक्त हुए हैं। एकवचन वाले छव्द 'राजा' या 'प्रमुख' के अर्थ में ही जाये हैं (देखिए 
ऋण ८।४७, ८।१०॥५, ४॥३०।१७) | अयथर्ववेद (३॥४।१, ६।९८।॥१) एकराद एवं अधिराज दाब्द अपने उचित 
अर्थ में ही प्रयुक्त हुए हैं। अधथर्ववेद (४।९॥४, ३।४।३ ) में शक्तिशाली राजा के छिए उम्र उपाधि पायी गयी है (तुम 


रोग का पीछा उसी प्रकार करो जिस प्रकार उग्र या शक्तिशाली राजा अनेक राजाओं को दबा ब॑ठता है) | तैत्तिरीय - 


संहिता (१॥८॥१०॥२) में आया है कि मनुष्य राजा द्वारा पालित या नियन्प्रित होते हैं (तस्मादु राज्ञा मनुष्या बिधृताः) । 
इस संहिता में प्रयुक्त 'आधिपत्य' एवं “जातराज्य' छाब्दों का पारस्परिक सम्बन्ध नहीं ज्ञात हो पाता । ये शब्द वाजसनेयी 
संहिता (९।४० एवं १०१८) एवं काठक० (१५५) में भी उल्लिखित हैं । ऐतरेय ब्राह्मण (३९।१) में ४ ऐसा आया 
“जो कोई अन्य राजाओं पर प्रभुत्व जमाना चाहता है, सन्नाटू-पद प्राप्त करना चाहता है”'जौर अभिलाषा करता 
है कि बह सबप्ते बड़ा शासक हो, जो समुद्र पर्यन्त पृथिवी का एकरदाद होना चाहता है, उसे शपथ लेने के उपरात्त ऐन्द्र- 
महाभिषेक से अभिषिक्त होना चाहिए ।” इस मन्त्र में छोंगों पर आधिपत्य होने के अर्थ में प्रयुक्त भौज्य, 'स्वाराज्य, 
'वैराज्य', 'पारमेष्ट्य' शब्दों का अर्थ स्पष्ट नहीं है । सम्भवत्तः ये शब्द अमुत्व प्रदर्शित करने के हेतु अतिशयोक्तिपूर्ण एवं 
भारीभरकम दाव्द-प्रयोग मात्र हों । वैदिक उक्तियों के अनुसार ब्राह्मण भी यदि वह ॒स्वाराज्य' अर्थात्‌ 'प्रभुत्व' प्राप्त 
करना चाहता है तो, वाजपेय का सम्पादन कर सकता है | 'परमेष्ठी' का अर्थ है 'प्रजापति', नतः 'पारमेष्ठ्य' का तात्पर्य 
हुआ दैवी वाक्ति । झतपथ ब्राह्मण (५।१।१।१३) में “राजा एवं सम्नाद्‌ का अन्तर स्पष्ट हो गया है; “राजसूय के सम्पा- 
दन से राजा होता है और वाजपेय के सम्पादन से सच्चाट; राजा का पद निम्न एवं सम्नाद का पद उच्च हैँ । यही बात 
अन्य स्थक पर॒भी कहीं गयी है (झतपथ ९ ३।४।८) । झातपथ ब्राह्मण में पुनः आया हे-- वृत्र को मारने के पूर्व इन्द्र 
केबल इन्द्र था, यह सच है, किन्तु वृत्र को मार डाकनने के उपरान्त वह महेन्द्र हो गया; राजा भी विजय के उपरान्त महा- 
राज हो जाता है (१।६।४।२१) | इन विवेचनों से स्पष्ट हैं कि सार्वमौम शासक की कल्पना का उद्भव वैदिक काल में 
हो गया था, किन्तु उसका विकसित रूप एबं पूर्ण व्यवस्था ऐतरेय एवं शतपथ ब्राह्मण-प्रन्थों के प्रणयन के पूर्व हो चुकी थी । 
ऐतरेय ब्राह्मण ने प्राचीन भारत के १२ सम्नाठों एवं शतपथ ब्राह्मण (१३॥५।४ १-१९) ने १३ सम्नाटों के नाम गिनाये 
हैं। पाणिनि (५।१।४१-४२) ने 'सार्वभौम” का अर्थ सम्पूर्ण पृथिवी का पत्ति या स्वामी छगाया हैं । अमरकोश का कहना 


१३. दर्श राजानः समिता अयज्ववः सुदासमिस्द्रावणा न युयुधु: |” दाशराज्ञें परियत्ताय विदवतः सुदास इन्द्रावरुणाव- 
शिक्षतम्‌ ॥ ऋ० छाटवाए-ट | : 

१४, सय इच्छेदेव॑वित्कषश्रियमय॑'सर्वाल्लोकान्विन्देतायं सर्वेधां राज्ञां श्रैष्यमतिष्ठां परमतां गच्छत साम्राज्य॑ भौज्य॑ 
स्वाराज्यं बैराज्यं पारमेष्ट्यं राज्यं माहाराज्यमाधिपत्यमय॑ समन्तपर्यायी स्याससार्वभौम: सार्वायुष आत्तादापरार्घातु 
पुथिन्य समुद्रपर्यन्ताया एकराडिति तमेतेनैन्द्रेण महाभिषेकेण क्षत्रियं श्ापयित्वाभिधिल्चेत्‌ । ऐं० ब्रा० ३९ | 
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है कि राजा, पाथिव, क्ष्माभृत्‌, नृप, भूप' एवं 'महीक्षित्‌' एक दूसरे के पर्याय हैं और उनका अर्थ है घासक, किन्तु 
वह शासक या राजा जिसके समक्ष सभी सामत्त झुक जातें हैं, 'अधीरवर', “चक्रवर्ती या सार्वभौम की उपाधि पाता है 
और ये अन्तिम षाब्द एक-दूसरे के पर्याय हैं। क्षीरस्वामी का कहना है कि चक्रवर्ती राजा वह है जो ''राजाओं के चक्र 
या वृत्त पर राज्य करता हैं, या जो अपनी भाज्ञाएँ राजाओं के मण्डक पर चलाता है । “चक्रवर्ती' शब्द 'सार्वभौम' शब्द 
के उपरान्त ख्याति में आया है, किन्तु है वह भी अति प्राचीन [ मंत्री उपनिषद्‌ १।४, सामबिधान ब्राह्माण ३४५२ ) | 
गौतम बुद्ध ने अपने को धर्मराज कहा है और घर्म-चक्र चलाने वाहा माना है। नानाघाट अभिकेश ( ई० पु० २०० ) 
में 'अप्रतिहतचक्रत्‌ ( - पक्रस्म ) छाव्द आया है। खारवेल ने अपने को सुप्रवुत्तविजय-चक्र' ( सुपवतविजयचक ) तथां 
“पृबुत्त-चक्र'' ( पब्तचक ) कहा है ( हाथीगुम्फा अभिछेश्न ) | ल्लारबेछ को रानी ने अपने पति को कलिंग-चक्रवर्ती कहा 
है ( भल्चपुरों अभिलेख ) कौटिल्य (९१ ) ने चक्रवर्ती के राज्य की सीमा का उल्लेख यों किया है--- समुद्र से ऊेकर 
उत्तर में हिमालय तक, जो एक सीधी पंक्ति में एक सहल्ल योजन लम्बी है |” राजशेंखर की काब्यमीमांसा में भी यही 
बात पायी जाती हैं । कौटिल्य ने “चतुरन्तों राजा” अर्थात्‌ “पुथिथी फी चारों दिल्लाओं का राजा ' कहा हैँ | शान्तिपर्व 
में ऐसे राजा का उल्लेख हुआ है जो सम्पूर्ण पृथित्री को अपने एक छन्न के अन्तर्गत रखता है | हर्घचरित (४) में हर्ष को 
सात चक्रततियों का शासक बताया गया है। कुछ प्रन्यों में छः चक्रवर्तियों के नाम इस प्रकार आये हँ--मान्चाता, धुन्धु- 
मार, हरिद्चन्द्र, पुरूरवा, भरत, कार्तवीर्य । सभापर्च ( १५।१५-१६ ) ने प्राँच प्राचीत सन्नाटों के ताम छिये हूँ, यथा 
यौवनाइव ( मान्धाता ), भगीरथ, कार्तबीर्य, भरत एवं मझुतत । इस थिषय में विस्तृत जानकारी के छिए बेखिए डा० 
एन० एन० छा की पुस्तक 'आस्पेवट्स आव एंड्येण्ट इण्डियन पालिटी' ( पु० १७-२१ ), जहाँ महाभारत, शतपथ ब्राह्मण 
एवं अन्य प्रन्थों से प्राचीन सम्नाटों के नाम चुनकर रखे गये हैं। चक्रवतित्व का आदर्श सभी राजाओं के सामने उपस्थित 
रहता था, इसका परिणाम यह हुआ कि राजा छोग चक्रवर्ती-पद के लिए आपस में सर्देव छड़ा-भिड़ा फरते थे । मान्धाता, 
भरत आदि सम्नाटों के आदक्षों की प्राप्ति में छगे हुए अनेकों राजाओं के पारस्परिक बुद्धनचर्णनों से हमारा इतिहास भरा' 
पड़ा है । चन्द्रगुप्त, अश्लोक, पुष्यभित्त, भारक्षिबों के भव नाग, प्रवरतसेन, वाकाटक, समुद्रशुप्त, हर्ष आदि सम्नाद उपर्युक्त 
श्रेणी में ही आते हैं । मानी हुई बात है. कि यदि चक्रवतित्व का आदर्श न भी रहा होता तो भी युद्ध बन्द न हुआ होता, 
क्योंकि प्राचीन काछ में वित्व के सभी कोनों में युद्ध के बादक मेंडराया करते और कोई न कोई राजा सन्नाद-पद प्राप्त 
कर ही कैता था । 


मत्स्पपुराण ( ११४९-१० ) ने भारतवर्ष की लम्बाई-चौड़ाई का ब्यौरा दिया है, जो दक्षिण से उत्तर ( कुमारी 

अन्तरीप से गंगा के उद्गम ) तक एक सहंस्न योजन छम्बा कहा गया है। भारतवप का विस्तार दस सहस्त योजन था 
( चारों दिल्लाओं की स्रीमा को जोड़कर )। सभी सीमाओं पर स्कछेच्छों का निवास था। पूर्व एवं पश्चिम में किरात एवं 
यवन रहते थे । जो राजा सम्पूर्ण भारतवर्ष को जीतता था उसे सम्नाटू-पद प्राप्त होता था। ओर देखिए ब्ह्मपुराण 
( १७८ ) । शुक्रतीतिसार ( १।१८२-१८७ ) के अनुसार एक सामनन्‍्त की वाधिक आय थी प्रजा को बिना पीड़ित किये 
१ से छेकर ३े छाल रजत के कर्ष, माण्डक्षिक की भाय थी ४ से १० छाक्ल कर्ष, राजा की ११ से २० छात्र कर्ष, महाराज 
की रे१ से ४० छास्र कर्ष, स्वराट्‌ को ५१ से १ करोड़, विराहू को २ करोड़ से १० करोड़ और सार्वमौम की आय थीं 
११ करोड़ से ५० करोड़ । भछे ही आज इन आँकड़ों का कोई विशेष महत्त्व नहीं है, किन्तु इनसे यह स्पष्ट हो जाता है 
कि सामन्त, राजा तथा सम्जाट्‌ में क्या विद्योप अन्तर था । सभापर्व ( १५।२ ) का कहना है-- प्रत्येक घर में राजा हैँ जो 
 झपते मन को प्रसन्‍त फरले वाले कार्य करते हैं, किन्तु वे सम्नाटू-पद नहीं प्राप्त करते, क्योंकि यह अति कठिन है । वह राजा 





ै शजपदव का विकास ६०७ 


जिसके प्रभुत्य के अन्सर्गत सारा संसार भा जाता है, सम्नाद्‌ हो जाता है | सभी स्थलों पर 'संसार' का तात्पर्य है 
केवल भारतवर्ष । प्राचीन काछ में सम्नाटु छोग अनेक सामन्तों या छोटे-मोदे राजाओं पर आधिपत्य करने के ह्थान पर 
दूसरों द्वारा अपनी शागित या प्रभुत्व अंगीकार कर केने को अधिक महत्त्व देते थें। दिग्विजयों का वर्णन (महाभारत के 
आदिपर्व में पाण्डु की, राभापर्व में अजुन तथा अन्य पाण्डवों फ्री दिगिजयों का वर्णन) यह प्रकट करता है कि वास्तव में 
सन्नाट्‌ देश पर देवा जीतकर अपने राज्य में सम्मिछित नहीं करते थे, प्रत्युत बहुत-से राजाओं फो कर देते तथा प्रभुत्व 
स्वीकार कर लेने पर विवश्ञ करते थे | अजुन ने स्पष्ट कह्दा है कि मैं सभी राजाओं से कर छेकर आऊंगा (सभापर्व २५॥३) 
““'और हम जानते हैं कि विजित देणों के राजा छोग हीरे-जवाहरात, सोनगा-चाँदी, हाथी-घोड़े, गाय आदि लेकर 
पाण्डव सम्रादु के पास आये थे । प्रयाग की स्तम्भ-प्रश्नह्ति से पता चलता हैं कि समुद्रगुप्त को भी प्रत्यन्त (सीमा बाल) 
राजाओं आदि ने उसी प्रकार कर, भेंट, पुरस्कार आदि दिये थे । शान्तिपर्व (९६) का कहना हैं कि धर्म के अनुसार ही 
विजय करनी चाहिए । साम्राज्य का तात्पर्य यह नहीं था कि विजित देश पर भाषा या शासन-विधि छाद दी जाय, जैसा 
कि आजकल के बहुत-से साम्राज्यों ने किया है | यूरोपीय साम्राज्ययाद के साथ यूरोप की सम्यता एवं संस्कृति का विकास 
होता गया और विजित राष्ट्रों पर नयी संस्कृति का भार छाद दिया गया था। किल्तु आचीत भारतीय साम्राज्यवाद की 
गाथा कुछ भौर है, हम जिस पर आगे प्रकाश डालेंगे । कौंटिल्य (१२।१) ने त्ीन भ्रकार के आक्ामकों के नाम गिनाये 
हैं“ (१) धर्मविजयी (जों केवछ अधीनता स्वीकार कर छेने पर शान्त हो जाते हैं), (२) छोभविजयों (जों कर एवं 
भूमि पाकर सन्तुष्ट हो जाते हैं) तथा (३) असुरविजयी, जोन केबक कर एवं भूमि से ही सन्तुष्ट होते, प्रत्युत विजित 
देदास्थ राजाओं के पुत्रों, पत्नियों एवं प्राणों को भी हर छेते हैं। और देखिए नीतिवाक्यामृत (पु० ३६२-३६३) एवं युद्ध- 
समुद्देश, जिन्होंने इसो प्रकार की व्यास्या की है | प्रथम एवं द्वितोय प्रकारों के विजित राष्ट्रों के शासन-प्रबन्ध आदि पर 
विजयी राष्ट्र का कोई प्रभाव नहीं पड़ता, उनकी व्यवस्थाएँ, संस्थाएँ एवं श्ासन-विधि ज्यों-की-त्यों रह जाती हैं। अशोक 
ने अपनी घिजय को धर्मविजय कहा हैं, अर्थात्‌ उसने केवक्त अपने प्रभाव को अंग्रीकार कराकर सनन्‍्तोष कर छिया था | 
पल्लवराज शिवह्कन्द वर्मा ने, जिसने अग्निष्टोम, वाजपेय एवं अदृबमेंघ यज्ञ कर डाडे थे, अपने को घम्म-महाराजा- 
घिराज (घर्मविजयी सम्राद) कहा है | पृथ्वीषेण को भी घर्मचिजयो कह्टा गया है (भ्रवरसेत द्वितीय का दुदिया नामक पत्रक, 
एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द ३, पृ० २५८) । समुद्रगुप्त की दक्षिण भारत बाकी विजय धर्मविजय मात्र थी | 


काछान्तर में राजाओं ने भारी-मरकम उपाधियाँ धारण करना आरम्भ कर दिया था। अक्लयोक ने, जिसका 
साम्राज्य अफगानिस्तान सै बंगाल की खाड़ी तक तथा दक्षिण में मैधुर तक बिस्तुत था, अपने को मात्र राजा कहा है | 
खारबेक को केवल महाराज एवं कलिंगाधिपति कहा गया है (हाथीगुम्फा अभिलेख) | कुषाण सम्नाद हुविष्क ने अपने 
को महाराज-राजाधिराज-बैवपुत्र कहा है । समुद्रगुप्त को केवल महाराज कहा गया हैं। किन्तु काछान्तर के राजाओं ने 


अपने को परमभद्‌टारक-सहाराजाधिराज या परमभट्टारफ-महाराजाधिराज-परमेश्बर कहा है । प्राचीन काछ के ग्रन्यों ने 


राजा या सम्राट के विषय में कुछ कहते हुए रूम्बी-छम्बी उपाधियाँ नहीं लिखी हैं । प्वान्तिपर्व (६८।५४) का कहना हैं 
कि राजा को राजा, भोज, विराट, सन्नाद, क्षत्रिय, भूषति एवं नृप नामों से पुकारा जाता हैं। दक्षरथ को राजा (अयो- 
ध्याकाण्ड २।२) एवं महाराज (१८।१५ एवं ५७४२०) कहा गया हैं। दराजनीतिरत्नाकर के अनुसार राजाओं को तीन 
कोरटियाँ होती हैं-- (१) सन्नाटु (२) जो कर देता है बहु और (३) जो कर नहीं देता वह (किन्तु सम्राद्‌ नहीं है) । 





१५. गुहे गृहे हि राजानः स्वस्य स्वस्य प्रियंकरा: | न च साम्नाज्यमाप्तास्ते सम्राट्क्षब्दों हि कृच्छमाकू ॥ समा० १५२; 
प्रभुर्यस्तु परो राजा यस्मिन्नेकवशे जगतु । सर सान्नाज्यं महाराज प्राप्तों भवति योगतः ॥ सभा० १४॥९-१० । 





६०८ घर्मशास्त्र का इतिहास 


इस ग्रन्थ ने कई प्रमाणों के आधार पर कहा है कि “चक्रवर्ती, 'सम्राट्‌', 'अधीव्वर' एवं “महाराज शब्द समानार्थक हैं | 
प्राचीन भारत में सम्नाद्‌ की उपाधि के लिए राजा 'राजसूयय' एवं अध्यमेघ' यज्ञ करते थे (सभाप १३।३०) | सेनापति 
पुष्यमित्र ने दो अध्वमेघ किये थे। खारवेक (जैन राजा) ने भी अदृवमेध यज्ञ किया था। वाकाटक-राज प्रवरसेन 
प्रथम ने चार अद्वमेघ यज्ञ किये थे । भारश्षिवों ने दस अद्यमेंघ करके अपने को प्रसिद्ध किया। इसी प्रकार साछूंकायन 
राजा विजयदेव वर्मा, चालुक्यराज पुलकेशी प्रथम आदि राजाओं ने अश्बमेंध यज्ञ किये थे। सेनापति पुष्यमित्र ने 
राजसूय यज्ञ किया था (मालूविकास्निमिन्न, अंक ५) | कदम्बों ने भी अस्वमेंध यज्ञ कियें थें। विष्णुकुण्डी महाराज माधव 
बर्मा ने ११ अद्यमेघ तथा १०० अग्निष्टोम यज्ञ किये थे | ह 

कौटित्य (७१६) का कहना हैं कि विजयी को बिजित राष्ट्र की भूमि का छोम नहीं करना चाहिए और न 
विजित राजा की पत्नियों, पुत्रों, घन-सम्पत्ति पर अधिकार करना चाहिए, प्रत्युत उसे चाहिए कि वह विजित के सम्ब- 
न्धियों को उतके पूर्व स्थान पर पुनः नियुक्त कर दे, राजगही पर भृतपूर्व राजा के पुत्र को बैठा देना चाहिए। जो राजा 
विजित देश के राजा को बन्दी बनाता है, उसको पत्नियों, पुत्रों, घत-सम्पत्ति आदि का छोम करता है, वह बहुत-से राजाओं 
के मण्डल को अपने विरद्ध उभाड़ देता हैं | याज्षवल्यथ (१।३४२-४३) ने छिज्ा है कि विजयी राजा को विजित राजा 
. कै राष्ट्र की रक्षा अपने राज्य के समात ही करनी चाहिए, उसकी परम्पराओं, रीतियों आदि पर अपनी संस्कृति का दुःसहं 

भार नहीं छादना चाहिए। 

विष्णुधर्मसूत्र (३।४२ एवं ४७-४९) ने छिखा है कि विजेता को विजित देश की परम्पराओं का नाश्व नहीं 
करना चाहिए | उत्ते चाहिए कि वह अपनो राजधानी में मृत राजा के कुछ सम्बन्धियों को रखे और यदि राजवंझय निम्न 
जाति का न हो तो उसका नाश न करे | यही बात मनु (७॥२०२-२०३) एवं अभ्निपुराण -(२३६।२२) ने भी कही है | 
रामायण (७।६२।१८-१५९) में आया है कि विजयी को चाहिए कि वह बिजित देश पर दूसरे राजा को प्रतिष्ठापित कर 
वे, जिप्तसे स्थायी हासन चल सके | और देखिए शात्तिपर्व (३३।४३-४६) | कात्यायन ('राजनोतिप्रकाश द्वारा उद्घृत, 
पृ० ११) का कहना है कि यदि विजित राजा अपराधी हो तो भो उसके राज्य का नाश नहीं करना चाहिए । क्‍योंकि 
समस्त जनता की सम्मति लेकर उसने युद्ध नहीं किया था । स्पष्ट है कि विजित राजा के मन्तरियों पर विपत्ति घहरा 
सकती है, किन्तु प्रजा पर नहीं | यह सुन्दर आदर्श सामान्यतः प्राचीन का के विजयी समप्लाटों द्वारा पाछित होता था । 


रुद्ददामा एवं समुद्रगुप्त नें इस आदर्दा का पाछत किया था, उन्होंने विजित राष्ट्रों पर उनके भूतपुब॑ प्लासकों को पुनः 
राजा-झूप में स्वीकृत किया था । सा 
अभिषक 


राज्याभिषेक एक बहुत ही पवित्र एवं महत्त्वपूर्ण संस्कार माना जाता था। हम यहाँ उप्तका विस्तृत वर्णन नहीं 
उपध्यित कर सकते । मधष्यकाछ के ग्रन्थों में बहुत-सी विधियाँ उल्लिखित हैं। 'राजनीतिप्रकाश्ञ (पु० '४३-११२), 
नीतिमयूंख (पृ० १-१३) एवं राजधर्मकौस्तुम (पु० २३७-३७४) ते ऐतरेय ब्राह्मण, गोपब ब्राह्मण, सामविघान ब्राह्मण, 
ग्रह्मपुराण, विष्णुघर्मोत्तर तथा अन्य ग्रन्थों के उद्धरण दंकर राज्याभिषेक की विधियों का बर्णत किया है। राजघर्म- 
कौस्तुम (पू० २३९) का कथन है कि विष्णुघर्मोत्तर में बहुत विघ्तार पाया जाता है, यदि कोई चाहे तो उस पुराण की 
विधि अपना सकता है, जो ऐपता न कर सके उसके लिए विकल्प है, या जो ऋण्वेद का अनुयायी है वह ऋष्विधान का ढंग 
अपनाये और जो सामवेदों है वह सामविधान की परम्परा अपनाये, या सभी कछोग पुराण का ढंग अपनायें । 
ऐतरेय ब्राह्मण (३८) में इल्द्र का महाभिषेक (ऐल्द्र महाभिषेंक) वर्णित हैँ । ऐंतरेय ब्राह्मण ने इसी सिलसिले 
.. में यह भी बतकाया है कि किस्त प्रकार दक्षिण में सात्वत राजा छोंग अभिषेक के उपरान्त भोज कहुलाये, पूर्व देक्षों के 
._ शाजा सम्नाद्‌ पश्चिम के स्वरा तथा उत्तर के (हिमालय के उस्त पार के भर्षातु उत्तर कुद एवं उत्तर मद्ग के) बिराद्‌ 
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कहछाये । इस ब्राह्मण (३९) ने यह बतछाया है कि ऐन्द्र महाभिषेक की विधि के अनुसार ही क्षत्रिय को द्ापथ लेती 
चाहिए तथा मुकुट धारण करना चाहिए | पुरोहित के समक्ष क्षत्रिय जो शपथ लेता है यह इस प्रकार की है--“यदि मैं 
आपको घृणा फी दृष्टि से देखे या आपके प्रति असत्य ठहरू तो जन्म से लेकर मृत्यु पर्यन्‍्त जो कुछ यज्ञों या अच्छे कर्तव्यों 
द्वारा गण अजित करूँ, वें सब तथा मेरे छोक, मेरे सत्कार्य, प्राण, सनन्‍्तति आदि सभी आप नष्ट कर दें। इसके उप- 
रान्त ऐतरेय ब्राह्मण ने राज्याभिषेक के सम्भारों (सामग्रियों) की सूची दीं है (३९२), यथा--न्यग्रोध, उदुम्बर, अष्वत्य, 
प्लक्ष नामक वृक्षों के फल, छोटे अक्षत, बड़े अक्षत, प्रियंगु एव जी, उदुम्बर का पलंग, उदुम्बर का चतुमुख चमस, वही, 
घृत, मक्खन, वर्षा का जकू । मन्त्रों का वर्णन ३९।३-४ में है और दक्षिणा का ३९॥।६ में हैं। राजसूय में, जिसे केवल 
क्षत्रिय ही कर सकते हैं, प्रमुख कृत्य हैं अभिषेचनीय, जिसमें उद्म्बर के समह बरतनों में रखे गये सन्रह उद्गमों के जल 
से स्नान किया जाता है । राजनी तिप्रकाश (पृ० ९२-१०७ ) ने एँतरेय ब्राह्मण में वणित राज्याधिषेक का वर्णत किया है । 
राजसूय में जो बहुत-से कर्म होते हैं, उनमें एक है “रत्निनां हब्ींपि' (१२ रत्नों के घरों की आहुत्तियाँ)। ये रत्त 
प्रतीकात्मक महत्त्व रखते हैं । वास्तव में वह राजा, जिसका अभिषेक होता है, अपने राज्य के बड़े कर्मचारियों की महत्ता 
स्वीकार करता है और वे रत्न,ल्ोग उसे- राजा के रूप में स्वीकार करते हैँ । राजसूय के अभिषेचन-कृत्य के दो भाग 
हैं--(१) धामिक एवं (२) लौकिक अर्थात्‌ साधारण छोगों द्वारा सम्पादित होने वाका | सर्वप्रथम अध्वर्य तथा अन्य 


पुरोहित विभिन्‍न बरतनों में रखे गये विभिन्‍न स्थानों से प्राप्त जछ से राजा के ऊपर जल-सिंचन या अभिषेक करते हैं ।' 


इसके उपरान्त राजा का भाई, कोई भिन्न क्षत्रिय, कोई वैश्य भी ऐसा ही करता है। इस अन्तिम अभिषेक-कृत्य का 
- तात्पर्य है साघारण जनता द्वारा राज्याभिषेक का समर्थन, अथवा राज्याभिषेक का लौकिक महत्त्व | 


तैत्तिरीय संहिता (२।७।१५-१७) नें राज्याभिषेक का वर्णन किया है | इत्तमें सात आहृतियों के लिए सात 
मंत्र दिये गये हैं। व्याप्नचर्म पर राजा वैठाया जाता है । राजा पर ऐसे जल का अभिषेक होता है जिसमें जौ के अंकुर 
एवं दूर्बा-दक्क भिल्े रहते हैं । मन्त्रों के साथ राजा रथ पर चढ़ता है । पुरोहित एवं रथ को मंत्रों के साथ सम्बोधित किया 
जाता है । अनुमति, पृथिवी (माता के रूप में) एवं स्वर्ग (पिता के रूप में) से राज्याभिषेक के समर्थन के लिए प्रार्थना 
की जाती है। राजा सर्वप्रथम सूर्य की मोर देखता हैं और तब अपनी प्रजा की ओर | इसके उपरान्त राजा का कौर- 
कर्म होता है और उसके सिर एवं बाहुओं पर घृत-भिश्चित दूध मछा जाता हैं | 
नीतिमयूख (पु० ४-५), राजनीतिप्रकाश ,(पु० ४२-४२) एवं राजघर्मकोस्तुम (प० ३३५-३३६) ने गोपथब्राह्मण 
में दिये गये राज्याभिषेक के कृत्यों का उद्धरण इस प्रकार दिया हैं “--- आवश्यक सामग्री एकत्र करके, यथा १६ कछवा, 
वे के १६ फल, वल्मीक की मिट्टी (दीमकों के दुह की मिट्टी), सभी प्रकार के छाँटे हुए (जिनकी भूसी निकाल छी 
१६. आधर्वणगोपथबन्राह्मणे--अथ राज्ञोष्मिषेकविधि व्याख्यास्यामः । बिल्वप्रभुतीन्सम्मारान्‌ संभृत्य पोडश कलकणान्‌ पोडश 
विल्वानि वल्मीकस्प च॒ भृत्तिकां सर्वान्त सर्वरसान्‌ सर्ववीजाति । तन्न चत्वार: सौवर्णाइचत्वारों राजताइचत्वारस्ता- 
म्राइचत्वारों मृण्मयाः कुम्माः । तान्‌ हदें भरसि वोध्वल तो नामैताम इत्युदकेन पूरयित्वा वेदिपृष्ठे संस्थाप्य कुम्मेषु 
बिल्वमेंकैक दद्यात्‌। सर्वान्न॑ सर्वरसान्‌ सर्ववीजाति च॑ प्रक्षिप्यामबैरपराजितैरायुष्यें: स्वस्त्ययनैं: सौवर्णबु संपातान्‌, 
संस्राव्यै: संसिक्तीयैदचैव राजतेषु, मैँपज्यैरंहोमुच्यैस्ताम्न घु, संवेशसंबर्गाम्यां श्रन्तातीयः प्राणसूक्‍तेन च मृण्मयेषु । 
ततस्तान्‌ कलझान्‌ गृहीत्वा ्रोत्रियं: पवित्रतमै राजानमभिषिड्चेत्‌ । भूमिमिन्द च वर्धयित्वा क्षत्रियं म इति (इममिन्द्र 
बर्घय क्षत्रियं म इति ?) सिंहासनमाछ्डमभिमन्त्रयेत्‌ । एंवममिथिक्तस्तु रफात्प्राश्तीयादू विप्रेम्यप्च दद्याद्‌ गोसहस्र' 
सदस्थेम्यः कर्नें प्रामवरम्‌ । विपुलं यक्षः प्राप्नोति भुक्ते घरां जितझत्रु: सदा भवेदिति ॥ राजनीतिप्रकाश, पृ० 
४२-४३ । राजघर्मकौस्तुभ, पृ० ३३५-३३६, नीतिमगूख, पूृ० ४-५ । 
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गयी हो) अन्त, सभी प्रकार के रस, सभी प्रकार के बीज-अन्न ( जिनको भूसी न निकाछी गयी हो ), सोने, चांदी, 
ताँबे एवं मिटटी के. चार-चार कलश रखे जायें। इन कलझों में किसी गहरे जलाशग से छेकर “नामैनाग”” मन्त्र के 
साथ जल्‍्ल भरा जाय । उन ककज्ञों को वेदिका पर रखफ़र, प्रत्येक में एक-एक बे डाक थे । यह शब कार्य पुरोहित ही 
फरे | वह उन कल्झ्ों में भूसी वाले तथा छाँटे हुए अन्न डाल दे | सोने के कलश में यह सब डाछते हुए पुरोहित अभय 
(अथर्ववेद १९।१५), अपराजित, आयुष्य (अथर्व० १।३०) एवं स्वस्ययन (अथर्व० १२१, ७८५१, '७८६।९, 
७।११७।१) नामक मत्त्रों का उच्चारण करे । इसी प्रकार चाँदी के कछणशों के साथ संश्ाब्य (अथर्व० १९॥१) एबं 
संसिक्तीय ( अथर्व० २।२६ ) मस्त्रों का पाठ हो, ताँवे के कलक्ों के साथ भैपज्य (अथर्व० ७४५) एवं अंहोमुच्‌ नामक मंत्रों 
तथा मिट॒टी के कछक्षों के साथ संबेश, मवर्ग्य एवं शंतातीय नामक मंत्रों तथा अथर्ववेंद (११।४) की 'प्राण' नामक स्थतुत्ति 
फा पाठ किया जाय । इसके उपरान्त पुरोहित धोच्रियों (बिह्ान्‌ ब्राह्मणों) हारा पकड़े गये कलछनों के जल से राजा का 
अभिषेक करे । तब वह सिंहासन पर दैंठे हुए राजा का अभिषेक अथर्ववेद के इस मन्त्र के साथ करे--- हे इन्द्र, मेरें इस 
क्षत्रिय की अभिवद्धि करो ।” इस प्रकार बैठा हुआ राजा भांति-भाँति के रसों का पान करता है, प्रमुल्न पुरोहित के सहायक 


प्रोहितों को एक सहल्ल गाय देता है तथा प्रमुख पुरोहित को एक अच्छा गाँव देता है । इस प्रकार बहू राजा विपुछ यश 
की प्राप्ति करता है, इस घरा को मोगता है तथा अपने दाद्युओं का नाश करता है | 


सामविघान ब्राह्मण ने राज्याभिषक का संक्षिप्त वर्णन उपस्थित किया है, जितने यहाँ देना आवद्यक नहीं जान 
पड़ता | बौघायनगुह्मसूत्र (१।२३) ने राज्यासिषेक फा वर्णन उपस्थित किया है, जिसे वारूम्भदुटी (याज्ञ० १॥३०९ की टीका 
से मिताक्षरा की व्याब्या करते हुए) ने उद्धृत फिया हैं और जिसे यहाँ स्थानाभाव से कारण प्रस्तुत नहीं किया जा रहा है | 

अथर्ववेद (१७।१-१०) के कौशिकसूत्र ने युवराज, माण्डलिक, सामन्‍्त एवं सेनापत्ति (१७॥११-३४ में) के अभिषेक 
का तथा राजा के महाभिषेक का वर्णन उपस्थित किया है । 

रामायण में राज्याभिषेक के कतिपय संकेत मिलते हैं। युद्धकाण्ड (१३१) में राम के राज्याभिषेक के विषय 
में विशद विस्तार मिलता है । उसका कुछ स्वरूप यह है-- राम का क्षौर-कर्म किया गया, हतान के उपरान्त उन्होंने 
मल्यवान्‌ परिघात घारण किये | सीता का भी यथोचित अल्करण किया गया | राम रथ पर बैठकर राजधानी में घुमे । 
भरत के हाथों में रूगाम थो, शारत्रुष्त ने छत्र उठा रखा था और छृक्ष्मण के हाथ में चमर था | इसके उपरान्त राम हाथी 
पर बैठ । दुन्दुभि वजी एवं झंख़व्वनि की गयी | शुभ कृक्षणों के रूप में सोना, गौएँ, कुमारियाँ, ब्राह्मण, भिठाई लिये 
हुए पुरुष आदि राम के सामने से गये या के जाये गये । नागरिकों के हाथ में पताकाएँ थीं, प्रत्येक घर पर झण्डें फहरा रहे 
थे। जाम्ववान्‌, हनुमान्‌ और अन्य दो व्यक्ति चार कलश्ों में समुद्र -जछ के आये | इसी प्रकार पाँच सौ नदियों का जल 
कुछाक्षों में काया गया | कुछपुरोहित एवं बुद्ध मुनि वस्तिष्ठ ने राम और सीता को रत््तकटित सिंहासन पर बैठाया | 
सर्वप्रथम वसिष्ठ एवं अन्य मुनियों ने राम पर पवित्र एवं सुग़न्धित जल छिड़का । इसके उपरान्त बही कार्य कुमारियों, 
मन्त्रियों, स्िपाहियों, वणिक्‌-निगमों के लोगों ने किया । वस्तिष्ठ ते राम के सिर पर अ्षत्ति प्राचीन मुकुट रखा। तव गान 
एवं नृत्य के क्रम चक्के | राम ने पुरोहितों, अपने मित्रों एवं सहायवों, यथा सुग्रीव, अंगद, विभीषण आदि को भेंट दी। 
सीता से हनुमान को कण्ठड्वार दिया । अयोध्याकाण्ड (१५) में हमें राम के युवराज के रूप में अभिषिक्‍त होने की तैयारी 
का विवरण मिछता है। कालिदास (रघुवंश २७॥१०) ने कुझ के पुत्र के राज्याभिषेक का उल्लेख किया है । जिसमें स्वर्ण- 
जल में भरकर पवित्र जल्ों से अभिषेक किया गया था । महाभारत में भी सकेत एवं वर्णन मिलते हैं, देखिए सभापर्व 
(३३, जहाँ घूद्ों के साथ अन्य जातियों के लोग राजमूय में बुछाये गये थे) जिममें युधिष्ठिर के राज्याभिषेक का वर्णन 
है। घान्तियर्व ( ४०॥९-१३ ) में राज्यामिषेक के सम्भारों ( साम्र्रियों ) का वर्णन, मिछता हैं। संकेतों के, लिए. देखिए 
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आदिपर्य (४५, ८५, १०१) । राज्याभिषेक के लिए सम्मारों की सूची प्रतिमा नाटक (सम्भवतः भास-कृत) एवं पंचतन्त्र 
(३॥७६....) में भी प्राप्त होती है । 

अग्तिपुराण के २१८वें अब्याय में राज्याभिषेक का वर्णन तथा २१९वें अध्याय में मन्त्रों का सूची है | उसमें 
निम्नलिखित बातें उल्लेखनीय हैं--स्तान (तिल एवं सरसों से युक्त जल से), भव्रासन पर बैठना, अभग की घोषणा (रक्षा 
एवं किसी को न मारने की घोषणा), बन्दी-गृह से कुछ बल्दियों को छोड़ना, ऐन्द्री शान्ति, राजा हारा उपवास, भन्‍्ध्रों- 
रवारण, पर्वत-शिखर एवं अन्य स्थलों से छायी गयी भिट्‌टी से राजा के सिर एवं अन्य अंगों को परिशुद्ध करना, पंँचगब्य 
छिड़कना, चारों वर्णों के अमात्पों द्वारा सोने, चाँदी, ताँबे एवं मिट॒ुटों के चार घड़ों के जल ते अभिषंक; मधुमिश्रित जछ 
से ऋग्वेदी द्वारा, कुश-मिश्चित जल से छन्‍्दोग (सामवेंदी) द्वारा, यजुर्वेदी एवं अथर्ववेदी ब्र हाणों द्वारा राजा के सिर एवं 
फण्ठ को पीछे रंग से स्पर्श करते हुए अभिषेक, गान एवं वाद्ययन्न बजाता, राजा के समक्ष पल्ले एवं चमर पकड़कर 
खड़े रहने का कृत्य, राजा द्वारा घृत एवं शीदों में छाया-दर्शन, विष्णु तथा अन्य देवों की पूजा, व्याज्नचर्म पर बैठना, 
जिसके मीचे सिंह, चौते, बिल्ली एवं बैक 'के चर्म रखे गये हों, पुरोहित द्वारा मघुपक्क देना, राजाके सिर पर एक पटुट 
बाँधना एवं उस पर मुकुट रखना, प्रतिहार द्वारा मन्त्रियों को उपस्थित करना, राजा द्वारा पुरोहितों एवं अन्य ब्लाह्मणों 
को भेंट देना, अग्नि-प्रदक्षिणा, गुरुजनों को प्रणाम करना, बैल को स्पर्श करना, बछड़े के साथ गाय की पूजा, अश्वारोहण, 
हाथी का सम्मान करना तथा उस पर आरोहण, राजघानी में जुलूस निकालना तथा सभी छोगों का सम्मान करना और 
उनसे विदा केना | । 

महाभारत में युवराज के रूप में भीम के (शान्ति० ४१) एवं सेनापति के रूप में भीष्म के (उद्योग० १५५॥२६-३२), 
द्रोण के (प्रोण० ५॥३९-४३) एवं स्कन्द के (झल्य० ४५) अभिषेक्रों का वर्णन मिलता है । 

राजनी तिप्रकाद्य (प० ४९-८८), राजघर्मकौस्तुभ (पु० ३१८-३६३ ) एवं नीतिमयुख (पु० १-४) ने विष्णुघर्मोत्तर 
(द्वितीय खण्ड २१-२२ अध्याय) का उद्धरण देकर राज्याभिषेक के क्ृत्यों एवं मतों का वर्णत किया हैं। विष्णुघर्मोत्तर 
(२।१९) में सर्वप्रथम इन्द्र के सम्मान में पौरन्दरी या ऐल्द्री शान्ति नामक गातन्ति-कत्म का वर्णन पाया जाता हैं। यहाँ 
विस्तारपूर्वक वर्णन नहीं किया जा सकता, कैवछ कुछ बातों को ही चर्चा हो सकेगी | विष्णुधर्मोत्तर पुराण (२॥।२१) में 
वैदिक मन्त्रों (स्वसुत्ययत, आयुष्य, अभय एवं अपराजित मन्त्रों) एवं अन्य कृत्यों का विशद वर्णन हैं। विष्णुधरमोत्तिर 
(२२२) में पौराणिक मन्‍्त्रों (कुछ मिलाकर १८२ इलोकों में) द्वारा ब्रह्मा, नक्षत्रों (कत्तिका से मरणी तक), ग्रहों, १४ 
मनुओं, ११ रुद्रों, विश्वे-देवों, गन्धर्वों, अप्सराओं, दानवों, डाकिनियों, गरुड़ जैसे पक्षियों, नागों, वेदब्यास जैसे मुनियों, 
: पथ, दिलीप, भरत जैसे सम्राठों, बेंदों, विद्याओं, नारियों आदि का राजा को मुकुट पहनाने के लिए आह्वान किया गया है । 

राजघर्मकोस्‍्तुभ ने राज्याभिषेक का अत्यन्त विद्वद वर्णन उपस्थित किया हैं। सर्वप्रथम श्ान्ति-कृत्य का सम्पादन 
होता है । दूसरे दिन ईशान (रुद्र) को आहुति-दो जातो है । तीसरे दिन ग्रहों, जलू के देबतानों, पृथिवी, नारायण, इन्द्र 
आदि को पूजा तथा नक्षत्रों का आंद्वान होता है | चौथे दिन नक्षत्रों के लिए याग (यज्ञ) क्रिया जाता है। पाँचर्वे दिन 
राश्रि में लिऋति नामक देवी (काछा परिघान घारण किये हुए, गदहे पर बैठी मिट्टो की मूर्ति) को आहुति दी जाती है । 
छठो दिन ऐंन्द्री श्ञान्ति का कृत्य होता हैं। इसके उपरान्त विष्णुघर्मोत्तर में वर्णित हृत्यों का व्यौरा उपस्यित किया गया हैं | 

विष्णुघर्मोत्तर (२।१८।२-४) ने टिप्पणी की है कि राजा के मर जाने पर उत्तराधिकारी के राज्याभिषेक के 
लिए किसी शुभ घड़ी की बाट नहीं जोहनी चाहिए । तिल एवं सरसों से मिल्ले जछ से स्तान करा देना चाहिए। उसके 
नाम से घोषणा निकाल देनी चाहिए कि उसने उत्तराधिकार संमाकू किया हूँ । भूतपूर्व राजा के आसन के अतिरिक्त 
अन्य आसन पर बिठला कर पुरोहित एवं ज्योतिषी को चाहिए कि वे उसे जनता को दिखला दें। राजा को प्रजा का 
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सम्मात करना चाहिए, श्वान्ति एवं रक्षा की घोषणा करनी चाहिए, कुछ बन्दियों को छोड़ देना चाहिए और औपचारिक 
राज्याभिषंक की घाट जोहनी चाहिए | राजनीतिप्रकाश (पु० ६२) के अनुसार राजा के मर जाने पर उत्तराधिकारी _ 
फों एक बर्ष के उपरान्त पहनाना चाहिए | फिन्‍्तु यदि कोई राजा गदुदी छोड़ दे तो उत्तराधिकारी को वर्ष भर 
जोहने के स्थान पर किसी शुभ दिन में राज्याभिषेक करा छेना चाहिए | कक 

विष्णुघर्मोत्तर (२७) ने अग्रमहिषी के गुणों का वर्णन विस्तार के साथ किया है । राजनीतिकौस्तुम (पु० 
२४९-२५० ) ने इसका उद्धरण दिया है । प्रमुख या पटुट या अग्न रानी का राजा के साथ ही या अलग राज्याभिषेक कृत्य 
कर देना चोहिए । मनु (७॥७७) ने रानी के लिए भद्र कुछ, समान जाति, सौन्दर्य, अच्छे गुण से सम्पन्न होना आवष्यक 
माता है। राजतरंगिणी (८।८२) ने टिप्पणी की है कि राजा उच्चकछ की रानी जयमती सदा पति के साथ आधे सिंहासन 
पर बैठती थी | 

शिवाजी का राज्याभसिषेक सन्‌ १६७४ ई० में बड़ी धूमधाम से सम्पन्न हुआ था। इसके विस्तुत अध्ययन 
लिए देखिए 'शिव-छत्रपति महाराज-चरित' जिसका सम्पादत श्री मल्हार रामराव चिटनिस [सन्‌ १८८२, पु० १३०- 
१२५) ते मराठी भाषा में किया है । क्षिवाजी का उपनयन ज्येष्ठ शुक्ल पक्ष की पंचमी को हुआ धा | सात दिनों तक 
भाँति-भाँति के कृत्य होते रहे । विनायकशान्ति, ग्रहशान्ति, ऐन्द्री एवं पौरंदरी का सम्पादन हुआ ओर ज्येष्ठ शुकक्त पक्ष 
शत्रयोदक्षी को उनके सिर पर मुकुट रखा गया | 

प्रमुख भन्त्रियों द्वारा राजकीय प्रतीक, यथा छत्न, चमर एवं बेंत की छड़ी आदि राजा के सम्मुख रखे जाते थे । 
इन प्रतीकों को विषिष्ट ढंग से तैयार कराया जाता था। विद्ेप रूप से देखिए कालिदास का रघुबंध (३॥१६) एवं 
बृहत्संहिता (अध्याय ७१ एवं ७२) | द 

कभी-कभी राज्याभिषेक के समय राजा दूसरा नाम घारण कर केता था जिसे अभिषेक-ताम कहा जाता था। 
कुछ राजाओं ने भष्वमेंघ सम्पादन के समय भी नाम-परिवर्तन किये थे; यथा कुमारणुप्त प्रथम ने अपने को महेन्द्र नाम से 
घोषित किया | इस विषय में देखिए डा० आर० सी० मजुमदार की पुस्तक 'चम्पा' (पृ० १५७) । 

विष्णुघर्मोत्तर (२।१६२) का कहना है कि प्रतिवर्ष राज्याभिषेक के दिन वैसे ही कृत्प किये जाने चाहिए । ब्ह्म- 
पुराण ते भी यही बात कही है (देखिए राजनीतिप्रकाज्, पु० ११५, कौस्तुम, पु० ३७९, राजधर्मकाण्ड, पृ० १०) | 

मनु (७॥२१७-२२०) ने राजा को विध से बचाने के नियम बतछाये हैं। उनका कहना हैं कि राजा को वही 


' भोजन करना चाहिए जो भछी भाँति परीक्षित हो चुका हो और जो पूर्ण विदवासी व्यक्ति द्वारा तैयार किया गया हो 


और जिस पर विष-शान्ति वाला मच्त फूँक दिया गया हो । राजा को झपनी मोज्य वस्तुओं में .विषमोचक बस्तुएँ मिला 


' देनी चाहिए भौर ऐसे रत्त घारण करने चाहिए जो विष को मार सके । बँसी ही स्त्रियों को राजा के स्तानार्थ, छेपचार्थ, 


बीजनाथ तथा स्पर्शार्थ नियुक्त करना चाहिए जो भक्त हों और जिनके वस्त्राभूषण भादि की भी भाँति परीक्षा छी जा 
चुकी हो ॥ राजा को अपनी सवारियों, क्षम्पा, भोजन, स्नान, कछेपन आदि के विषय में विद्वोष सतर्क रहना चाहिए | काम- 
न्दक (७८) एवं रत्त्पपुराण (२१९१०) ने 'भो मनु (७४२२०) की ही बातें कही हैं । कौटिल्य (११७) का कहना 
है कि राजा को सर्वप्रथम अपने पुन्नों एवं रानियों से व्यक्तिगत सुरक्षा करनी चाहिए और इसके उपरान्त अपने नातेंदारों 
एवं छात्रुओं से अपने राज्य की रक्षा करनी चाहिए । कौटिल्य ने पुत्नों--राजकुमारों से सुरा रखने के विषय में राजा 
को मत्तणा दी हैं । इस विषय में कई पूर्व राजनीतिज्ञों की सम्मतियाँ उद्धुत की गयी हैं, यथा--गुप्त दण्ड (भारद्वाज के 
मतानुसार), एक स्थान पर रक्षकों के बीच रखना (विधाकाक्ष), सीमा-रक्षकों के साथ एक दुर्ग में रखना (पराशर), अपने 
राज्य से दूर किसी सामन्‍्त के दुर्ग में रक्तना (पिशुन), माता के कुछ में सेजना (कौणपदन्त), राजकुमारों को विषयासक्त 
बना देना (वातव्याधि), जन्म के पूर्व एवं जन्म के उपरान्त उचित सावधानी एवं शिक्षा देना ( स्वयं कौटिल्य ) । इससे 


राजा फो सुरक्षा ६१३ 


स्पष्ट है कि प्राचीन राजनीतिज्ञों ने राजकुमारों से बचने के लिए राजा को कई आवशध्यक मार्ग बता दिये थे, जिनमें 
फौटिल्य वाला मार्ग अपेक्षाकृत युक्तिसंगत एवं सम्भव प्रत्तीत होता है। मह्स्यपुराण ( २२०वाँ अव्याय ) ने भी राज- 
कुमारों के प्रशिक्षण, अनुशासन तथा उत्तरदायित्व की वात चलायी है भौर कहा है कि बुरे राजकुमारों को सुरक्षित स्थान 
में उनकी स्थिति के अनुसार सुख एवं आराम की व्यवस्था फरके बन्दी रखना चाहिए |” 
फौटिल्य (१।२०) ने अरित एवं विष के चिपय में कई व्यायहारिक संकेत दिये हैं; जिस धर में जीवन्ती, एवेत्ता 
एवं अन्य उपयोगी पौधे होते हैं, वहाँ विपैले सर्प नहीं आते, विल्लियाँ, मोर, नेंबले तथा चितकवरे हरिण साँप को खा 
डालते हैं, तोता, मैना आदि पक्षी विपैले साँपों को देखकर चीज़ने लगते हैं, क्रॉंच (सारस) विप की सब्लिधि में संज्ञा- 
शुत्प हो जाते हैं, जीवंजीव पक्षी रुक जाता है, कोकिक का वच्चा मर जाता है, चकोर की आँखें छाक हो जाती हैं । 
इस विषय में देखिए कामन्दक ( ७।१०-१३ ), मत्स्यपुराण (२१९।१७-२२), यज्मस्तितकक ( ३,५११-५१२ ) तथा शुक्र० 
(१।३२६-३२८) । कौटिल्य ( १।२१ ), कामन्दक (७॥१५-२६), मत्त्य० (२१९९-३२) का कहना है कि भोजन 
फा कुछ अंश अग्नि में छोड़ना चाहिए या पक्षियों को देना चाहिए, जिससे यदि धिप हो तो उसका प्रभाव जाना जा सके | 
पाचक एबं वैद्य को, जो भोजन में विपमोचक पंदार्थ डालते थे, सर्वप्रथम उसे चख्तना पड़ता था। राजा को अन्तःपुर में 
बहुत सावधानी वरतनी पढ़त्ती थी । इसी प्रकार भेंट केते समग, गाड़ी में बैठे हुए, घोड़े पर चढ़े हुए या नाव से यात्रा 
करते समय या उत्सवों में सम्मिछित होते समय सदा सावधान रहना चाहिए, ऐसा कौटिल्य (१।२०-२१), कामनन्‍्दक 
(७४२८-४७) ने कहा है । कौटिल्य (१।२०) एवं कामन्दक (७।४४ एवं ५०) ने राजा को चेतावनी दी है कि वह 
स्त्रियों फा विद्वास न करे, यहाँ तक कि रानी का भी विश्वास न करे, जब रानी को जाँच ८० यर्षीय पुरुषों द्वारा या ५० 
वर्षीय स्त्रियों द्वारा हो जाय और यह ज्ञात हो जाय कि रानी सुरक्षित एवं शुद्ध है, तो वह उसके पास जाय | कौटिल्य 
(१।२०) एवं कामन्दक (७।५१।५२) ने ऐसे सात राजाओं के दृष्टान्त दिये हैं, जो रानी की बुरभिसंधि या शत्रुओं के 
शिकार हुए; भद्गसेन अपने भाई द्वारा, जो उसकी रानी के कक्ष में छिपा पड़ा था, मारा गया ( वास्तव में राजा के माई 
एयं उसकी राली में प्रेम-भाव चछ रहा था ); राजा करूप अपने पुत्र हारा मारा गया, जो ऐसी रानी के शयत-कक्ष में 
छिपा था जो राजा से अपने पुत्र के उत्तराधिकार के विषय में रुष्ट थीं; आदिन्आादि। इस विषय में विस्तृत विवरण 
अन्यत्र देखिए, यथा--हर्षचरित ६, बुह॒त्स॑हिता ( ७७१-२), मेघातिथि (मनु ७।१५३), नीतिवाक्यामृत (राजरक्षा- 
समुद्देश ३५।३६, पु० २३१-२३२) | 


राजा को मन्त्रियोँ एवं अन्य राज्यकर्मचारियों के घोसें एवं प्रवंचना से बचना चाहिए | कौटिल्य ( १।१० ) ने 
लिखा है कि किस प्रकार प्राचीन शास्त्रियों ने मस्त्रियों की सदसदु-भावना की जाँच, उनके सामने विविध प्रकार के 
प्रलोभन आदि, यथा घर्म, घन, काम-प्रेरणाएँ, भय--रखकर करने की सम्मति दी है । कौटिल्य ने अपनी सम्मति दी है 
कि ऐसा प्रलोभन, जिसका सम्बन्ध या संकेत राजा या रानी से हो, मन्त्रियों के समक्ष नहों रखना चाहिए । हर्षचरित 
(६) में आया है कि हस्तितेना के सेनापति स्कर्दगुप्त ने सन्नाटु हर्ष को सब पर विश्वास करने से मना किया हैं और 


१७. गुणाघानमदाक्य॑ तु येस्थ क॒तु” स्वभावतः । बन्धनं तस्य कर्तव्यं गुप्तदेशे सुल्लान्वितम्‌ ॥ अविनीतकुमारं हि कुछमाशु 
विज्ीर्यते ॥ अधिकारेषु सर्वेषु विनीत॑ विनियोजयेत्‌ । आदी स्वल्पे ततः परचात्क्मेंणाथ महत्स्वपि ॥ मत्व्य (२२० 
५-७) । मिकाइए कामत्दक ७॥२-६--राजपुत्रा मदोदुघता गजा इब तिरंकुझआः। ज्ञातरं वाभितिष्तन्ति पितरर 
वाभिमानिनः ।“वितयोपग्रहान्‌ भुत्यः कुर्बीत नुपतिः सुतातू । अधिनीतकुमारं हिं कुछमाशु विनश्यति ॥ विनीतमौरस 
पुत्र ग्रौवराज्य॑भिषेचयेत्‌ । दुष्ट गजसिवोद्वृत्त कुर्वीत सुखबन्घनम्‌ ॥ और देखिए अग्तिपुराण (२२५।३-४) | 





१6.4 घर्मदास्त्र फा इतिहाप्त 


वे राजा विपत्तियों में फेसे । कुछ नाम ये हैं--बत्सराज उदयन, मौर्यराज बृहृद्रथ, काकवर्ण शैश्नारि ( शैशुनागि ? ), 
अग्निमिन्न का पुत्र सुमित्र, शुग देवभूति, मौखरि राजा क्षत्रवर्मा। और देल्लिए फामसूब (५॥५।३०), नीतिवाक्यामृत 
(दूतसमुद्देश, पु० १७१), यवास्तिलकचम्पू (३, पूृ० ४३१-४३२) । 


उपयुक्त उदाहरणों से यह नहीं समझना चाहिए कि प्राचीन काछ में भारतीय राजा असुरक्षित रहा करते थे 
और उनके प्राणों पर बहुघा आक्रमण हुआ करते थे | भारतवर्ष में एक ही समय बहुत-से राजा राज्य करते थे । यदि 
सहस्नों वर्षों के दौरान कुछ ऐसे उदाहरण मिकछ जाते हैं तो. कोई आइचर्य की वात नहीं है । अन्य देझों के इतिहास के पन्ने 
उल्नटें जाये तो कुछ ही द्ाताब्दियों में सैकड़ों ऐसे चित्र उपस्थित होंगे जहाँ कपटाचरण एवं दुरभिसंधियों के कारण 
कृतिपय शासक मार डाछे गये। वास्तव में राजसत्तात्मक प्रणाली में राजा सारे राज्यचक्र की विवर्तन-कील (धुरी) 
था। मत्स्यपुराण (२१५।१४) में आया है कि राजा जड़ है और प्रजा वृक्ष; भय से राजा को बचाने में सम्पूर्ण राज्य 
की समृद्धि बनी रहती है, अत: सबको मिलकर राजा की रक्षा का प्रयत्न करना चाहिए । 


प्राचीन एवं मध्य काछ में शासन-व्यवस्था वंश-परम्परागत एकराजात्मक थी। कौटिल्य (१।१७) नें स्पष्ट 
लिखता हैं कि विपत्तिकालछ को छोड़कर सदैव ज्पेष्ठ पुत्र को उत्तराधिकार मिलता रहा है और यह प्रणाली सदैव मान्य 
रही है | बुद्ध के समय के आस-पास तथा उनसे कुछ शझताब्दियों उपरान्त भी भारत में कुछ अल्पजनाधिपत्यःशासन या 
गणतन्न्र संस्थापित थे । किल्तु हमारे धर्मशास्त्र-विषयक्‌ ग्रन्थों या राजनीतिशास्त्र-विषयक ग्रन्थों में उनके विषय में बहुत 
कम संकेत प्राप्त होते हैं । शान्तिपर्व (१०७) में गणराज्यों के विषय में ऐसा लिखा है--''गणों के नाश का कारण 
है आात्तरिक कलह; जहाँ बहुत-से शक्लासक हों, वहाँ नीति का रहस्य छिपा नहीं रहु सकता, सभी सदस्य निर्धारित 
नीति को जानने के अधिकारी नहीं हो सकते, अतः गण के रक्षार्थ प्रमुख व्यक्तियों को आपस में विचार-विमर्श करना 
चाहिए; यदि गण के विभिन्‍न कुछों में कह उत्पन्न हो जाय और कुछ़ों के मुख्य लोग उसे सभाक न सके तो गण में 
गड़बड़ियाँ अबदय उत्पन्न हो जायेंगो । गणराज्यों के विषय में आत्तरिक कलहों का मिट जाना परमावश्यक है, बाहरी 
भय उतने गम्भीर नहीं होते जितने कि भीतरी | गण के सभी सदस्य जन्म एवं कुलछ-परम्परा में समान होते हैं, 
किल्तु शौर्य, मेघा, दारीर-स्वरूप एवं घन में वराबर नहीं होते। आन्तरिक कलह उत्पन्न कर एवं घूस देकर बाह्य 
शत्रु गणों को तोड़ डालते हैं । भत्तः गणों की सुरक्षा एकता में ही पायी जातो हैं।” उपयुक्त शब्दों द्वारा महामारत 
कई व्यक्तियों द्वारा चछाये गये शासन के दोषों का वर्णन करता है, यथा--(१) भेद गुप्त नहीं रखा जा सकता, 
(२) छोभ एवं ईर्ष्या के कारण व्यभिचार बढ़ जाता है और नाश अवस्यम्भावी हो जाता है। एक अन्य स्थक्त पर 
महाभारत (झ्ान्ति० ८१) ने वृष्णियों के संघकी ओर संकेत किया है। वृष्णि-संघ के अध्यक्ष थे कृष्ण । महाभारत 
छिखा है कि संघ के नेता में चार गुण विशेष पाये जाने चाहिए, यथा दृरदशिता, सहिष्णुता, ओत्म-निग्नह एवं 
'. अर्चनप्रवृत्ति-त्याग । महाभारत में गण एवं संघ छाब्द एक-दूसरे के पर्याय माने गये हैं। पाणिनि (३॥३।८६) ने 
संघ का अर्थ गण बताया है। पत्तज्जल्ति (महाभाष्य, जिल्द २, पु० ३५६) ने संघ, समूह, समुदाय को समानार्थक कहा 
है | पाणिनी ने संघ के दो प्रकार बताये हैं, यथा (१) जायुधजीबी ( युद्ध करके जोधिका कमाने वाले, ऐसे छोग 
शआयुघ्र रखते थे और समय-समय पर राजा द्वारा बुलाये जाने पर सेना में भर्ती होते थे या आवद्यकता पड़ने पर युद्ध 
क्रतें थे) तथा अन्य छोग, जो ऐसे नहीं थे । पाणिनी ने कछिज़्ा है कि बाहीक देक्ष में संघों में ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा अन्य 
जा क्लोग पाये जाते हैं (५।३।९१४) | जायुघजीवी संघों में थे वृक, त्रिंगर्त, यौघेय तथा परष्ु (५॥३॥११५-११७) | 
: क्वात्यायन ने अपने बातिक (४११६८) में बताया है कि संघ और एकराजात्मकता में अन्तर है। कौटिल्य ने छिखा 
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है कि हैपायन से मुठभेड़ होने पर वृष्णि-संघ का नाक्ष हुआ | कौटिल्य (१।१७) ने लिखा है कि राज्य-शासन कुछ द्वारा 
चक्ताया जा सकता है, क्योंकि कुलसंघ दुर्जय होता है, यह राजारहित राज्य की विपत्तियों से दूर रहता है और बहुत 
दिनों तक चछता रहता है । संघों के साथ महत्त्याकांक्षी राजा के व्यवहार किस प्रकार के होने चाहिए, इस पर कौटिल्य 
ने एक पूरा अधिकरण (११) छिख डाला है। संधों को अपनी ओर मिक्ता छेना किसी सेना या मित्रों को अपनी ओर 
मिछा छेने से कहीं उत्तम है | कौटिल्य ने इसी सिकूशिक्ते में एक मनोरंजक बात कही है--काम्भौज एवं सुराष्टु में क्षत्रियों 
एवं अन्य छोगों की श्रेणियाँ 'वार्ता-आस्त्रोपजीवी' हैं. (अर्थात्‌ कृषि, व्यापार आदि करने वाले एवं युद्ध में लड़ने की चृत्ति 
(पैज्ञा) करने वाले हैं), किन्तु लिबच्छिविकों, वुजिकों, मल्‍्लकों, मद्रकों , कुकुरों, कुरुओं एवं पांचालों के संघ 'राजशब्दोपजीवी' 
हूँ (अर्थात्‌ वे कृपफ एवं सैनिक नहीं हैं, प्रत्युत केवक सामन्‍्त या प्रमुख छोंग है) | वार्ता-दास्त्रोपीजीवी छोग क्ृषि-एवं 
युद्ध दोनों करते थे, अर्थात्‌ थे तो वे कृपषक किन्तु समय पड़ने पर अपने राष्ट्ू के रक्षार्थ सर्देंव उद्यत रहते थे | कौटिल्प 
बिना किसी विकल्प के कपटाचरण द्वारा संघों में कह उत्पत्त करने की सम्मति सच्राद को देते हैं। सम्नाद चाहे तो 
संघों के सदस्यों, नेता या संघ-मुख्य में फूट के बीज बो सकता है । कौटित्य (८।३) ने छिख्ता है कि संघों के छोगों में 
जुआ खेलने का अम्पास होता हैं, अतः उनमें कलह किसी भी क्षण उत्पन्न किया जा सकता है तथा संघ का नाष हो 
सकता है । ईसा से ५००-६०० वर्षों के उपरान्त गण-राज्य कम होते चले गये और क्रमझः उनका अन्त हो गया | 


गणराज्यों के विषय में हमें जो जानकारी है वह बौद्ध ग्रन्थों, ग्रनानी कथाओं ( मेगस्थनीज की इण्डिका के स्फूट 
उद्धरण, जो अन्य घुनानी इतिहासकारों एवं पर्यटकों के ग्रन्थों एवं भ्रमण-वृत्तान्तों में पाये जाते हैं ), सिक्कों एवं छिल्ला- 
छेखों पर आधारित है । उदवामा (१५० ई० वाले जूनागढ़ के अभिक्तेख) ने सगर्व घोषित किया हूँ कि उसने वीर 
यौधेथों को परास्त कर दिया । समुद्रगुप्त ने चौथी दताब्दी के उत्तरार्ध में गौधेयों, मालवों, आजु नागनों आदि का 
नाश किया । गुप्ताभिलेखों (संख्या ५८, पृ० २५१) से पता चलता है कि यौधेयगण ने महाराज सेनापति को अपना 
नेता बनाया था। चुहृत्संहिता ने कतिपय स्थज्ञों पर (४२५, ५४०, ६७, ७५; १४२५ एवं २८८ १६२१; १७। 
१९) यौधेयों एवं आजुनायनों की ओर संकेत किया है और सीधेय-नूप के बारे में उल्लेख किया हैं (९११) | यूनानो 
छेज्कों ने क्षुद्रकों, मालवों, शिवियों, अम्बष्ठों आदि का उल्लेख किया है, जो गण-राज्य थे। बौद्ध ग्रन्थों में लगभग 
११ गणराज्यों के नाम उनको राजधानियों के साथ मिलसे हैं, यथा--क्षाक्य ( कपिलवस्तु ), मल्क ( कुसीनारा एवं 
पावा), विदेह (मिथिका), किच्छिवि (वैसाली) भादि (देखिए डा० जायसवाल $त हिन्दू पालिटी, भाग १, अध्याय 
८, पृ० ६३-७९; राइस डे विड्स कृत बुद्धिस्ट इण्डिया, पृ० १९ )। राइस डेंविड्स मे तिष्कर्ष निकाला है--शझ्षाक्‍्मों 
के शासन-सम्बन्धी एवं न्‍्याय-सम्बन्धी कार्य कपिलवस्तु के संथासार में निद्दिचत होतें थे । एक भ्रमुल्न का चुनाव ( कैसे 
और फितने दिनों के लिए, यह नहीं ज्ञात है) होता था, जो बैठकों की अध्यक्षता करता था और राज्य करता था | उप्तकी 
उपाधि थी राजा | एक बार गौतम बुद्ध के च्चेरे भाई भदहिय भी राजा बनाये गये थे और उनके पिता शुद्धोदन भी 
राजा की पदवी से विभूषित थे । राइस डेविड्स (पु० २६) ने छिखा है कि वज्नियों में आठ माण्डलिक कुछ थे, जिनमें 
लिच्छिवियों एवं विदेहों को अधिक महत्ता प्राप्त थी । डा० जायसवाक का यह सिद्धान्त कि गौतम बुद्ध ने गणराज्यों 
की झ्ासन-विधि को बौद्ध संघ की व्यवस्या के लिए अपना लिया, आआामक है । डा० डी० आर० भण्डारकर की सहमति 
भी उसी प्रकार निमूछ है । बात यह है कि ऐसी उक्ति के लिए कोई स्पष्ट प्रमाण नहीं मिक्तता। बुद्ध ने अज्ञातबात्रु से 
कहा था कि जब तक वज्जि छोग सात जझर्तों का पालन करेंगे, उत्तका नाश कठिन हैं। इस कथन के आधार पर ही यहु 
सिद्धान्त निकाल लेना कि बौद्ध संघ के नियम वण्जिन्संघ के तियमों पर आधारित हैं, बिना मूक की परिकल्पना मात्र 
है। अस्तु; वें सात छात्तें क्‍या थों? ये झर्तें महापरिनिब्बाण-सुत्त (अष्याय १) में लिखित हैं-(१) बार-बार जतन- 
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बैठक बुछाना एवं करना, (२) चित्तंदय के साथ मिललमा एवं चित्तैयय के साथ जो निर्णय हो उसे कार्यान्वित करना, 
(३) जो पूर्व प्रतिष्ठापित न हो उस पर नियम न बनाना, तथा जो नियम बन चुका हो, उस्ते समाप्त न करना तथा 
पूर्व काछ से प्रतिष्ठापित प्राचीन नियमों के अनुसार कार्यक्षीक होना, (४) गुरुजनों का सम्मान एवं श्रद्धा करना तथा 
उनकी बातें मानना, (५) बल्पूर्वक अपनी जाति की स्त्रियों या छड़कियों फो न रोकना या बछात्कार न करना या उन्हें 
न भगा ले जाता, (६) वण्जि छोगों के तीर्थ-स्थानों का सम्मान करना, उनकी रक्षा करना तथा उनकी पूजा-अचंना- 
सम्बन्धी क्रियाओं को समाप्त न होने देना तथा (७) उनमें पाये जाने वाले अ्हतों की रक्षा-सुरक्षा की चिन्ता करना । 
किन्तु गणराज्य-सम्बन्धी कुछ अति आंवह्यक बातों पर हमें कोई प्रकाश नहीं मिकछता, बधा--क्रौन अभिमत्त 
(वोह) देने फा अधिकारी था ? राज्य-सभा की सदस्यता के लिए कौन-कौन सी अनिवार्य दार्तें थीं? वोट कैसे पड़ता 
था ? सदस्यता को अवधि वया थी ? क्‍या अध्यक्ष जीवन भर के किए या कुछ अवधि के लिए चुना जाता था या उसका 
चुनाव होता ही तहीं था? सभा की शक्तियाँ एवं विधियाँ क्‍या थीं? ( देखिए डा० बेनीप्रसाद कृत हिन्दू 
पोलिटिकल्त ध्योरीज', पु० १५८ ) | राइस डेविड्स ( बुद्धिस्ट इण्डिया, पुृ० ४१ ) ने छिखा है कि जातकों के आधार 
पर वैसाकी में ७७०७ राजा थे। भहूसाऊ जातक (फॉस्ब्रॉछ, जिल्द ४, पु० १४८) में आया हैं कि बैसाली में गण के 
राजाओं (प्रमुखों) के कुलों के ह्नान के लिए एक ताकाब था। मनहावस्तु में आया है कि लछिच्छिवियों में ८४ सहस्त के 
दुगुने राजा लोग थे । इससे स्पष्ट होता है कि कौटिल्य ने जो 'राजशब्दोपजोविनः'” किला हैं, बहु ठीक ही है । ये राजा 
शारीरिक कार्य, यथा कृषि, व्यापार आदि नहीं करते थे। घर्मश्षास्त्र एवं अर्थशास्त्र की पुस्तकों में सभा के सदस्यों के 
चुनाब के नियमों के विषय में कोई प्रकाश नहीं मिलता (देखिए डा० डी० आर० भण्डारकर क्ृत पुस्तक सम आस्पे- 
कट्स आव एंदयेंट हिन्दू पॉलछिटी १९२९, पु० १०१-१२१, जहाँ गणराज्यों का संक्षिप्त विवेचन किया गया है )। 
दक्षिण भारत के उत्तरमह्छर नामक अभिलेख से पता चछता हैं कि गणों की सदस्यता के लिए कुछ भूमि-ख़ण्ड तथा 
वैदिक अध्ययन की दार्त थी और टिकट पर आवेदकों के ताम लिखें रहते थे । किन्तु ऐसी बातें बहुत कम थीं और थीं भी 
तो प्राम-सभाओं के लिए । बाह्तव में गणों की चुनाव-व्यवस्था के विषय में हमें अभी कोई पुष्ट प्रमाण नहीं मिलते । 
क्या किसी राजतन्त्र के अन्तर्गत निर्वाचित प्रतिनिधियों की सभाएं थीं? यह एक महत्त्वपूर्ण प्र है। इस 
विषय में सभा एवं समिति शब्दों पर विचार करना आवक्ष्यक हैं। ऋग्वेद (१॥१९।२०) में आया हैं कि सोम ने 
एक ऐसा पुत्र प्रदान किया जो चावन्प, विदष्य एवं सभेव हैं, जिससे प्रकट होता है कि 'सभा' दात्द 'विदथ' दाव्द से भिन्‍न- 
मर्थ रक़ता है। ऋग्वेद (र२४।१३) में एक थिप्र ( पुरोहित या मन्‍्त्र-प्रणेता ) को सभेय ( सभा में -चतुर या प्रसिद्ध 
कहा गया है । ऋग्वेद (१०॥३४।६) में एक स्थकू पर सभा का अर्थ “जुआ का घर हैं। वाजसनेयीं संहिता (३०।६) 
में छगता है, सभाचर का अर्थ सभात्नद है अर्थात्‌ न्‍्याय-सम्बन्धी सभा फा सदस्य । दूसरे स्थल (३०१८) पर प्रत्तीका- 
त्यक पुएपमेंघ में समास्याणु आस्कन्द को देने का वर्णन आया है। बाज०(१६।२४) में सपभ्नाओं एवं सभापततियों 
(सभाजों के अध्यक्ष) को प्रणाम फिया गया है। अअयर्ववेंद (७।१२॥१) में 'सभा' और 'समित्ति' प्रजापत्ति की दो 
पुन्नियाँ कही गयी हैँ, जिससे यह तर्क उपस्थित किया जा सकता है फि ये दोनों समात होती हुईं भी 
एक-दूसरी से कुछ भिन्‍्त हैं । अधर्ववेद में दूसरे स्थक् (१५७९२) पर 'सभा' एवं 'समिति' का उल्लेख पृथक्‌- 
पृथक्‌ हुआ है | तैत्तिरीय ब्राह्मण ( ३।७।४ ) में 'सभापाछ” छाब्द प्रयुक्त हुआ है भौर सायण ने 'सभा' का अर्थ 
“जत-भवन छगाया है। ऋग्वेद | १०।९३।६ ) एवं वाज० सं० ( १२८० ) में ऐसा आया है कि 'चिप्र' एक वैद्य 
(मिवक्‌) है, जिसमें ओपधियाँ उसी प्रकार एक-साथ शाती हैं, जिस प्रकार राजा छोग समिति ( बैठक या युद्ध ) में 
जाते हैं। ऋग्वेद में एक स्थछ (१०११३ ) पर समिति” का बर्घ सभा था समा-ल्थल के अतिरिक्त कौर कुछ 
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नहीं प्रतीत होता । अथर्वयेद में एक स्थकू (५।१९।१५) पर ऐसा आया है--“जो ब्राह्मण को तंग करता है उसे समिति 
नहीं भाती,' अर्थात्‌ वह समिति पर विजय नहीं प्राप्त कर सकता । छान्दोग्योपनिपद्‌ में उल्लेख है कि ब्वेतकेतु पत्चाल 
देश की समिति में गया, जहाँ राजा प्रवाहण जैवक्ति ने उससे पाँच प्रदन पूछे जिनका उत्तर वह नदे सका, इसके 
उपरान्त वह दूसरे दिन प्रातःकाल सभा में बैे हुए राजा से मिक्ना । यहाँ पर दो बार प्रयुक्त 'सभा' शब्द एक ही सभा 
के छिए है । बैंदिक काछ में सभा या समिति का निर्माण कैसे होता था, यह कहना असम्भव हैं । हम इतना ही कह सकते 
हैं कि यह एक ऐसी जन-सभा थी जहाँ राजा, विद्वान लोग तथा अन्य लोग जाते थे। यह निर्वाचित संख्या थी, ऐसा 
फहना अत्यन्त सन्देहात्मक हे | सम्भवत्त:- यह ऐसे लोगों को अल्‍््यायी समा थी जो उसमें जाना या उपस्थित रहना 
पसन्द करते थे | डा० का० प्र० जायतवाल [ हिन्दू पॉलछिटी, भाग १ पु० ६६ )का कहता है कि 'समिति' वैदिक काल 
में (सभी छोगों की) एक राष्ट्रीय सभा थी और उसमें उपस्थित रहना राजा का कर्तव्य था; उसी प्रकार 'प्तमा” थोड़े- 
से चुने हुए छोगों की स्थायी संस्था थी जो समिति के अधिकारों के भीतर ही कार्य करती थी (पृ० १२) | किन्तु ये 
सव कह्पनात्मक विचार हैं | स्त्रयं डा० जायसबाल ने माना है कि सभा वाह्तव में समिति से सम्बन्धित थी, किन्तु 
इसका वास्तविक सम्बन्ध प्राप्त साधनों के आधार पर नहीं बताया जा सकता | 


पौर एवं जानपद 


अच हम 'पौर' एवं 'जानपद' छाब्दों को व्याज्या उपस्यित करेंगे । 'पौर' शब्द ऋग्वेद में एक स्थक (५॥७४।४) 
पर तीन प्रकार से प्रयुक्त हुआ है--(१) अश्विनी के साथ, (२) मुनि पौर (जो आतज्रेय थे) के साथ, तथा बादछ के 
साथ (सायण के अनुत्तार|। डा० काश्ौप्रसाद जायसवाक ने 'हिन्दू पॉलछिटी' (भाग २, पृ० ६०-१०८) में इन 
दोनों शाव्दों फो छेकर जो लम्बा आल्‍्यान बना डाका है, वह उनकी विद्धत्ता, परिक्षम एवं युक्तिमत्ता का परिचायक है। 
उन्होंने 'पौर' एवं 'जानपद' को निर्वाचित संस्याएँ माना है । हम उनके निष्कर्ष को यों रखते हैं (प० १०८)--''यह 
दो प्रकार या दोनों मिलकर एक प्रकार की पौर-जानपद संत्या राजा को पदच्युत कर सकती थी, उत्त राधिकारी 
घोषित कर सकती भी" जितके अब्यक्ष को मन्ति-परिषद्‌ द्वारा निर्णीत नीति बता दी जाती थी। राजा नये कर के 
लिए मन्त्रि-परिषद्‌ से विनम्न प्रार्थता करता था”'पौर-जानपद का अध्यक्ष राजा के विरोध में भी नियम बना सकता 
था| अध्यक्ष राजा के ज्ञासन को सम्भव या अप्रम्भव वना सकता था| डा० जायसवाक्ष का यह सिद्धान्त सत्य 
से बहुत दूर हैं। वहुत-से लेखकों ने, यथा--डा० बी० के० सरकार (पोलिटिकल इस्टिच्यूशंस ऐण्ड ध्योरीज आँव 
व हिन्दूज, पृ० ७१) तथा डा० बेनीप्रसाद (द स्टेट इन एंक्येंप्ट इण्डिया, पृ० ४९८-५००), ने डा० जायसवाल के 





१८. डा० जायसवाल जैसे छोगों ने निर्वाचित सभाओं की उपल्यिति को सिद्ध करने का जो श्रयत्त किया है बहु इसी 
लिए कि बहुत काल से बहुत-से विदेशी लेखकों ने यह विचार प्रकट कर रखा था और प्रचारित कर रखा था 
कि भारत में लोकनौतिक या जनतन्त्रात्मक संस्थाएं स्थापित नहीं को जा सकती । वाह्तव में युरोपीय लेखकों को 
यह ज्ञात होना चाहिए कि उनके यहाँ भी निर्वाचन भादि की प्रया अभी कछ की है, अर्थात्‌ ७-८ दाताब्दी प्राचीन | 
भारत में वर्तमान स्वतस्ता के पूर्व एवं उपरान्त निर्वाचन के उदाहरण जैसे सफल रहे हैं और यहाँ सन्‌ १९४७ से 
जिस प्रकार जनतन्त्रात्मक छासन-प्रणाली चक्त रही है, वह विदव को चकित करने वाली है । काश, बे लेखक यह 
देखने को जीवित बचे होते, जिन्होंने यहू सिद्ध करने का प्रयत्न किया था कि 'मारतवर्ष में निर्वाचन तथा 


छोकतन्त्रात्मक संघ्याएँ नहीं चछ सकतीं ॥ 
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सिद्धान्त की कटु आलोचना की हैं । हम यहाँ विस्तार के साथ डा० जायसथारू के सिद्धान्त की जाँच नहीं कर सकते | 
बहुत षोर्ड में कुछ मुख्य वातें दी जा रही हैं | 
डा० जायसवाल के सिद्धान्त का खत्रोत हाथीगुम्फा का अभिरेख है, जिसका यह अंह्य विचारणीय है--- 'राजसूय॑ 
सदसयंतों सव-फर-वर्ण अनुग्रह-अनेकानि सतप्नहुसानि विसजत्ति पोरं जानपदमु ॥” इसका अर्थ स्वयं डा० जायसवाल ने 
यों किया है-- सभी दक्षमांशझा एवं कर छोड़ता है, पौर एवं जानपद पर सैकड़ों-हजारों अधिकार सौंपता हैं । डा० 
” जायसवाल ने इस शब्द का अर्थ कई बार कई ढंग से किया है । डा० बरुआ पोर जातपद॑ को एक पद के रूप में छेते हैं । 
यदि यह एक पद है तों समाहार-हन्दह् समास होने के कारण इसका तात्पर्य हुआ ““राजबानी के सभी निवासी तथा ग्राम 
के निवासी | यदि मान लिया जाय कि यह बाब्द वास्तव में 'पोरं जानपद॑ हूँ, तो भी प्रदन जहाँ-का-तहाँ रह जाता 
हैं। यदि डा० जायसवाक यह कहते हैं कि पौर-जानपद राजा फो पदच्युत कर सकता है, तो यह कहना कि राजा “सभी 
दक्षमांश एवं कर छोड़ता है और पौर एवं जानपद पर सैकड़ों-हजारों अधिकार स्रौंपता है कैसे युक्षितसंगत माना जाबगा ! 
क्या यहु विरोधाभास नहीं हैं? एक भोर पौर-जानपद इतने शाक्तिश्ञाली हैं और दूसरी ओर वे ही राजा की कृपा के 
भिखारी हैं । यह कैसे सम्मव हैं? डा० जायसवाल ने रामायण तथा अन्य संस्कृत ग्रन्थों से जो कुछ उद्धुत किया है 
उससे यह नहीं सिद्ध किया जा सकता कि ये दोनों निर्वाचित संस्याएं थीं । वास्तव में पौर (राजधानी के निवासी-गण) 
एवं जानपद (राजघाती के अतिरिक्त अन्य ग्रामों के निवासी-गण) के साधारण अर्थ ही पर्याप्त हैं । कौटिल्य (१।१५) ने 
लिखा हैं कि राजा दिन के दूसरे भाग में (दिन ८ भागों में विभाजित या) पौर-जानपद के प्रयोजनों पर विचार करते 
थे। हा० जायतवाक् ने यहाँ यह अामक अर्थ कृगाया है कि राजा अपने दिन का एक अंश निर्वाचित पौर-जानपद सभा 
को दिया करते थे । कौटिल्य एबं याज्ञ७ (१।३२७) केवल इतना ही कहते हैं कि राजा जनता के व्यवहारों (मुकदमों) 
को देखते थे। मनु (८४३), नारद तथा अन्य लेखकों ने व्यवहार के क्षेत्र में 'कार्य' दव्द मुकदमा के अर्थ में प्रयुक्त 
किया है। याजशञ० (३।३६) ने छिल्ला है कि राजा को चाहिए कि वह चोरी किया हुआ घन जानपद को छौटा दे । डा० 
जायसवाक् ने इसको इस अर्थ में छिया है कि वह चोरी किया हुआ घन साधारण सभा को मिकछ जाना चाहिए । यहाँ 
पर याज्ञवल्क्य के सर॒क दाब्दों को जायसवाक महोदय ने तोड़-मोड़कर अपने अर्थ में के किया हैं। यही साधारण वात 
मनु० (८।४०) ने यों कही है--दातव्य॑ सर्व-वर्णेम्यों राज्ञा चौर॑हतं घनतम्‌ |” सौभाग्य से मनु ने 'जानपद' छाब्द का 
प्रयोग नहीं किया । मेघातिधि ने सीधा अर्थ कगाया है-- यह उसे दें देता चाहिए जिससे यह चुराया गया था । डा० 
जायप्तवाकृत (हिन्दू पॉलिटी, भांग २, पु० ७९) अर्थशास्त्र (१-१४) के एक शब्द से यह अर्थ छगातें हैँ कि पौर-जानपद 
ने सिक्के ढालने वाके अधिकारी द्वारा सोते के सिक्के ढलवाये । किल्तु सीघा अर्थ यह है कि सिक्का बनाने वाछा सभी 
लोगों के छिए, जब कि बे उसके पास सोना-चाँदी छेकर आते थे, उचित (निर्धारित) माप के सोने एवं चाँदी के सिवके 
बना देता था | राजनीति के सभी प्रत्यों में राज्य के सात अंग कहे गये हैँ, किन्तु कहों भी पौर-जानपद को राज्य के तत्त्वों 
में सम्मिछित नहीं किया गया है । यदि ऐसा हुआ होता तो जायसवाल महोदय को अपने सिद्धान्त की पुष्टि के छिए अखिछ 
भारतीय बाहः मय को छानबीन न करनी पड़ती । इतना ही नहीं, धर्मशास्त्रीय एवं बर्थज्षास्त्रीय ग्त्थों में कहीं भी निर्वाचन, 
निर्वाचन-विधि, सदस्यता को शर्त, सदस्यता अवधि आदि पर विचार नहीं किया गया है भौर न कहीं संकेत ही मिलता 
है | जब अपरार्क (याज्ञ० २।१, पृ० ६००) जैसे मध्यकाछ के लेखक बृहस्पति को उद्घृत कर चार प्रकार की सभाओं 
का उल्लेख करते हैं, तो वे केवल न्‍्याय-समा-सम्बस्घी बहु प्रकार को सभाओं की ही चर्चा करके रह जाते हैं । 
यदि जन-साधारण द्वारा निर्वाचित सभाएं नहों थीं तो यह पूछा जा सकता है कि क्‍या राजा की शक्ति अपरिमित 
थी ? क्‍या राजा निरंकुश था या राजा पर किसी प्रकार का नियन्त्रण था ? जिसके फलस्वरूप वह सब कुछ या मनमानी 
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नहीं कर सकता था | उत्तर यह है कि राजा पर नियन्त्र०ण था और राजा की सीमाएँ भी थीं। यह नियन्त्रण तथा 
सीमाएँ कई प्रकार की थीं । कात्यायन (१०) का कहना है कि जो राजा बिना सोचे-समझे क्रोध करता है वह आधे कल्प 
तक रौरव नरक भोगता है । हमारे लेखकों ने राजा पर घ॒र्म का इतना दबाव रख छोड़ा है कि उसका राजा पर मनों- 
वैज्ञानिक प्रभाव हठात्‌ पड़ता ही था । दण्ड को देवी शाक्ति प्राप्त थी, अतः वह बुरे राजाओं पर स्वयं घहरा सकता था, 
इसी से अनथस्थित राजा अपने को बन्धनों के बीच ही रखते थे (मनु ७४१९, २७, रे८, ३०; याज्ञ ० १॥३५४-३५६) । 
छेत़कों ने यह स्पष्ट कर दिया हैं कि राजा मतमानी नहीं कर सकता, उसे श्षास्त्रानुकूछ कार्य करके अपने पद की रक्षा 


करनी चाहिए, क्योंकि राज्य एक पवित्र घरोहर है । इन विचारों ने एक जनमत प्रस्तुत कर रखा था और राजा उससे , 


भिमुस्त॒ नहीं रहु सकता था, अर्थात्‌ राजा वाह्तविकता कौ पहचान रखता था। मर्यादा-पुरुषोत्तम राम यह जानते थे कि 
सीता पवित्र है, फिन्तु उन्होंने छोकापवाद की रक्षा कर सीता को निर्वास्तित कर दिया, क्‍योंकि साधारण जनता यह सम- 
कझती थी कि सीता रावण के बंदीगृह में रह चुकों है (देखियें रामायण, ७।४५)। राजा को मन्त्रियों की सम्मति लेती 
पड़ती थी । इन सब बातों के अतिरिक्त पुरोहित तथा अन्य विद्वान्‌ ब्राह्मण थे जो सदा घर्म की बातें समझाते रहते थे, 
जिनकी बातों का मानना राजा के लिए परमावश्यक था, अन्यथा वे उनका नाश कर सकते थे, क्योंकि घ॒र्मं एवं जाति के 
अनुसार बे राजा की अपेक्षा अधिक पृत॒ एवं उच्च माने जाते थे (वस्िष्ठ १।३९-४१, गौतम ११।१२-१ “, मनु ९३२० ) । 
और देखिये इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय ने ) | 


यहू एक गहरा बिद्वास था कि शास्त्रों (श्रौत एवं ह्मार्त धर्म) के नियम दँवी हैं और राजा से बहुत ऊपर हैँ । 
घर्म-पालन सभी के छिए सामाजिक एवं सांस्कृतिक महृत््व रखता था और राजा इससे अपने को बरी नहीं कर सकता 
था। घर्म से बढुकर कुछ नहीं है ( बुहदारण्यकोपनिषद १।४॥१२-१४ ) | घर्म के बकछ पर एक निर्वल व्यक्ति भी सबक्त 
पर अधिकार कर सकता हैं। जो घर्म है वही सत्य है। धर्म एवं सत्य एक ही हैँ ।** कामन्दक (१॥१४) ने कहा है कि 
यवन राजा ने भूतकत पर बहुत दिनों तक शासन किया, क्‍योंकि उसने धर्म की आज्ञाओं के अनुसार राज्य चछाया । न्‍्याय- 
शासन में राजा को तनिर्भोक न्यायाधीश एवं सम्यों के नियन्त्रण के अनुसार चलना पढ़ता था ( इस पर हम ब्यवहार के 
अध्याय में पुनः विचार करेंगे )। न्यायाघीद् एवं सम्य छोग निर्भीक होकर राजा की त्रुटियाँ बताते थे । इन सब बातों 
के अतिरिक्त श्रेणियाँ, निगम आदि शक्तिद्ाली समुदाय थे जो एक प्रकार से स्वर-शासन रखते थे । मनु (८।३३६ एवं 
याज्ष ० २।३०७) ने तो यहाँ तक व्यवस्था दी है कि जब राजा अवैधानिक रूप से कुछ बल्तपूर्वक ग्रहण कर छेता है या दण्ड 
देता है; तो उस्ते भी दण्ड मिछ्तना चाहिए और उसे पापियों से प्राप्त दण्ड-स्वरूप घन को भ्राह्मणों में बाँट देना चाहिए 
(मनु ९।२४३-२४४) । अत्त में हमें यह भी स्मरण रखना चाहिये कि जनता या भ्रजा बुरे या अयोग्य राजा को त्याग 
सकती थी, या उसे मार डाक सकती थी ( मनु ७॥२७। २८, अआर्थक्षासत्र १२।४ ) |? कौटिक््य (८।॥३) ने छिला है कि 
अनुशासनाभाव या अविनीतता के कारण राजा पर बिपत्तियाँ घहरा सकती हैं; “क्रोघ के वश्च में रहते वाछा राजा प्रजा 


१९. स नैंव व्यभवत्तच्छूयो रूपमत्यसृजत धर्म तदेतत्क्षत्रत्य क्षत्रं यद्धर्मस्तस्माद्धर्मात्पर॑ नास्ति। अथो अवलीयान्बलीयांस- 


माशंसते घर्मेण यथा राज्ञा | एवं यो वै स धर्म: सत्य॑ व॑ तत्‌ तस्मात्सत्य बदन्‍्तमाहुर्धर्म बदतीति घर्म वा बदन्तं सत्य 
वदतीत्येतदु ष्येवैतदुभयं भवति । बुहदारण्यकोपनियद्‌ १।४॥१४ | 
२०. दृष्प्रणीतः (दण्ड:) कामक्रोघाम्यामज्ञानाद्वानप्रस्थपरिव्राजकानपि कोपयतति किमज्ु पुनगु हस्यान्‌ । अर्थश्चास्त्र १४ | 


कि 00% ही है 


फ 


हर धर्मदास्त्र फा इतिहास 


(या मंत्रियों) द्वारा मार डाछे गये हैं । *! हम कह॒सकते हैं कि जहाँ तक सिद्धान्त एवं सामान्य जनता का प्रदन है, 
राजा की दाक्ति अपरिभित थी और वह सर्वेसर्वा था, जैसा कि मनु (९।९-१२) एवं पराशर ने स्पष्ट कहा है--राजा 
ब्रह्मा है, शिव है और विष्णु एवं इन्द्र है, क्योंकि वह प्रजा के कर्मों के अनुसार दाता, नाशक एवं नियामक है । किन्तु 
जैसा कि हम अभी देख चुके हैं, राजा पर कुछ ऐसे नियंत्रण थे जिनके फलस्वरूप वह मनमानों नहीं कर सकता था | 
किन्तु इन नियंत्रणों को हम आधुनिक भाषा में वैधानिक नियंत्रण नहीं कह सकते। नारद का कहना है कि प्रजा आशित 
है, राजा अनियन्त्रित है किन्तु वह शास्त्रों के विरोध में नहीं जा सकता (देखियें गौतम ९।२ को टीका में हरदत्त ) | 


आधुनिक काल में राजा के तीन प्रधान कार्य हैं; राज निय॑म-प्रवन्ध अथवा कार्यकारिणी-सपतम्बन्धी, न्‍्याय-सम्बन्धी 
एवं विधान-तिर्माण-सम्बन्धों । प्राचीन भारतीय राजा के न्याय-सम्बन्धी कार्यों का विवेचन हम एक अन्य अच्याप में 
करेंगे। प्राचोन काल में राजा का विधान-सम्बन्धी कार्य बहुत सीमित था, क्योंकि उन. दिनों हमारा समाज ही ऐसा था। 
झाघुनिक काल में हम सभी वस्तुओं के पीछे कानून की मुहर लगा देना चाहते हैं । प्राचीन काल में ऐसी बात नहीं थी | 
मनु (७।१३) का कहना है कि राजा में सभो देवताओं की दीप्ति विद्यमान रहती है, अतः सम्पक्‌ आचरणों एवं अनुचित 
आचरणों के विषय में वह जो कुछ नियम «नाता है उसका उल्लंघन नहीं करना चाहिये । मनु के इस कथन की ठीका में 
मेघातिथि ने कुछ राज नियमों के ऐसे उदाहरण दिये हैं, यथा--“आज राजधानी में सभी को उत्सव मनाना चाहिये; 
मंत्री के घर के वैवाहिक कार्य में आज सभी को जाता चाहिये; कत्ताइयों द्वारा आज के दिन पशु-हनन नहीं होना चाहिये; 
आज पक्षियों को नहीं पकड़ना चाहिये; इन दिनों महाजनों को चाहिये कि वे कर्जदारों को न सतायें; बुरे आचरण वाले 
मनुष्यों का साथ नहीं करना चाहिये, ऐसे छोगों को घर में नहीं भाने देता चाहिये । मेघातिथि का कहुना है कि राजा को 
शास्त्रीय नियमों का विरोध नहीं करना चाहिये, गर्थात्‌ उसे वर्णाश्षम घर्म के विरोध में नहीं जाना चाहिये, यधा--अग्नि- 
होऩन जादि का विरोध नहीं करना चाहिये ।** मेघातिथि की यह टीका राजनी तिप्रकाछा (पु० २३-२४) में ज्यॉ-की-त्यों 
पायी जाती है | कौटिल्य (१।१०) ने झासनों के प्रणयन के विषय में एंक प्रकरण ही लिख डाला है | शुक्रनीतिसार 
(१॥३१२-३१३) ने छिल्ला है कि राजा के शाक्षत (फरमान या घोषणाएं) डुग्गी पिटवाकर घोषित कर देने चाहिये, 
उन्हें चौराहे पर लिखकर रख देना चाहिये। राजा को घोषित कर देता चाहिये कि उसकी आज्ञा के उल्लंघन पर कड़ा 
दण्ड मिलेगा । छुक्र० (१।२९२-२११) ने इस विषय में निम्न उदाहरण प्रस्तुत किये हैं--''बौकीदारों को चाहिये कि 
वे प्रति डेढ़ घंटे पए सड़कों पर घूम-घूमकर चोरों एवं लंपटों को रोकें; छोगों को चाहिये कि वे दासों, नौकरों, पत्नी, 
पुत्र या शिष्य को न तो गाले दें और पीटें; नाप-त्तौल के बटल्वरों, सिक्कों, घातुओं, घृत, मधु, दूध, मांत, आटा गादि 
के विषय में कपठाचरण नहीं होना चाहियें; राज-क्मंचारियों द्वारा घूस नहीं छी जानी चाहिए और न उन्हें घुस देनी 
चाहिए; बल्पूर्वक कोई कषेल्ल-प्रमाण नहीं छेता चाहिये; दुष्ट चरित्रों, चोरों, छिछोरों, राजद्रोहियों एंवं क्षत्रुओं को शरण 
नही देनी चाहियें; मांता-पिता, सम्मानाई लोगों। विद्वानों, अच्छे चरित्र वालों का असम्मान नहीं होना चाहिये और न 
उनकी ख़िल्‍्ली उड़ायी जानी चाहिये; पति-पत्ती, स्वामी-भृत्य, भाई-माई, गुरु-छ्षिष्य, पिता-पुत्र में कलह के बीज नहीं 
बोने चाहिये; कूपों, उपबर्नों, चहारवोबारियों, घर्मशाकाओं, मन्दिरों, सड़कों तथा छल्ेे-लेगड़ों के मार्ग में बाघांया 


२१. मविनीतों हि व्यसनदोषान्‌ न पदयति । तानुपदेश्याम: । कोपज स्त्रिवर्गः कामजफ्चतुर्वर्ग: | तयो: कोपो गरीयान्‌ सर्वत्र 


हिं फोपदच रति । प्रायश्दच कोपवक्षा राजानः प्रकृतिकोपै्ताः श्रूयत्ते । अर्थशास्त्र ८३ । 


२२. न त्वस्निहोत्रव्यवस्थाय वर्णाप्नमिर्णां राजा प्रभवति स्मृत्यन्तरविरोधप्रसज़ातु, अविरोधे चास्मितु विषये वचनस्यार्थ- 
चत्वात | मेघातिथि (मनु ७४१३) | 





शाजा और शासन-विधान ६११ 


नियन्त्रण नहीं खड़ा करना चाहिये, बिना राजाज्ञा के जुआ, आसव-विक्रय, मृगया, अस्चर-वहन, क्रय-विक्रय (हाथी, घोड़ा, 
भस, दास, अचछ सम्पत्ति, सोता, चाँदी, रत्न, भासव, विष, औपध), वैद्यक कार्य आदि-भादि न करने चाहिए । 
मेघातिथि (मनु ८।३९९) का कहना है कि अकाक के समय राजा भोजन-सामग्री का निर्यात रोक सकता हैं । शुक्रनीति- 
सार में जो बातें पायी जाती हैं वे शाताब्दियों पूर्व से ही छागू थीं। भ्शोक ने यह सब बहुत पहले ही अपने शासनों द्वारा, 
जो शिला-स्तम्भों पर छिख्ित पाये जाते हैं, व्यक्त कर दिया था। स्मृतियों में आजकछ की भाँति नियम निर्माण-विधि 
नहीं पायी जाती । गौतम (९।१९॥२५) ने लिखा है कि राजा को निम्नलिखित ग्रन्थों के आघार पर नियम बनाने 
चाहिये--( १) वेद, घर्मज्षास्त्र, वेदांग (यथा व्याकरण, छन्द आदि), उपवेद, पुराण; (२) देक्ष, जाति एवं कुलों की रीतियाँ; 
(३) कृषकों, व्यापारियों, महाजनों (ऋण देने बालों), शिल्पकारों आदि की रूढियाँ; (४) तर्क एवं (५) तीनों वेदों के 
पण्डित छोगों की सभा द्वारा निर्णात सम्मतियाँ।॥* छूढियों, परम्पराजों, रीतियों के प्रमाण के विषय में हम भागे 
पढ़ेंगे। कारणों के निर्णय में चार तत्वों पर विचार होता था; घर्म, व्यवहार, चरित एवं राजश्यास्तन, जिनके विषय में 
भी हम भागे ही विवेचन उपस्थित करेंगे। स्पष्ट है कि सर्वप्रथम राजशासन या राजा के आदेश्न ही न्‍्याय-कार्य में छागू 
होते थे, जो कालान्तर में नियमों के रूप में बंध गये । देखिये इस ग्रन्य का भाग २, अध्याय २८, जहाँ घा्िक बातों में 


परिषद्‌ की सहायता की चर्चा है। याज्ञ० (१।९) एवं शंत् ने भी परिषद्‌ (विद्वानों की सभा) को धर्म की बातों में . 


प्रमाण माना हैं । 

राज-नियम-प्रवन्ध-सम्बन्धी बातों के वारे में हम आगे के अध्याय में सविस्तार पढ़ेगे । 

राजा के कार्यों को हम घाभिक एवं छौकिक ([ धर्म-निरपेक्ष ) दोनों रूपों में देख सकते हैं । प्रथम रूप में राजा 
देवताओं एवं अदृह्य दाकितयों को प्रसन्‍्त रखने एवं भयों से दूर रहने के लिये पुरोहित एवं यज्ञिय पुरोहितों ( गौतम 
११।१५-१७, याज्ञ ० १३०८) की सहायता से कार्यशील होता था और उसे धर्म की रक्षा करनी पड़ती थी। उसके 
धघर्म-निरपेक्ष या छौंकिक या व्यावहारिक कार्य थे सम्पत्ति बढ़ाना, अकाल एवं अन्य प्रकार की विपत्तियों के सभय में 
प्रजा की रक्षा करना, न्याय की दृष्टि में सबको समान जानना, चोरों, आक्रमणों आदि से जन एवं घन की रक्षा करना | 

महाभारत में ऐसे उदाहरण हैं, जिनसे पता चक्तता है कि बहुत-से राजाओं ने अपने पुत्रों को उत्तराधिकार सौंप 
फर मुनि के समान वन का मार्ग अपनाया था । वनपर्व (२०२।८) में आया हैं कि बृहृददव ने अपने पुत्र कुवक्ृयाइव को 
राजा बनाया । और देखियें वायु० (८८।३२) । धुतराष्ट्र ने युधिष्ठिर से कहा है कि उनके कुछ में वृद्धावस्था में पुत्रों 
को शासन सौंपकर वन में चकछे जाने की परम्परा-सी रही है ( आश्रमवासिक पर्व २३८ )। व्यास ने कहा हैं कि सभी 
राजधियों ने ऐसा किया है (आश्रमवाप्तिक ४।५) | आश्रमवाप्तिक पर्व (२०) में बहुतन्से ऐसे राजाओं के नाम आये हैं । 
और देखिये शान्तिपर्व (२१।२५) । अयोष्याकाण्ड (२३॥२६, ५६४१९) में भी इस परम्परा का संकेत मिलता है । और 
: देखिये कालिदास की उक्तियाँ (रघुवंश १।८, १८; ७, ९, २६; ८।|११, २३) | जैन परम्पराओं से पता चलता है कि 
अन्तिम श्रुतकेवछी जैन साधु (मुनि) भद्गबाहु ने, जिले चन्द्रगुप्त मौर्य भी कहा जाता है, अपने पुत्र को राज्य सौंपकर 
श्रवणबेकूगोक का मार्ग पकड़ा था (इण्डियन एंण्टिक्वेरी, जिल्‍द २१, पृ० १५६)। दिव्यावदान (२५, पु० ४३१) में 
भाया है कि अश्योक्त महान्‌ अन्तिम अवस्था में झ्क्ति एँवं समृद्धि से रहित हो गया था | डा० फ्कीट का अनुमान है 


२३, तस्प च व्यवहार वेदों घर्मशास्त्राण्यज्भान्युपवंदाः पुराणम्‌ | देशजातिकुलघर्माश्धाम्नायरविरुद्धा: प्रमाणम्‌ | कर्षक- 
बणिक्पशुपालकुसी दिकारव: सवे घवे वर्गे ।”'न्यायाधिगमे तकॉस्युपायः ।”““विप्रतिपत्तां त्रैविश्ववुद्धेम्यः प्रत्यवहत्य 
निष्ठां गमयेत्‌ तथा ह्यस्ष्य निःश्वेयर्स भवति | गौ० ९॥१९-२५ । 


इ२२ घर्मशास्त्र का इतिहास 


कि सम्भवतः उससे प्राचीन परम्परा का अनुसरण किया था और वुद्धावस्था में राज्य त्याग दिया था। बाघेल कुछ के 
राजा ऊवणप्रसाद ने अपने पुत्र वीरघबल (१२३३-३८ ई०) के पक्ष में राज सिंहासन छोड़ा था (बम्बई गजेटियर, जिल्द 
१, भाग १, पृ० १५,८, २००, २०६) । 

कौटिल्य (८।२) ने एक विल्क्षण राजत्व की ओर संकेत किया है, जिसे “'दवराज्य' ( दो का राज्य ) कहते हैं । 
उन्होंने 'हैराज्य'' एंवं “वैराज्य'' में अन्तर बताया है। अर्थशास्त्र की हस्तलिख़ित प्रतियों में कहीं कुछ लिखा हैं, कहीं 
कुछ, किन्तु पादटिप्पणी में डा० शाम ज्ञास्त्री ने जो दिया है वह ठीक ज्ञात होता है । ' द्ैराज्य” एवं “वैराज्य (विदंक्षी 
राज्य) में प्रथम राज्य पारस्परिक कलह एवं विरोध के कारण नाझ् को प्राप्त होता हैं; दूसरा जब प्रजा के मन को जीत 
रखता है, जैसा कि आचार्यों का कथन है , तो चलता रहता है । किन्तु कौटिल्य का कथन है कि नहीं, दैराज्य सामान्यतः 
पिता एवं पुत्र या माई-भाई के बीच पाया जाता है; दोनों का कल्याण एक ही है अतः अमात्यों के प्रभाव से ( दोनों का 
एक साथ शासन) चल सकता है; किन्तु बैराज्य तो बंह राज्य है जिसे कोई बाहरी राजा जीतकर हथिया छेता है, 
बाहरो राजा सरदेव यह सोचता रहेगा कि यह राज्य वास्तव में उसका नहीं है, अतः वह इसे निर्घन बना देगा, इसके 
घन को छूटकर के जायगा, इसे क्रय की वस्तु समझेगा और जब यहूं समझेगा कि देश उससे विरक्‍त हैं तो उसे छोड़- 
कर चका जायगा । कौटिल्य के इस कथन में विदंश्ो राजा की मतोवृत्ति पायी जातो है। मनु (४१६०) ने बहुत ही 
सरक्त एंवं संक्षिप्त ढंग से कहा है कि किस प्रकार स्वतन्त्रता में व्यक्तिगत एवं राष्ट्रीय सुख छिपा रहता है । कालिदास के 
माकृविकार्तिमित्र (५) में भी द्वैराज्य का वर्णन मिलता है; अग्निभिन्न के राज्य करते समय उसके दो पुत्रों, यज्ञसेन एवं 
माघवसेत को वर॒दा नदी के उत्तर एवं दक्षिण में सम्मिक्तित राजा बनाने की अभिकांक्षा की जा रही है । महाभारत 
( उद्योग० १६६ ) में बिन्द एवं अनुविन्द के द्वैराज्य का वर्ण मिलता हैं। मैक्रिण्डल (इनवेजन आव इण्डिया बाई 
झलेवजेण्डर, पृु० २५६ ) ने डायोंडोरस को उद्धृत कर बताया है कि अक्तेवजैण्डर नदी में ऊपर की भोर भाता हुआ 
तौल (पटक) के पास पहुँचा, जो एक अति प्रसिद्ध नगरी थीं, जहाँ का शासन स्पार्टा के समान था, क्योंकि इसमें झ्ासन- 
सूत्र दो विभिन्न कुछों के वंधपरम्परागत राजाओं के हाथ में था, और गुर्जनों की परिषद्‌ के हाथ में सब अधिकार अवब- 
" छिथित था । विद्ेष जानकारी के छिये पढिये डा० जायसवाल की पुस्तक 'हिन्दू पॉलिटी' (भाग १, पू० ९६-९७) एवं 
. डॉ० डी० जार ० भण्डारकर की पुस्तक (एंफ्येप्ट इष्डियन पॉक्तिटी' ( पृ० ९९-१०० ), जहाँ बौद्ध तथा भन्य सामग्रियों 
के जाधार पर दैराज्य के बिषय में विध्तार से विवेचन उपस्यित किया गया है | 





अध्याय ४ 
मन्त्रि-गण (२) 


अम्ात्य--राज्य के सात अंगों में दूसरा है अमात्य, जिसे हम सचिव या मसन्‍त्रो भी कह सकते हैं | अमात्य, सचिव 
एवं मन्‍्न्री में कभी-कर्मी कुछ अन्तर भी परिलक्षित होता हैं। इन तीनों में “अप्तात्य दाब्द अत्यन्त पुराना है। ऋग्वेद 
(४।४।१ ) में इस शब्द का बीज या आरम्भिक रूप पाया जाता है; 'हे अग्नि, मन्त्रियों (अमावान्‌) के साथ हाथी पर चढ़े 
हुए राजा के समान जाओ |” “अमात्य' दब्द भी ऋग्वेद ( ७१५।३ ) में आया है, किन्तु वहाँ यह विशेषण है, जिसका 
मर्थ है 'त्वयं हमारा' या हमारे घर में रहने वाला ।' कुछ सूत्रों ( यथा बौधायनपितृमेघसूत्र !४।१३, १॥१२।७ ) में 
अमात्य' शब्द 'घर में पुरुष सम्बन्धियों के पास के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है | आपस्सम्बधर्मसूत्र ( २११०२५।१० ) में 
अमात्य' दब्द 'मन्त्री' के अर्थ में अर्थात्‌ अपने वास्तविक अर्थ में प्रयुक्त हुआ है; राजा को अपने गुरुओं ( भुरुजनों या 
बुजुर्गों ) एवं अमात्यों से बढ़कर सुखपूर्वक नहीं जीना यो रहना चाहिए ( गुरूनमात्पाइचैव नातिजीवेत्‌ ) | ऐतरेय 
ब्राह्मण में 'सचिव' दब्द आया है, जहाँ ऐसा लिखा हैं कि इख ने मछतों को अपने सचिवों (सहायकों या साथियों) के रूप 
में माना । बहुत से लेखकों ने अमात्यों एवं सचिवों की आवश्यकता सुन्दर दाब्दों में दर्शायी है। कौटिल्य ( १॥७, अन्तिम 
पाद ) का कहना है-- राजत्व-पद सहायकों कौ मदद से सम्भव है, केवल एक पहिया कार्यश्ञीक नहीं होता; अतः 
राजा को चाहिए कि वह मन्त्रियों की नियुक्ति करे और उनकी सम्मतियाँ सुने ।” मनु ( ७५५ - दाक़नीति० २।१ ) 
का कहना है--''एक व्यक्ति के किए सरक्त कार्य मी अकेले करना कठित है; तो घझासन-कार्य, जो कि कल्याण करना 
परम छक्ष्य मानता है, बिना सहायकों के कैसे चल सकता है ?” मत्स्यपुराण (२१५॥२ ) का कहना है--“राजा को, 
जब कि राज्याभिषेक के कारण अभी उसका सिर गीला ही है और वह राज्य का पर्यवेक्षण करना चाहता है, चाहिए कि 
वह सहायक चुन ले, क्योंकि उन्हीं में राज्य का स्थायित्व छिपा रहता है | और देखिए मनु (७॥५५ > मत्त्य० २१५।३), 
विष्णुघर्मोत्तर ( २२४।२-३ ), ज्ञान्ति० ( १०६।११ ) एवं राजनोतिप्रकाह्म ( पृ० १७४ ) | अर्थदास्त्र ( १।७ एवं ८ ), 
मनु ( ६।५४ एवं ६० ), कामन्दक ( ४॥२५, २७, १३॥२४ एवं ६४ ) ने 'सचिव' एवं “अमात्य' शब्द समानार्थक रूप में 
प्रयुक्त किये हैं । रद्दामा ( ई० १५० ) के छेल्न में सचिवों' को दो भागों में विभकत किया गया है, एक तो वे थे जो 
सम्मति देने वाक्ते थे और दूसरे वे जो निर्णातत .बात को कार्यान्वित करते थे । इस छेख्त में सचिव एवं 'अमात्य' एक- 
दूसरे के पर्याय हैं। अमरकोदा (२) में आया है कि “अमात्य” जो 'घीसचिव ( 'मतिसचिव' ) है, 'मन्त्री' कहलाता है 
भौर ऐसे अमात्य जो मन्त्री नहीं हैं. 'कर्ससचिव' कहे जाते हैं। इन अन्तरों पर बहुधा छ्यान नहीं दिया जाता । रामायण 
(१।७॥३) में सुमन्‍्त्र को अमात्य एवं सर्वश्रेष्ठ मन्‍्त्री कहा गया है ( १॥८।४ ) | भयोध्याकाण्ड ( १।२।१७ ) में 'अमात्य' 
एवं 'मन्त्री' में अन्तर बताया गया है । कौटिल्य (१।८) ने छिखा है कि अमात्यों एवं 'मन्त्रियाँ में अन्तर है । कौटित्य 
नें मन्त्रियों को अमात्यों की अपेक्षा अधिक उच्च पदाधिकारी माना है । राजनीतिप्रकाश ( पु० १७८ ) में अमात्यों को 





१. क्रणुष्व पाजः प्सितति न पृथ्वी याहि राजेवासवां इभेन । ऋ० ४।४१; याहि राजा इमेव अमात्यवान्‌ अभ्यमनवान्‌ 
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मत्त्री भी कहा गया है। कौटिल्य ( १।१० ) ने अमात्पों की नियुक्ति के किए घर्म, लर्थ, काम एवं भय के अवसरों में 
प्रलोभन आदि से परीक्षा लेने फी सम्पति दी है, किन्तु मन्त्रियों के छिए सत्यता ( ईमानदारी ) एवं विद्वासपात्रतता 
की जाँच सभी प्रकार की परीक्षाओं के सम्मिक्तित रूप में आवद्यक मानी हैं। इस प्रकार की जाच-ग्रणाली को उपधा 
कहते हैं । नीतिवाक्यामृत ( पृ० १११ ) ने उपधा की परिभाषा की है। कई प्रकार के उपायों से ( गुप्तचरों द्वारा ) 
घ॒र्म, अर्थ, काम एवं भय के अवसरों में मनुष्य का परीक्षण ही उपघा है | कात्यायन (४-५) का कथन है कि राजाओं का 
मन अधिक शौय॑, ज्ञान, घन, अपरिमित शाक्तित के कारण बहुत डार्वांडोल हो जाता है, अतः ब्राह्म णों को चाहिए कि वे 
राजाओं को उनके कर्तव्यों की ओर सदा सचेत रखें । 


मन्त्रि-परिषद्‌ के सदस्यों की संख्या के विषय में बहुत प्राचीन काल से ही मतमेंद रहा है । कौटिल्य ( १॥१५ | 
एवं कामन्दक ( १।१६७-६८ ) का कहना है कि मानव-सम्प्रदाय के क्षनुसार मन्त्रि-परिषद्‌ में १२ अमात्य होते हैं, बाह- 
स्पत्यों के अनुसार १३, औद्यनसों के अनुसार २० | किन्तु कौटिल्य की सम्मति है कि संख्या का निर्धारण यथास्लाम॑र्थ्य 
होना चाहिए, अर्थात्‌ जितनी शक्षित हो या जितने की आवश्यकता हो | रामायण ( बालछकाण्ड ७।२-३ ) में आया है कि 
दक्षरथ के कर्तन्यनिष्ठ एवं विष्तासी ८ मन्त्री थे। मनु ( ७॥५४ ) एवं मानसोल्छास ( २।२।५७ ) का कहना है कि राजा 
की वंशपरम्परागत, झछास्त्रों में प्रवीण, सौर, उच्च कुछोत्परत एवं भलीमाँति परीक्षित ७ या ८ उ्यक्तियों को 
चुन लेता वाहिए | शिवाजी मतु की इस सम्मति के अनुसार अपनो मन्त्रि-परिषद्‌ में आठ प्रधान ( अष्टप्रधान ) रखते थे । 


, देखिए राताड़े कृत 'राइज आबव द मरह॒ठा पावर, पृ० १२५-१२६ | अधष्टप्रधान ये थें--भुल्य प्रधात ( प्रधान मनन्‍्तरी ), 


पन्‍्त अमात्य (वित्त-मस्त्री), पत्त सचिव (आय-व्यय-निरीक्षक एवं सबसे बड़ा अंकक), सेनापति, मन्‍्त्री ( राजा के व्यक्ति- 
गत कार्यों का प्रमारी ), सुप्तन्त ( वैदेशिक नीति का मन्‍नी ), पण्डितराव ( धामिक बातों कां प्रभारी ) एवं स्थायाघीश । 
सम्भवतः क्षिवाजी के समर्थकों ने यह सूची छुक्तरीतिसार ( २७१॥७२ ) से छी थी | शान्ति० ( ८५।७।९ ) में आया है 
कि राजा के ३७ सचिव होने चाहिए, .४ विद्वान्‌ एवं साहसो ब्राह्मण हों, ८ बोर क्षत्रिय हों, २१ घनी वैद्य हों, ६ छाद्ग 
हाँ और एक पुराणों में पारंगत सूत हो । किन्तु ११वें इलोक में आया है कि राजा को नीति-निर्धारण आठ मन्त्रियों के 
बीच करना चाहिए । शान्ति० ( ८९।४७ ) का कहना हैं फि मन्त्रियों को संख्या तौन से किसी प्रकार कम नहीं हौनी 
चाहिए | रामायण ( २।११००।७१ ) में आाया है कि राम ने भरत से, जब वे बन में राम से मिलने आये थे, पूछा था कि 
वे ३ या ४ मन्त्रियोँ से परामर्श करते हैं कि नहीं । राम के पूछने का तात्पर्य यह था कि भरत को न तो कैब अपने 
से और न अधिक मन्त्रियों से परामर्श करता चाहिए। कौटिल्य ( १।१५ ) ने भी कहा है कि राजा को ३ या ४ मन्दचरियों 
से सम्मति केती चाहिए । नीतिवाक्यासृत (मच्विसमुद्देश, पृू० १२७-२८) के अनुसार मन्त्रियों की संख्या ३, ५ या ७ होनी 
चाहिए, यदि अधिक छोग रहेंगे तो मतैदय मिलना कठित हो जायगा, अधिक मंत्रियों के विभिन्‍न चरित्रों एवं मतियों से 
पारस्परिक ईर्ष्या एवं कक॒ह की आशक्षंका है, क्योंकि सभी लोग अपने विचारों को प्रमुख़ता देना चाहेंगे । 


उपर्युक्त विवेचनों एवं उल्लेश्नों से ह्पष्ट है कि प्रथमतः हे या.'४ मन्त्रियों की एक लघु परिषद्‌ होती थी, उसके 
उपराल्त दूसरे ८ या उससे अधिक संक्ष्या वाक्ते मंत्रियों को एक परिषद्‌ मौर तोसरे, बहुत से अमात्य या सचिव ( बहुत्त- 
से विमाणों से सम्बन्धित उच्च पदाधिकारी-गण ) होते थे । मन्त्रि-परिषद्‌ की चर्चा अक्षोक ने भी की है ( 'परिसा पिं युते 
आज्ञापयिसति , तीसरा एवं छठा ख्चिक्ता-अभिलेख ) | 'कौटिल्य ( १७६ ), मनु ( ७५५४ ), याज्ञ० ( १३१२ ), कामन्दक 
( ४४२५-३० ), जान्ति० ([ १ १८२३, जहाँ मन्त्रियों के १४ गुणों का वर्णन है ), घान्ति० ( ८०॥२५-६१८ ), बालकाण्ड 
( ७॥७-१४ ), अयोध्याकाण्ड ६ १००१५ ), मेघातिधि ( मनु ७५४ ), अश्तिपुराण ( २३९। ११-१५ > कामन्दक ४२५ 
हि. २८-३१ ), दाजतीतिरत्नाकर ( पु० १३-१४ ), दाजनीतिप्रकाजश् ( पु० १७४-१७८ ), राजधर्मकौस्तुभ (-पु०:२५६- 
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सन्त्रियों के गुण एवं कर्तव्य द््रप 


२५४), बुघभूषण (पु० ३२।५७-५८) ने अमात्यों के गुणों की ताछिका दी है। हम यहाँ केवल कौटिल्य की सूची प्रस्तुत 
करेंगे--मन्त्री देशवासी होना चाहिए, उच्च कुछ का होना चाहिए, प्रभावशाक्ती होना चाहिए और होना चाहिए कहछा- 
निपुण, दुरदर्शी, समझदार, अच्छी स्मृति घाछा, सतत जागरूक, अच्छा वक्‍ता, तिर्भीक, मेघाप्री, उत्साह एवं प्रताप से 
परिपूर्ण, धैर्यवान, (मन-कर्म से) पवित्र, विनयज्ञीक, (राजा कै प्रति) अटूट श्रद्धावान्‌, चरित्र, बल, स्वास्थ्य एवं तेजस्विता 
से परिपूर्ण, हठबादिता एवं चाज्चल्य से दूर, स्नेहवान्‌, ईर्ष्या से दूर । कौटिल्य के अनुसार अमात्प तीन प्रकार के होते 
हैं--उत्तम, मध्यम एवं निम्न श्रेणी वाके; जिनमें प्रथम उपयुक्त सभी गुणों से सम्पन्त होते हैं और दूसरे तथा तीसरे 
प्रकार में क्रम से उपयुक्त गुणों के चौथाई तथा आधे का अभाव पाया जाता है। जान्ति० (८३।३५-४०) में उन दुगुणों 
या दोषों का वर्णन है जिनके रहते से कोई मल्न्री का पद नहीं प्राप्त कर सकता, किन्तु ४६ से ४६ तक के दलोकों में गुणों 
का वर्णन है जिनमें एक यह हैं कि उसे (मल्त्री को) पौरों एवं जानपदों का विश्वास प्राप्त होना चाहिए । बहुत-से ग्रन्थों 
का कहना हैं कि मन्दत्रियों को वंश्लपरम्परानुगत होना चाहिए, किन्तु यह वात तभी सम्भव है जब कि पुत्र योग्य हो (मनु 
७।५४; याज्ञ० १॥३१२;: रामायण २॥१००।२६ - सभापर्व ५।४३; अग्निपुराण २२०।१६-१७; शुक्र० २।११४) | मत्स्य- 
पुराण (२१५॥८३-७४] एबं अग्निपुराण (२२०।१६-१७) का कहना हैं कि वंझपरस्परानुगत भन्त्रियों को अपने दायादों के 
मुकदमों को अपने हाथ में नहीं छेना चाहिए | यही बात विष्णुघर्मोत्तर (२।२४।५५।५६) में भी पायी जाती है । वंद्ा- 
परम्परा से चले आये हुए मन्त्रियों का उल्छेख़ अभिकतेशों (उत्कीर्ण छेखों) में भी मिल्‍्तता है । देखिए समुद्रगुप्त की प्रयाग- 
स्तम्भ-प्रश॒स्ति, जहाँ महादण्डनायक हरिषेण का पिता श्ुवभूति भी महादण्डनायक था; उदयगिरि गुहा-अभिलेख, जहाँ 
चन्द्रगुप्त द्वितीय के ज्यास्ननकाछ में वीरसेन “अन्वयप्राप्तप्ताचिब्य। (जिसने वंशपरम्परा से सचिधपद प्राप्त किया था) कहा 
गया है । राजनीतिप्रकाश (पृ० १७६) ने मत्स्यपुराण को उद्घृत करतें हुए लिखा है कि यदि भूतपूर्व मन्त्री का पुत्र या 
पौत्र अयोग्य हो तो बंशपरम्परा का सिद्धान्त वहाँ त्याज्य समझना चाहिए, अयोग्य पुत्रों एवं पौत्रों को उनकी बुद्धि के 
अनुरूप अन्य राज्य-कार्य सौंपे जा सकते हैं ।* मध्यकालिक लेखकों में अधिकांश का कथन है कि मन्त्रियों को ब्राह्मणों, 
क्षत्रियों एवं वैद्यों में से चुनता चाहिए, किन्तु शूद्र को मन्‍त्री होने का अधिकार नहीं है, भक्ते ही वह सर्व गुणसम्पन्न' ही 
क्यों न हो (झुक्र० २।४२६-४२७, नीतिवाबयामृत, पु० १०८) ।* 


सन्त्रि-परिषद्‌ से एकान्त में परामर्श करना अच्छा समझा जाता था । कौटिल्य (११५) ने लिखा है--मन्त्रियों 
से मन्त्रणा करने के उपरान्त ही शासन-सम्बन्धी कार्य आरम्भ किये जाने चाहिए ॥ मन्जणा ऐसे ल्‍्थान में की जानी चाहिए 
जौ सर्वथा एकान्त में हो और जहाँ का स्वर बाहर न जा सके, और जिसे पक्षी भी न सुन सके, क्‍योंकि ऐसा सुनते में 
आया है कि तोता, मैता, कुत्ता एवं अन्य पषुओं द्वारा मेंद खोल दिया गया है ।* हर्षनरित (६) में आाया है कि नाग वंश 


२. मत्स्यपुराणेपि | गुणहीनानपि तथा विज्ञाय नृपतिः स्वयम्‌ । कर्मस्वेव नियुझ्जीत यथायोग्येषु भागश्यः ॥ अन्नाय॑ 
वाक्‍्यार्थ: | यवि मौलाः कुलीना अपि तथा पितृपैतामंहपदयोग्यगुणहीनास्तांस्तथाविधगुणहीनानपि विज्ञाय यथायोग्ये- 
- ब्वेष कर्मसु स्वयं भागश्ः कर्मविभागेन नियक्लीत न तु तत्तत्पितृपैतामहपदेषु तत्र तन्न तेषामयोग्यत्वातू । रा० नी० 
प्र०, पु० 29६ ] 
३. ब्राह्मपक्षत्रियविजद्ञामेकरर्म स्वदेशजमाचाराभिजतविशुद्धमन्यसनितमब्यभिचारिणमघीतालिलव्यवहारतन्तमस्व॒जञमशेषो- 
पाधिविशुद्धं च मन्स्रिणं कुर्वीत । समस्तपक्षपातेषु स्वदेद्पक्षपातों महान्‌ । नीतिवाक्यामृत, पृ० १०८ । 
४. मन्त्रपूर्वा: सर्वारम्भाः । तदुद॒देश संवत्तः कथानामानेज्रावी पक्षिभिरनाछोक्यः स्यात्‌ | श्ूयते हि दाकसा रिकाभिमेन्त्री 


है 


६२६ धर्मगास्त्र फा इतिहास 


के नागसेन का ताक्ष पद्मावती में इस कारण हुआ कि उसका गुप्त रहस्य एक मैना द्वारा प्रकट कर दिया गया था, श्रुतवर्मा 
ने अपना राज्य श्रावस्ती में इसलिए खो दिया कि उसका रहत्य एक तोते ने ख्ोछ दिया था, राजा सुवर्णचूड़ ने मृत्ति- 
कावती में प्राण इसलिए गवाये कि वह अपनी नीति के विषय में स्व॒प्नावस्था में बड़बड़ा उठा था। भौर देख्विए गतु 
(७७१४७-१५०), याज्ञ० (१॥३४४), कामन्दक (११।५३, ६५-६६), अग्निपुराण (२२५।१९), मानसोल्लास (२।॥९) | 
कौटित्य (१॥१५) ने स्पष्ट कहा है--'कोई बाहरी मनुष्य राजा की गुप्त नीति न जान सके । वें ही लोग, जिन्हें उसे 
कार्यान्वित करना है, केवक समय पर उसे जान सकते हैं । इस विषय में और वेखिए मनु (७॥१०५ 5 शान्ति० १४०। 
२४) ।” मब्त्ि-परिषदु की बैठकों में राजा अध्यक्ष होता था, किन्तु उसकी अनुपस्थित में प्रधान मनन्‍्त्री ऐसा करता था 
(मनु० ७४१४१) । मालविकार्निमित्र (५) में आया है कि राजा का हैराज्य-सम्बन्धी निर्णय मन्त्रि-परिषद्‌ को भेजा गया 
'और तब अमात्य (यहाँ पर यह प्रधान मनन्‍्त्री या मन्दत्रि-परिषद्‌ के अध्यक्ष के रूप में है) ने राजा से कहा कि परिपद्‌ ने 
आपकी बात मात ली और तब कहीं राजा ने मन्त्रि-परिषद्‌ को कहा भेजा कि वह सेनापति वीरसेन को प्रस्ताव कार्या- 
स्वित कराने को भेजे । कौटित्य (१।१५) यहू भी कहते हैं कि सभी कार्य मन्त्रियों की उपस्थिति में होने चाहिए, यदि 
कोई अनुपस्यित रहें तो उत्तकी सम्मति पत्र लिखकर मेंगा लेनी चाहिए | आकस्मिक घटना या किसी बड़े भय के समय 
राजा को अपती छोटी मन्त्रि-परिषद्‌ एवं बड़ी मन्त्रि-परिषद्‌ के मन्त्रियों को बुला मेजना चाहिए और जो बहुमत से निर्णय 
हो उसे ही कार्यान्वित करना चाहिए | छुक्र० (१।३६५) ने भी बहुमत की चर्चा की है। कामन्दक (४।४१-४९) का 
कहना है कि राजा को ब्रूटिमय मार्ग से हटाना मन्त्रियों का कर्तव्य है, और मन्त्रियों की मन्त्रणा को सुनना राजा का 
कर्तव्य है । (अच्छे एवं कर्तव्यक्षीछ़) मन्त्रिणण न केवल मित्र हैं प्रत्युत राजा के गुरु हैं ।* शुक्र० (२।८२-८३) का कथन 
है--'जिनकों रुष्ट करने से राजा डरता नहीं वैसे मन्त्रियों द्वारा राज्य समृद्धिशाली कैसे हो सफता हैं ? ऐसे लोग अछं- 
कार-भूषणों एवं बस्तरों से सजायी जाने वाली स्त्रियों से कमी बढ़कर नहीं हैं। ऐसे मच्च्रियों से क्या छाभ, जिनकी सम्मति 
से राज्य की उत्नति नहीं होती, न जनता, सेना, कोश छुबं अच्छे शासन की उनन्‍नत्ति होती और न जात्रुओं का नाझा होता 
है ?” सम्भवतः मन्त्रियों के छिए एक ओर राजा को प्रसन्न रखना तथा दूसरी ओर प्रजा को सान्त्वना देना बहुत कष्ट- 
साध्य कार्य था । एक पुरानी कहावत (सुभाषित) है कि जो राजा के कल्याण की चिन्ता करता है उससे प्रजा घुणा करती 
है और जो प्रजा की चिन्ता करता है वह॒राजा द्वारा त्याग दिया जाता है, अत्तः जहाँ यह बड़ी कठिताई हैं, वहाँ दोनों 
को अर्थात्‌ राजा एवं प्रजा को प्रसन्न रखने वाला कठिनता से प्राप्त होता है ।* 


मिन्‍नः स्वमिरन्गैदच तलिर्यग्योंनिभि: । अर्थदास्त्र १।१५; मिक्लाइए हर्षचचरित (६) नागकुछजन्मन: सारिकाश्रावित- 
मन्त्रस्यासीन्ताशों नागसेनस्य पद्मावत्याम्‌ | शुकश्रुतरहस्यस्य च॒ श्रीरक्षोर्यत श्रुतवर्मण: श्रावस्त्याम्‌ । 

५. नास्‍्य छिईं परः पष्येच्छिद्रेषु परमन्वियात्‌ । गहुत्कूर्म इवाज्भानि रक्षेद्बिवरमात्मनः ॥ शान्ति० ८३।४९ एवं झान्ति० 
१४०।२४ । कौटिल्य ने यों कछिस्ा है--- नास्‍्य गुह्य॑ परे विद्युशिछद विद्यात्परस्प व ।““'यत्स्याद्विंवृतमात्मत: | 

६. सज्जमानकार्येषु निरलण्युम॑न्त्रिणों नुपम्‌ । गुरूणामिव चैतेषां श्वणुयाह्रचनं नृप: ॥''''नुपस्य ते हि सुहृदस्त एवं गुख्वों 
मताः । य एनमुत्पथगर्त॑ बारगन्त्यनिबारिता: | सज्जमानप्रकार्ये षु सुहदो वारयन्ति ये । सत्यं ते नैव सुहुदो गुरवो 
गुरुवों हि ते ॥ कामन्दक दे।३१, 'ड४ड-+४५ | 

७. नरपतिहितकर्ता द्वेष्यतां याति छोके जतपदहितकर्ता त्यज्यते पाथिवेन्द्रे:। ,इति महृति विरोधे [वर्तमाने समाने नुपति- 
जनपदानां दुर्लभ: कार्यकर्ता ॥ 
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मनु (७।५८-५९) ने ऐसे विषयों की तालिका दी है जिनके बारे में मन्त्रियों ते मन्त्रणा करना भावश्यक है. 
पथा--शान्ति एवं युद्ध, स्थान (सेना, कोश, राजधानी एवं राष्टु या देश), कर के उद्गम, रक्षा (राजा एबं देह की रक्षा), 
पायें हुए घन को रखना या उसका वितरण ॥ राजा को मन्त्रियों की सम्मति छेना अनिवार्य है, पृुथक्‌-पुृथक्‌ रूप में या राम्ि- 
छित रूप में सम्मत्ति लेकर जो जक्ाभप्रद हो उही करना चाहिये। राजा को अन्त में, नीतिविषयक छः साधनों के सम्बन्ध 
में (जों अति महत्त्वपूर्ण बातें हों, उनके विषय में) किसी विज्ञ ब्राह्मण से (जो मन्त्रियों में सर्वश्रेष्ठ हो) परामर्श करना 
चाहिये और उस पर विश्वास करना चाहिये एवं नीति की राभी वातों में उसकी सहमति से निर्णय करना चाहिए । 
याज्ञ० (१।३१२) भी चाहते हैं कि राजा मन्त्रियों से मन्त्रणा केकर किसी ब्राह्मण (पुरोहित) से सम्मतति छे, तब स्वय॑ 
कार्य-निर्णम करे । कामन्दक (१३॥२३-२४ ८ अग्निपुराण २४१।१६-१८) के अनुसार मन्त्रियों फे सोचने के मुख्य 
विषय ये हैं--मन्ब, निर्धारित नीति से उत्पन्त फल की प्राप्ति (पथा किसी देवा को जीतना और उसकी रक्षा करना), 
राज्य के कार्य करना, किसी किये जाने वाले कार्य के शच्छे या बुरे प्रभावों के विषय में भविष्यवाणी करना, आय एवं 
व्यय, शासन (दण्डनीय को दण्ड देता), शत्रुओं को दवाना, अकाल जैसी किपत्तियों के समय उपाय करना, राजा एवं राज्य 
की रक्षा करना ॥ 


याज्ञ० (१।३४३) का कथन है-- राज्य मन्त्र (मन्त्रियों के साथ मन्त्रणा एवं विचार-विमर्श तथा परामर्श 
करने के उपरान्त नीति-निर्धारण) पर निर्भर है, अतः राजा को अपनी नीति इस प्रकार गोपनीय रखनी चाहिये कि छोग 
उसे तब तक न जानें जब तक कार्य के फल स्वयं न प्रकट होने छगें ।” कौटिल्य (१०।६) ने मन्त्र का महत्व समझाया 
है; एक छोड़ा गया तीर किसी को मार सकता है या किसी को भी नहीं मार सकता आर्थात्‌ &क जा सकता है, किन्तु निज्ञ 
द्वारा निर्णीत कोई थोजना उनको भी नष्ट कर सकती है जिनका अमी बीजारोपण माज्न हुआ है | सभापर्व (५।२७) 
एवं अयोध्याकाण्ड (१००१६) में एक ही वात पायी जाती है; “मन्त्र विजय का मूछ हैं ।*? कौटिल्य एवं नीतिवाक्या- 
मृत [पु० ११४) का कथन है कि मन्त्र से निम्नलिखित कार्य होते हैं-- जो न प्राप्त किया जा सका हो उसका ज्ञान, 
जो प्राप्त किया जा चुका हो उसको तिहिचत बक्त देना, ठ्विघा में सन्देह मिटाना, एक ही अंश को देखकर सस्पूर्ण 
बात की कल्पना कर लेना |” बहुत-से पग्रन्यों, यया--कौटिल्य (१।१५), कामन्दक (११।५६), अग्निपुराण 
(२४१४), पजञ्चतन्त्र (१, पु० ८५), मानसोह्छास (२।९।६९७) में कहा गया है कि मन्त्र के पाँच तत्त्व होते हूँ, 
जिन पर विचार करता चाहिये--कर्म के आरम्भ का उपाय, मनुष्य एवं प्रचुर सम्पत्ति, देदकाकू विभाग, 


८. मस्तों मल्वफलाबाप्ति: कार्यानुष्ठानमायतिः | आयब्ययौ दण्डनीतिरमिप्रप्रतिषेघनम्‌ । व्यसनस्य श्रतोकारों राज- 
राज्याभिरक्षणम्‌ । इत्यमात्यस्य कर्मेदं हन्ति स व्यसनान्वित: ॥ कामन्दक (१३॥२३-र२४ - अग्ति० ९४१॥१६-१८ ); 
आयो व्ययः स्वामिरक्षा तन्त्रपोषण चामात्यानामधिकारः | नीतिवाब्यामृत (अमात्यसमुद्देक्ष), पृ० १८५ | 


९, एक हन्पान्न वा हत्यादिषुः क्षिप्तों घनुष्मता। प्राज्ञेत तु मतिः द्विप्ता हत्पादू गंगतानपि॥ अर्वश्याह्त्र १०६ 


उत्तराध॑ यशस्तिकतक (३, पु० ३८६) द्वारा भी उद्घुत है । 
, मस्‍्त्रों विजय मुर॑ हि राज्ञां भवति राघव । अयोध्याकाण्ड १००११६; विजयो मच्चमूलों हि राज्ञों भवति भारत । 
सभा० ५२७ । 
११, अनुपलव्यस्य ज्ञानमुपलब्धस्य निव्वयवल्ताघानमर्थहैबत्य संशयोच्छेदमेकर्देशदुष्टस््प ऐोषोपलब्धिरिति मन्‍्त्रसाध्यमेततू । 
तस्मादु बुद्धिवुद्धं: सार्थमासीत मन्त्मु | अर्थशास्त्र; १४५ एवं नोतिवाक्यामृत, पृ० ११४ | 
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९२८ घर्मेशास्त्र का इतिहास 


विनिपात-प्रतीकार (बाधाओं को दूर करने के उपाय), कार्यसिद्धि (अर्थात्‌ कार्य सिद्ध हो जाने पर राजा एवं प्रजा 
क्कां सु) [5 

विभिन्‍न काछों में विभिन्‍न उच्च पदाधिकारी एवं कार्यालय्न-प्रतिपालक रहे हैं। वैदिक काछ में राजसूय के 
सम्पादन में कुछ ऐसी आहुतियाँ (सामान्यतः १२ आहुतियाँ) होती थीं जो “रस्निनां हवीषि' कही जाती थीं | उनके नामों 
एवं क्रमों में कालान्तर में कुछ हेर-फेर हों गया है, किन्तु बहुधा वे सभी प्रन्यों में उसी रूप में पायी जाती हैं । राजा 
(यजमान) के अतिरिक्त ११ रत्नी लोग ये हैं--सेनापति, पुरोहित, बड़ी रानी, सूत ग्रामणी (मुद्तिया), क्षत्ता (कंचुकी), 
संगृहीता (कोषाष्यक्ष), अक्षाबाप (छेखाष्यक्ष); भागदुघ (करादाता), गोंविकर्तन, दूत, परिवृक्ति (त्यागी हुईं रानी) 
(शतपथ ब्राह्मण ५।३।२) | तैत्तिरीय ब्राह्मण (१।७॥३) में इत रत्नियों को राज्य के दाता कहा गया है (एते वे राष्ट्र्य 
पदातार:) । रतपथ ब्राह्मण (५।३।२॥२) की तालिका से स्पष्ट है कि सेनापति एवं गोविकर्त्तन-जैसे रत्नी लोग शाद्र थे | 
कालान्तर में कुछ पदाधिकारी तो नाम से पुकारे जानें छगे और उनकी संख्या १८ हो गयी (देखिए सभापर् ५३८८ 
अयौध्याकाण्ड १००॥३६ एवं शान्ति"ण ६९।५२) | कौटिल्य (१।१२) ने अठारह तीर्थों के नाम दिये हैं।” रघुवंदा 
(१७६८) में कालिदास ने तीर्थ शब्द इसी अर्थ में प्रयुक्त किया है। नीतिवाक्यामृत (पु० २९) के कथनानुसार वे 
सहायक जो घर्म एवं राज्य के विषय में सहायता देते हूँ, तीर्थ कहलाते हैं | अशोक के अभिज्ेस्तों में उच्च पदाधिकारी को 
भहामात्र (तेरहवें शिक्तालेज्ञ में घर्ममहामान्नों का भी उल्लेख है) तथा अन्य अधिकारियों को युक्त, राजुक एवं प्रादेशिक 
कहा गया है | युक्त छोग मन्त्रि-परिषद्‌ के नीचे के अधिकारों थे। आगे चलकर छेखकों ने, यथा अयोध्याकाण्ड (१००। 
३६) की टीका में गोविन्दराज ने तथा यजश्चस्तिकक (१, पृ० ९१) की टीका ने तीर्षों के नामों में अन्तर दिखायें हूँ । 


१२, कर्मणामारम्भोपायः, पुरुषद्रब्यप्तम्पतु, देशकालविभागः, विनिपातप्रतीकारः, कार्यसिद्धिरिति पल्चाद्रों मन्त्र:। अर्थ- 
दास्त्र १।१५; सहाया साधनोंपाया विभागों देशकालयों: । बिपत्तेश्च प्रतोकारों मन्त्र: पडञ्चाऊु दृष्यते ॥ कामन्दक 
(१०५६) । यहाँ यह ज्ञातब्य है कि कामन्दक ने 'कार्यसिद्धि नामक अंग छोड़ दिया है, किन्तु ' देक्षचिभाग' एवं 
'काकृतिमाग को अलग-अक्तग करके पाँच संख्या प्रस्तुत कर दी है । 
१३. कच्चिदष्टादशान्येषु स्वपर्थी दक्ष प|ञ्च च। त्रिभिस्विभिरविज्ञातवेत्सि तीर्थानि चारकौः ॥ अयोध्या० १००।३६ -- 
समभा० ५।२८ > नीतिप्रकाशिका १॥५२ । 
१४, तान्राजास्वविषयेमन्त्रि-पुरोहित-सेनापत्ति-युवराज-दौवारिकान्तवैश्िक-प्रण स्तु-समाहतू -संनिधातु-प्रदे ब्टूनायक-पौ राव्या- 
यहारिक-कार्मान्तिक-मन्त्रिपरिषदष्यक्ष-देण्डदुर्गान्तपाराटविफेपु श्द्घेयदेश्वेषश्चित्पभाषाभिजनापदेश्ान्‌ भक्तितः सामर्थ्य- 
योगाज्चापसप॑येत्‌ ।' एवं क्षत्रौ च॒ मित्रे च मध्यमें चावपेज्चरान्‌ | उदासीने च तेषां च तीथ्थेष्वष्टाददास्वपि ॥ अर्थ- 
दास्त्र १।१२। दोवारिक द्वारपाल हूँ आर्थात्‌ राजप्राप्ताद का द्वाररक्ष क; आन्तर्व्॑िक आइवमेधिक पर्व (२२।२०) एवं 
इाल्य० (२९।७२ एवं ६४) में रुत्यध्यक्ष या कछन्राष्यक्ष कहा गया हैं और इसी को अशोक के दिलाछेख (गिरनार 
या मतसेरा के १२वों शिलालेश्त) में स्थ्यध्यक्ष महामात्र कहा गया है; मत्ध्यपुराण (२१५।४२) में अन्तःपुराध्यक्ष भी 
इसाो का द्योतक है। प्रशास्ता सम्भवतः त्यायाण्यक्ष हैँ। समाहर्ता स्वायत्त-मनन्‍्त्री हैं। सब्निघाता कोझ्पाकत है | 
जय का कार्य अभी अज्ञात्त है। नायक पम्भवतः नगराष्यक्ष है | पौर-ब्यावहारिक प्रमुख स्पायाघीक् है जो राज- 
घानी में रहता था | कार्मोन्तिक सभी खानों एवं मनुष्य-निर्भित वस्तुओं का अधीक्षक था। दण्डपाक्त सेना के सभी 
विभागों का अधिकारी था । दुर्गपाछ (राष्ट्रपाछ) सभी दुर्गों का अधिकारी था । अन्तपाल सीमा-प्रान्तों का अधिकारी 
था | मादविक वन एवं बनवासी लोगों का अधीक्षक था । प्रदेष्ट्नायक सर्मवतः कई भरदेष्टाओं का नावक था। 
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राजतरंगिणी (१।१२०) का कहना है कि प्राचीन काछ में केवक ७ विभाग (कर्मस्थान) थे किन्तु काछान्तर में वे १८ 
हो गये, और भागे चलकर इनमें ५ और जोड़ दिये गये। (४॥१४२-१४३ एवं ५१२), यथा--महाप्रतिहार, महा- 
सांधिविग्न ह, महाइवश्ाल, महाभाण्डागार, महासाधतभाग, और इनके पदाधिकारियों फो अधिगत-पंचमहाशब्द कहा 
गया। शुक्रनीतिसार (२।६९-७०-२, ७४-७७, २।२७९, २।८४-८७, ८८-१०५ आदि) ने विद्यद रूप से उच्च पदाधि- 
कारियों के नाम, उनके वेतन तथा अन्य अधिकारियों के वेतन के विपय में छिखा है, जिसे हम विस्तार-भय से यहाँ छोड़ 
रहे हैं | शुक्र० (१।३५३-३६१) ने राजा के. दरबार का भी वर्णन किया है और दर्शाया है कि कौन-कौन कहाँ-कहाँ 
बैठते हूँ । शुक्र० (१।३७४-३७६) ने राजा के कर्त्तव्यों के तथा उसके अधिकारोगण-सम्बन्धौ कार्यों के विषय में भी 
विस्तार के साथ लिखा हैं । एफ अधिकारी एक ल्थान पर तथा एक ही विभाग में बहुत्त दिनों तक न रहने पाये, नहीं तो 
शक्ति-मोह उत्पन्न हों जायगा | राजा को सदा लिल्षित्त आज्ञा देनी चाहिए (९३।२९०) | इसी प्रकार बहुत-से निर्देश 
शुक्रनीतिसार में पाये जाते हैं । 
अशोक के ये शब्द “पंचमु पंचसु वासेसु नियातु सम्भवत्त: उच्च पदाधिकारियों के पंचवाधिक स्थानान्तरणों की 
ओर संकेत करते हैँ । सिद्धान्त एवं व्यवहार में राजा अपना आदेद्य मन्त्रियों की सम्मति या उपस्थिति में निकालता था। 
पूर्वी चाल॒क्य वंश के राजा राजराज प्रथम के एफ दानपत्र से पता चलता है कि उसने मन्‍्त्री, पुरोहित, सेनापति, युवराज, 
दौवारिक एवं प्रघान की उपस्थिति में बह दानपत्र निकाछा था । 
शुक्रनी तिसार (२।३६२-३७०) ने आदेक्ष निकालने के विपय में यहू विधि बतायी है--सर्वप्रथम मन्‍्त्री, प्राडविवाक 
(मुख्य न्यावाधीक्ष), पण्डित (घर्माष्यक्ष) एवं दूत अपने विभागों से सम्बन्धित बातें लिखते हैं जिसे देखकर अमात्य उस पर 
“साधु लेखनमस्त्ति' (अच्छा लिखा है) लिख देता है, उस पर सुमन्त “'सम्पग्‌ विचारितम (ठीक से सोचा-विचारा गया है) 
लिख देता है, तब प्रधान छिखता है--' सत्य॑ यथार्थम्‌ (यह सत्य है, यह कार्य के अनुकुछ ही है), फिर प्रतिनिधि लिखता 
है-- 'अंगीकतु योग्यम्‌'' (स्वीकार करने योग्य है), उस पर युवराज किप्षता है--- अंगीकर्तन्यम्‌ (यह स्वीकार कर लिया 
जाय), तब पुरोहित लिखता है--'क्ेख्य स्वाभिमतम्‌ (मैं इसका अनुमोदन करता हूँ) । सभी लोग ऐसा लिखकर अपनी 
मुहर लगाते हैं और तब राजा लिखता है-- 'अंगीक्ृतम्‌ (स्वीकृत हो गया) और अपनी मुहर छगा देता है । 
राजतरंगिणी (५।७३) में आया है कि कभी-कभी नीच कुक के व्यक्ति भी मन्त्रि-पद पर पहुँच जाते हैं । 
अवन्तिवर्मा का अभियन्ता (इज्जीनियर) एक अपविजत्र बाहक था। इसी प्रकार एक चौकीदार आगे चलकर मुल्य मंत्री 
बन गया (७।२०७) । ; 
युवराज--राज्य के कतिपय बड़े अधिकारियों के विषय में कुछ लिख देना आवज्यक हैं। पहले हम युवराज 
पर लिखते हैं । कौटिल्य ने एक पूरा अध्याय (१।१७) राजकुमार के विषय में सावधानता प्रदर्शित करते के लछिए सिख 
दिया हैं । हमने राजकुमार की क्षिक्षा, राज्य-व्यापार से उसके सम्बन्ध, राजकुमारों के साथ व्यवहार, अच्छे या बुरे 
युवराज के राज्याभिषेक पर पहले ही (गत अध्याय में) छिख दिया है । राजा के शासन-काल में ही छोटा भाई या ज्येब्ठ 
पुत्र युवराज घोषित हो जाता था ( अयोध्या», अध्याय ३-६, काम० ७।६, शुक्र" २।१४-१६) | राम ने राजा होने के 
अभिषेक के दिन रध््मण के अस्वीकार करने पर मरत को युवराज बनाया (पुद्धकाण्ड १३१।९३) | राज्य के विभिन्‍न 
भागों में युवराज तथा राजकुमार राज्यपाल (प्रान्तीय शासक) बनाकर भेजे जाते थे। दिव्यावदान (२६, पृ० ३७) 
में आया हैं. कि अपने पिता विन्दुसार हारा अज्योक तक्षश्षिक्ता में शासक बनाकर भेजा गया था और स्वयं अश्योक ने अपने 
पुत्र कुणाक को यहाँ पर (अमात्यों के अत्याचार होने से विद्रोह उठ खड़ा होने पर) भेजा था (पु० ४०७-८) | हाथी 
गुम्फा अभिलेख से पता चलता है कि द्वय॑ ल्लारवेल नौ वर्षों तक युवराज-पद प्र अवस्थित था | मालृविकाग्निमित्र से 
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पता चलता हूँ कि जब पुष्यभित्र भारतवर्ष का वास्तविक सम्नादू था तो उसका पुत्र अग्गिमिन्न विदिशा में शासक था और 
उसको इतना अधिकार प्राप्त था कि वह बरार के राज्य को यज्ञसेन एवं माधयसेसन नामक दो भाइयों में वाँट सकता था । 
इसे हमने हैराज्य फे छिये उदाहरण-स्वरूप भी प्रस्तुत किया है (देखिये गत अध्याय)। गुवराज का उल्लेख सामान्यतः 
मन्त्रियों को सूचौ में नहीं मिलता, किन्तु वह १८ ती्थों में एक है और शुक्र७० (२३६२-३७०) से पता चलता है कि 
महत्त्वपूर्ण विषय अन्य मन्त्रियों की भाँति उससे भी स्वीकृत होकर निकलते थे और वह अपनी मुहर प्रयोग में छाता था । 
बाक्र० (२१२) का कहना है कि युवराज एंवं अमात्य-दर राजा के दो वाहूु या भाँखें हैं, किन्तु उसने चेतावनी दी है कि 
मृत्यु के समय को छोड़कर राजा को चाहिएं वह उन्हें सम्पूर्ण राज्य-शक्ति कभी भो नदे (५१७) । भत्त्यपुराण 
(२९०।७) का कहना है कि राजा को चाहिये कि वह अनुशासित राजकुमार को पहले कम महत्त्वपूर्ण कार्य सौंपे, तब 
क्रमद्: अति महत्त्वपूर्ण कार्य बाद में सौंपे (बुधभूषण द्वारा पृ० ३३ में उद्घृत) । यदि राजकुमार अविनीत हो तो उसमे 
त्याग नहीं देना चाहिए, नहीं तो बहु छात्रुओं से मिल जायगा; उसे एंक सुरक्षित स्थान में. बन्दी बनाकर रखना चाहिये 
(कामन्दक ७।६, वुघभूषण पृ०, ३३, २५, इलोक ७७, ९३) | जहाँ तक वेतन का प्रइन हैं, यहू उसे मनी, पुरोहित, 
सैनापति, रानी एवं राजमाता के समान ही मिलता था (कौटिल्य ५॥३) | कुमारामात्य के पद के विषय में [जुप्ताभि* 
लेख, पृ० १०, ५०, एपिप्रफिया इण्डिका, जिल्द १०, पु० ७२; वही, जिल्‍्द ११, पृ० ८३) अभी तक हमें स्पष्ट रूप से 
कुछ नहीं ज्ञात है । सम्भवतः इसका अर्थ “एक राजकुमार जो अमात्य भी हैं नहीं है | हो सकता है इसका अर्थ है कोई 
अमात्य जो युवराज के साथ क्गा हुआ है, जैसा कि 'राजामात्य' (गुप्ताभिकेख, पृु० २१८) शब्द से भी प्रकट होता है । 
ऐसा छगता है कि प्राचीन काल में प्रान्तीय श्ातकों का राजकुछ से कोई सम्बन्ध नहीं था | रुद्रदामा के जूतागढ़-अभिलेस 
से पता चलता है कि चन्द्रगुप्त मौर्य के काछ में सुराष्ट्र का शासक था पुष्यगुप्त नामक एँक वैद्य और अज्ञोक के समय में 
वहाँ का द्ासक था लुघास्प नामक एंक यबन (एपिग्रैँफिया इण्डिका, जिल्द ८, पु० ३६) । 


पुरोहित--हमने इस ग्रन्य के भाग २, अध्याय २ में देख लिया है कि पुरोहित का पद ऋणग्वेद-काल से 
चला जाया है, वह राजा के आत्मा का अर्ध भाग समझा जाता था । राज्य को समृद्धि के लिये आध्यात्मिक गुरु एंवं घर्म- 
निरपेक्ष राजा का सहयोग अत्यन्त आवश्यक समझा जाता रहा है। गौतम (११।१२-१४) एंवं आपएस्तम्बधर्मसूत्र 
(२।५११०।१६) ने पुरोहित के गुणों की तालिका उपस्थित को हैं। हमारे प्रामाणिक ग्रन्थों से पता चलता है कि पुरोहित 
कैवकछ याजक या पुजारी नहीं था | ऐतरेय ब्राह्मण (४०२) ने पुरोहित को “राष्ट्रगोप (राज्य का रक्षक) कहा है । 
दक़नीति (२।७४) ने भी, संद्यपि यह अर्वाचीन काकू का'ग्रन्य है, पुरोहित को वैसा ही कहा है, यथा--राजराष्ट्रभूत्‌ 
(राजा एवं राष्ट्र का सहायक) | ऋग्वेद (३।५३।१२) में आया हैं कि पुरोहित विद्धाभित्र के मन्त्र तथा उनकी आखण्या- 
स्मिक शक्ति ने भरतकुछ की रक्षा की ।” - विद्वामित्र ने राजा को युद्ध के लिएं सत्नद्ध किया और “जहाँ तीर उद्ते हैं, 
आदि (ऋ० ६७५१७) का पाठ करते हुए वे स्वयं राजा के साथ युद्ध में गये ( देखक्षिये आइबलायनगृह्मसूत्र , 
(१२९।१९७) | विष्णुघर्मसूत्र (३।७०), याज्ष ० (१।३१३), कामन्दक (४३२) के अलुसार पुरोहित को”* वेदों, इति- 


१५, विदंवामित्रत््य रोति ब्रह्मेदं भारतं जनम । कऋ० ३।५३॥१२ | 

१६. वेदेतिहासघर्मशास्त्रार्थकुल्चछं कुछीममब्यंगं तपस्विनं पुरोहित च॑ वरयेत्‌ । विष्णुधर्मसून्र (२।७०); पुरोह्दितं प्रकुर्वीत 
दैवज्ञमुदितोंदितम्‌ । दण्डनीत्यां च कुदालमथर्वाज्िरसे तथा ।। याज्ञण० १।३१३; पुरोहितमुदितोदितकुछशील घडऊज़ु वेदे 
दैवे निमित्ते दण्डनीत्यां चाभिविनोतमापदां दंवमानुषीणामधर्वभिद्पाबैदन प्रतिकर्तारं कुर्वीत। तमाचारय॑ शिष्यः पितर॑ 
पुश्रोभृत्यः स्त्रामितमिव चानुबर्तेत ।””ब्राह्मणनैधितं क्षत्र मन्त्रिमत्वाभिमन्वितमु । जयत्यजितमत्यन्त शास्तातु- 





पुरोहित के कततंव्य ६३१ 


हास, पर्मशाह्त्र या दण्दनीति, ज्योतिष एवं भविष्यवाणी-शास्त्र तथा अथर्वदेद में पाये जाने वाले छाक्तिक संस्कारों में 
पारंगत होना चाहिए, उच्च कुछ का होना चाहिए और होना चाहिए शास्त्रों में वणित विद्याओं एवं शुभ कर्मों में प्रवीण 
एवं तपःपुत | कौटिल्य (१।९) ने भी अधिकांछ में ये ही बातें कही हैं और कहा है कि राजा को उप्तकी सम्मति का 
आदर उसी प्रकार करना चाहिए जिस प्रकार शिष्य गुद की बात का, पुत्र पिता की बात का, नौकर स्वामी की बात का 
करता है । कौटिल्य ने यह भी कहा है कि ब्राह्मण हारा बढ़ायी गयी, मन्सत्रियों द्वारा मन्त्रदुढीकृत, शास्व्रविद्धित 
नियमों के समान वास्त्रों से सज्जित राज्य-शवित दुर्दमनीय एवं धिजयो हो जातो है। और देखिए आदिपर्य (१७०।७४- 
७५, १७४।१४-१५), ब्ान्ति० (७२२१८ एवं अध्याय ७३), राजनीतिप्रकाश ( पृ० ५९-६१ एवं १३६-१३७ ]) 
राजधर्मकौस्तुम (पु० २५५-२५७) जहाँ पुरोहित की पात्रता या गुण-विश्विष्ठता का उत्लेख़ किया गया है। कौटिल्य 
(१०३) क्वा कथन है कि युद्ध चछते रमय प्रवात मन्‍्त्री एवं पुरोहित को चाहिए कि वे वेदमन्त्रों एवं संस्कृत-साहित्य 
के उद्धरणों द्वारा सैनिकों का उत्साहवर्घन करते रहें जौर मरने बालों के छिए दूसरे जन्म में अच्छे पुरस्कारों की घोषणा 
करते रहें । झुक्रनोतिसार (२।७८-८०) का.कथन है कि पुरोहित को अन्य गुणों के साथ घनुर्वेद का जानकार, भस्त- 
शास्त्र में निपुण, युद्ध के छिए सेना की दुकड़ियाँ बनाने में दक्ष तथा प्रभावग्गाली घामिक दल वाला ( जिससे वह बाप 
भी दे सके) होना चाहिए | पुरोहित ऋत्विक्‌ नहीं हैं जो मात्र यज्ञ कराने वाक्ला होता है (देखिए मनु ७।७८ एवं याज्ञ० 
१।२६४) । पुरोहित के विपय में अन्य ज्ञातब्य बातों के लिए देल्लिए मानसोल्लास (२।२।६०, पृ० ६४), राजनीति- 
रत्तनाकार (पृ० १६-१७), विष्णुघर्मोत्तर (१॥५), बग्नि० (२२९।१६-१७) आदि । कुछ ग्रन्थकारों ने पुरोहित को 
अमात्यों या मन्त्रियों (विज्ञानेक्वर, याज्ञ० १।३५३, शुक्र २।६९-७०) में गिना है और कुछ ने उसे मन्त्रियों से भिन्‍न 
माता हैं (याज़्ञ ० १।३१२)। कौटिल्य के अनुसार उसे अथर्ववेद में उल्लिखित उपायों या साधनों से मानुषी एवं 
देवी विपत्तियों को दृर करना चाहिए। कौटिल्य (४३) के अनुसार भयंकर दैवी विपत्तियाँ हैं अग्ति, बाढ़, रोग, 
अकाल, चूहे, जंगली हाथी, सर्प एवं भूत-प्रेत ।!* मनु (७७८) के अनुसार पुरोहित का कार्य था श्रौत एवं गृह मृत्रों से 
सम्बन्धित घामिक कृत्य करना; और आपस्तम्व (२।५॥१०।१४-१७) के अनुसार पुरोहित को अपराध करने वाक्ों 
के लिए प्रायश्चित्त-व्यवस्था देने का पूर्ण अधिकार था। वसिष्ठ (१९।४०-४२) का कहना हैं कि यदि अपराधी छूट 
जाय तो राजा को एक तथा पुरोहित को तोन दिनों तक उपवास करना पड़ता था। किन्तु यदि राजा निरपराघ को 
दण्ड दे दे तो पुरोहित को कुच्छ नामक प्रायक्चित्त करना पड़ता था । अधिकांश छेक्षकों का यही कहना है कि उसका 
कार्य अविकतया धारमिक ही था। न्याय-शाप्तन की सभा के दस अंगों में उसका उल्लेख नहीं हुआ है। सरस्वतीबिलास 
(पृ० २०) हारा उद्धृत कात्यायन के अनुसार पुरोहित को अर्थश्षास्त्र में पारंगत होता आवश्यक नहीं है, किन्तु मिता- 
क्षरा (याज्ञ० २२) एबं स्मृतिचन्द्रिका (२, पु० १४] द्वारा उद्घुत कात्यायन के मत से राजा को न्याय-भवन में विज्ञ 
ब्राह्मणों, मन्त्रियों, मुख्य न्‍्यायाघीक्य, पुरोहित आदि के साथ प्रवेश करना चाहिए । याज्ञ० (१।३१२) एवं मिताक्षरा 
(याज्ष० १।३१२-२१३) के अनुसार छौकिक (व्यावहारिक) एवं घाभिक बातों में सब मन्त्रियों से परामर्श के लेने 





गमझस्त्रितम्‌ ॥ कौटिल्य १।९; राजा पुरोहित क्ुर्यादुदितं ब्राह्मण हितम्‌ । क्ृताण्ययनसंपत्नमलुब्ध सत्पवादिनम्‌ ॥ 
कात्यायन (सरस्वतोयिक्तास, पुृ० २० में उद्घुत) | 

१७. दैवान्यष्टो महाभयानि-अग्निरदकक व्याधिदुर्भिक्ष मूषिका व्यालाः सर्पा रक्षांतीति | तेभ्यों जनपर्द रक्षेत्‌ । अर्थशास्त्र 
४। ३; अमानुष्योग्निवर्षमतिदर्ष मरकी (मरकों ?) दु्भिक्ष॑ सत्योपधातो जन्तुसर्गों व्याधिमुतपिशाचशाकिनीसर्पव्याल- 
मूषकाइचेत्यापद: ॥ नीतिवाक्यामृत (पृ० १६०) । 


६१२ ध॑मंदास्त्र का इतिहांस 


के उपरान्त राजा को सब के अन्त में पुरोहित से सम्मति लेती चाहिए। नीतिवाक्यामृत (पुरोहितसमुद्देश, पृ० १९०) 
के अनुसार दँवी बापत्तियाँ ये हैं--अग्निवर्षा (विद्युत्तात ?), अति वृष्टि, महामारी, दुभिक्ष, संस्थोपधात (अनाजों का 
रोग), टिड॒डी-दक्त, व्याधि, भुत, पिशाच एवं डाकिनी, सर्प, ब्नेंके हाथी, चूहे | पुरोहित को पाँच प्रकार के कल्प-विधान 
(ध्ास्त्रोकत विधि-क्रिया) का ज्ञान होना चाहिए, यथा--नक्षत्रों को प्रसन्‍न रखने, श्रौत यज्ञों, संहिताओं (तन्त्र-पूजा), 
अथर्वशिरों तथा शान्ति का कल्प । * कामन्दक (१३।२०-२१) के अनुसार आपदाएँ दो हूँ; दँवी एवं मानुपी, जिनमे प्रथम 
के पाँच प्रकार हैं--अग्नि, बाढ़, रोग, दुभिक्ष एवं महामारों, जिन्हें मातवीय उद्योगों तथा झामन-क्रियाओं से दूर किया 
जा सकता है, किन्तु मानुषी आपदाएं सतत प्रय॒त्नों एवं सम्पक्‌ नीति-निर्धारण से दूर को जा सकती हैं। ये बातें अग्नि- 
पुराण (२४१।१४-१६) में भी ज्यों-की-त्यों पायी जातो हैं 


कौटिल्य (५॥३) के अनुसार राजकीय यज्ञ कराने वाले ऋत्विक (पुजक), आचार्य (गुरु), मन्‍्त्री, पुरोहित, 
सैनापति, युवराज, राजमाता एवं रानियों का ४८,००० पण वेतन होता था | कौटिल्य ने बहीं यह भी कहा है कि इतने 
बड़े बेतत के भोगी होने के कारण ये छोग (राजा के विरुद्ध) पड्यस्त्र नहीं करेंगे और न प्रछोभन में फंसेंगे | मनु 
(८।३३५ एवं ९।२३४) के मत से अनुचित मार्ग पर जाने से अम्ात्यों, न्‍्यायाथोज्ञ और यहाँ तक कि पुरोहित को भी 
दण्डित होता पड़ता है। कौटिल्य (९।३) का कहना है कि यवि पुरोहित भी अपराध में पकड़ा जाय तो उस्ते बन्दी बना 
लेना चाहिए या निर्बासित कर देता चाहिए | बहुत-से बड़े-बड़े मन्‍्त्री (पुरोहित के अतिरिक्त) बिद्वान्‌ ब्राह्मण थे और 
सरछ जीवन व्यतीत करते ये, यथा चाणक्य एवं माघव । अर्थशास्त्र में उल्लिखित वेतन के बिषय में कई एक मत हैं| 
डा० जायसवाल (हिन्दू पॉलिटी, भाग २, पु० १३६) ने छिल्ला है कि वेतन वाधिक था और चाँदी के सिक्‍कों में दिया 
! जाता था। प्रो० दीक्षितार ( मौर्यत पॉलिटी, पृ० १५१) ने लिखा है कि वेतन मासिक था। इस मतभेद का प्रमुख 
कारण है पण का सोने, चाँदी एवं ताज्न नामक तीनों घातुओं में होता । रावबहादुर के० बी० रंगस्वामी आयंगर का 
मत है कि अर्थ्ञात्त्॒ में उल्छिखित वेतन मासिक था और वह भी सोने के पणों में (एंक्येप्ट इण्डियन पॉलिटी, पृ० '४ड४- 
४५) । अब हम इस विषय की खोज करेंगे । 
मनु के समय में तास्र, चाँदी एवं सोने के सिक्कों का प्रचलन था। मनु (८।१३४ एवं १३६), विष्णुधर्मसूत्र 
(४६-१०) एवं याज्ष० (१।३६३-३६५) के अनुसार ५ क्ृष्णछ बराबर होते हैँ एक माष के, १६ माप बराबर होते 
हैं. एक सुवर्ण के, ४ (या कुछ छोगों के मत से ५). सुवर्ण बराबर होते हैं एक पक के, एक कर्ष बराबर होता हैं पछ के 
चौथाई के, ताम्न का टुकड़ा जिसकी तौक पल को चौथाई के बराबर होती हैं, पण कहलाता है | वही कार्षापण भी है । 
कार्पापण बराबर होता है ८० रक्तिकाओं या गुज्जा दाने के । एक पक्त ३२० रितिकाओं के बरावर था। यही बात 
कौटिल्य ने भो कही हैं। (२।१९) कोटिल्य (५॥३) में वेतन-क्रम ४८,००० पणों से ६० पर्णों तक है जो क्रम से सर्वोच्च 
पदाधिकारी से छेकर निम्त कोटि के मृत्यों तक चला गया है । यह वेतन-क्रम सभी के लिए एक ही प्रकार की अवधि तथा 





ऐ - १८. पद्चथकल्पविधानज्ञं वरयेत्तु सुदर्शनम्‌ । नक्षत्रकल्पों वैतानास्तुृतीय: संहिताविधिः | चतुर्थ: शिरसां कल्प: जान्तिकल्पस्तु 
नशा पद्ममः । पव्चकल्पविघानज्ञमाचार्य॑ श्राप्य भूषतिः। सर्वोत्पातप्रशान्तात्मा भुनक्ति बसुधां चिरम्‌ ॥ विष्णुधर्मोत्तर 
- २।५।३-५ (राजनीतिकौस्तुम, पृ० २५६ में उद्घृत) | 'शिरस्‌ का अं है अथर्वश्चिरस्‌ जो एक उपनिषदुकल्प है 
जिसका उल्लेख गौतम (१९१२) वसिष्ठ (२८।१४), विष्णुघर्मसूत्र (५६।२२) ने उन वैदिक विधानों में किया है 
जिनसे व्यक्ति पापों से मुक्त होते हैं। इसका 

को मवानिति ।” 


आरम्भ यों होता है-- देवा हू वै स्वर्ग छोकमगमंसते देवा दुद्रमपुच्छन्‌ 





भुपा ओर वेतन का परिभाण । ६३३ 


एक ही प्रकार को मुद्रा से सम्बन्धित है, क्योंकि कौठिल्य ने कहीं भी विभिन्‍न अवधियों एवं धातुओं के विषय में कुछ भी 
नहीं कहा है । सामान्यतः 'पण' एवं 'कॉर्पापण' झाब्द, जैसा कि मनु (८॥१३६), मिताक्षरा (याज्ञ ७ १।३६५) एवं 
दाक़्० (४।१।११६) ने कहा है, तान्न मुद्राओं की ओर ही संकेत करते हैं। मनु (८॥/१३५-१३६), विष्णुघमंसूच 
(६।११-१ २), याज्ञ० [१।३६४) द्वारा उपस्थापित एक तालिका यह भी हैं--२ रक्तिकाएँ या क्ृष्णछ ८ एक (रजत) 
माष, १६ माप" एक (रजत) पुराण या धरण, १० धरण - एक (रजत) दतमान | यह तालिका चाँदी के सिक्‍कों के 
लिए है । इस प्रकार एक घरण > पल के 5० भाग के, जैत्ता कि बुहत्संहिता (१०१३, पलदश्भागों धरणम) ने लिखा 
है बराबर हैं। नारद (परिश्षिष्ट ५७) ने स्पष्ट लिखा है कि चाँदी का कार्पापण दक्षिण में प्रचलित था, इससे ब्यक्त 
होता है कि चाँदी का पण या कार्पाषण सब स्थानों में नहीं था । एक सुवर्ण ८० गुजाओं के बराबर तथा एक रजत-पण 
३२ गुजाओं के बराबर होता है। राइस डेविडुस (बुद्धिस्ट इण्डिया, पु० १००) ने लिखा है कि बुद्ध के जन्म के आस-पास 
वस्तुओं का आदान-प्रदान कहापण (कार्पाषण) में होता था जो चौखूंटा (वर्गाकार) चाँदी का सबका था और तोल में 
१४४ ग्रेन के बराबर था, उप्त पर श्रेणियों एवं निगमों की मोहरें छगी रहतो थीं | उप्त समय कार्पापण सिक्के के आधे 
एवं चौथाई भाग के भी सिक्के थे ।** 


उपयुक्त विवेचन से यह कहा जा सकता है कि जब पण या कार्षाषण क्षब्द बिना किसी विशिष्ट उपाधि के 


१९. सुवर्ण, शतमान, निष्क आदि के विषय में दो झब्द लिख देना आवद््यक जान पड़ता है | क्ृषण्णकू घाब्द तैत्तिरीयसंहिता 
(२।३।२।१) में आया है। हिरण्यकार (सोनार) वाजसनेयी संहिता (३०१७) में प्रयुवत हुआ हैं| ऋग्वेद में एक 
स्थल (१।१२६।२) पर एक सौ निष्कों एवं घोड़ों के दान का उल्लेख है और एक स्थक (४।३७।१) पर ऋभुओों को 
अच्छे निष्क घारण करने वाक्ते कहा गया है । अथर्ववेंद (५।१४।३) में “निष्क' द्ाब्द आया है। ऐत्तरेयब्राह्मण 
(३९।८) में “निष्ककण्ठी:' (जिनके कण्ठ निष्क के हारों से अलंकृत हैं) अप्सराओं को अन्य भेटों के साथ उल्लिखित 
किया गया है । अतः निष्क सम्भवतः एक सोने का खण्ड था जो मुद्रा या अलंकार के रूप में प्रयुषत होता था। 
आज भी नारियाँ सोने के पत्तरों के सुन्दरन्सुन्दर टुकड़ों से कण्ठहार बनवा कर पहनती हैं। ऋग्वेद (२।२३।१०) में 
रुद्र को 'विदृवरूप-निष्क' पहने व्यक्त किया गया है । स्रम्भवतः उस पर विभिन्‍न आक्कृतियों की मुहरें छगी थीं | 
एक स्थान (६।४७।२३) पर ऋषि का कथन है कि उसे दिवोदास से दस 'हिरण्यपिप्ड मिलले। ऋग्वेद में एक 
स्वक (८।७८।२) पर इन्द्र से एक सोने के 'मन' की प्राप्ति के लिये प्रार्थना की गयी है। सम्भवतः यह 'मन' शब्द 
'दतमान' शब्द का अग्नेंसर है। तैत्तिरीयसंहिता (६।६।१०।२) में भी यह शब्द आया है । पाणिनि (५११।२७, २९, 
३०) ने क्रम से झतमान (एक छातमान से जो क्रय किया जाता है उसे दातमान कहा जाता है), कार्पापण, निष्क 
का उल्लेख किया है और दूसरे स्थल (५॥१।३४) पर पण, पाद एवं माष कीओर संकेत किया हैं। पतज्जछि 
(महाभाष्य, जिल्द ३, पृ० ३६९, पाणिनि ८।१।१२) ने दृष्टान्त दिपा हैं “इस कार्पापण से यहाँ वाले दो व्यक्तियों 
को एक-एक माप दो ।' पाणिनि का ५।२।१२० सूत्र (रूपादु-आहतप्रशस्तयोर्‌न्यप्‌) बताता हैं कि उन्हें यह ज्ञात था 
कि धातु के खण्ड पीट-पीट कर छम्बे .चौड़े किये जाते थें और उनसे सुन्दर बारी था कितारों वाछे आर्थात्‌ सुन्दर 
दीखने वाले सिक्के बनायें जाते थे । पाणिनि के ५॥१।३३ संख्यक सूत्र के “काकिप्याप््वोपसंख्यानम्‌ बातिक से 
प्रकट होता हैं कि काकिणी उत दिलों स्तामान क्रय करने का एक माध्यम थी | काशिका में “हूप्यों दीनार: एक 
उदाहरण आता हैं; 'निधघातिकाताडनादिना दीनारादिषु रूप॑ यदुत्मयते तदाहतमित्युच्यते । भाहतं रूपमस्प रूप्यों 
दीनारः । रूप्य॑ कार्पापणम्‌ । काश्िका । 


६४ धर्मशास्त् का इतिहास 


प्रयुक्त किये जायें तो उन्हें ताम्न का ही समझा जाना चाहिए | अतः फौटिल्य हारा कहा हुआ वेतन ताम्र-पण्णों में ही था । 
इस सिष्कर्प को हम कई बातों से सिद्ध कर सकते हैं। मनु (७/१२६) का कहना हैं. कि निम्नतम श्रेणी के भुत्यों (यथा 
झाड़-बहारू करने बाले या पानी भरने वाले नौकर) को प्रति दिन एक पण, उससे उच्च भृत्य को प्रति दिन ५ पण 
मिलने चाहिये, उिस्तु प्रथम श्रेणी के भृत्यों को प्रत्ति छठे मास एक जोड़ा यस्त्र, प्रति मास एक द्रोण (५5 १०२४ मुष्टि 
मिताक्षरा के अनुसार, याज्ञ० ३॥२७४ ) अन्न देना चाहिए । अर्थशास्त्र एवं मनुस्मृति का हम जो भी काछ माने, दोनों के 
कालों की देरी एक या दो शताब्दियों से अधिक की नहीं हो सकती । अतः यह कहा जा सकता है कि दोनों के सप्तयों की 
आधिक दशाओं में जिद्योप अन्तर नहीं पाया जा सकता । ऐसा कहना असम्भव-सा प्रतीत होता है कि निम्ततम श्षेणी के 
भुत्य को प्रति दिन सोने का एक पण मिछता था और साथ-ही-साथ प्रति दिन ३० मुष्टियाँ (एक मास में १०२४ मुष्टियाँ) 
अन्त भी । यथवि ऐसी बात होती भो तो कौटिल्य के समय में निम्नतम श्रेणी का भुत्य आज के निम्ततम श्रंणी के मृत्यों 
से सैकड़ों गुता अधिक बेतन पाता । १५वीं दाताब्दी के अन्तिम चरण में बम्बई जैसे नगरों के निम्नतम श्रेणी के भुत्यों 
को बिला अन्त वाली ऊपरी आय के ५) से १०) तक प्रति मास मिलता था । अतः कौटिल्य के पाँचवबें अन्याय में पण 
सोने का नहीं है । कौटिल्य (५॥३) का कहना है कि यदि कोश खाली हो गया हो तो राजा अपने कर्मचारियों का वेतन 
बन में उत्पन्त सामग्री, पश्ु या भूमि के रूप में थोड़े सिक्कों के साथ दे सकता है। यदि राजा किसी ऊसर सृप्ति को 
आबाद कर रहा है तो उसे वेतन सिक्कों के रूप में देना चाहिए न कि ग्राम-दान के रूप में । इसी सिकपिक्ते में कौटिल्य 
ने यह भी कहा है कि ६० पणों में अन्न का एक आढक भिछता है । एक आढ़क 5 २५६ मुष्टि (मुट्ठी) अन्न है | दुर्भिक्ष 
में भी एक आढक अन्त का मुल्य चाँदी के ६० पणों के बराबर नहीं हो सकता, सोने के पण्णों की वात तो निराछी ही 
है। कौटिल्य (५३) ने घोषित किया है कि एक द्वूत को एक योजत यात्रा के लिये दस पण तथा इसके आगे १०० 
योजनों के लिये प्रति योजन पर २० पण मिलने चाहिये | कौटिल्य (२।२०) के अनुसार एक योजन ८,००० धनुओं 
( अन्य भाषाल्तर के आघार पर ४,००० घनुओं ) के बराबर होता हैं, एक घनु चार अरत्नियों के बराबर होता है (एक 
अरत्ति २४ अंगुछ के बराबर होती है) जतः अधिकतम अंक केते हुये हम कह सकते हैं कि एक योजन ५ या १० मीछ 
के बराबर था (या केवछ '४ंड्र या ५ मील, दूसरे माषान्तर के अनुसार) । तब यह कहना कि एक साधारण दूत को दस 
मीछ (जिसे वह आधे या इससे भी कम दिन में तय कर सकता हैँ) जाने के लिये १० रजत-पण दिये जाते थे, तो यह 
पारिश्रमिक बहुत अधिक कहा जोयंगा । अतः कौटिल्य के कथन (५॥३) में जो पण है वह ताम्न-पण ही है। जब यह 
निर्णय हो नाता है कि कौटित्य ( ५३ ) का पण ताम्न-पण है तो बेतन मासिक था इसमें कोई सन्देह नहीं है | कौंदिल्य 
के कथनानुसार शिल्पकलाकारों एवं हस्तकछाकारों को १२० पण बेतत मिकछता था। यदि यह वेतन वाधिक होता तो 


उन्हें १० पण ही प्रति मास मिक्तता | अतः १९० ताम्र-यण मासिक वेतन था। . बेतन भरसक माप्िक रूप से दी दिया - 


जाता अच्छा छगता हैं न कि वाधिक | झांंखललिखित जैसे लेखकों ने सैनिकों के छिए मास्तिक वेतन की व्यवस्था दी हे 
_ (राजतीतिप्रकाश, पु० २५२) । : नाप्निक के १२वें शिक्ाक्ते़ (एपिग्रैँफिया इण्डिका, जिल्द ८, पु० ८२) से पता चलता है 
कि ईसा की आदम्मिक झताब्दियों में ३५ कार्पापण बराबर होते ये एक.सुवर्ण के । अस्तु । 
क्रम्मः पुरोहित की महत्ता में कमी भा गयी | आगे चलकर यहु मंभज्ि-परिषद्‌ से हट गया और उसका छ्थान 
पण्डित ते ग्रहण कर छिया । बंगारू तथा अन्य देझ्षों में उसके कार्यों 'को घर्माष्यक्ष या 'धर्मांधिकरणिक करने छगे। 
भत्त्यपुराण (२१५।२४) में घर्माधिकारी के गुणों का बर्णन है। ओर देखिये एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द १४, पु० 
»« १५६, बल्लाछसेन का नैहाटी दान-पत्र, जिसमें पुरोहित एवं महाधर्माष्यक्ष दोनों के नाम हैँ। परन्तु चेंदिराज कण्णदेव- 
लेख (एपि० इष्डि०, जिल्द २, पृ० ३०५) में महाधर्माधिकरणिक का नाम आया है किन्तु पुरोहित का नहीं। इन 
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मन्त्रिवर्ग के पाधिकारौो ६३५ 


बातोँ के अतिरिक्त एक अन्य अधिकारी ने, जिसका ताम 'साँबत्सर' (ज्योतिषों) था, पुरोहित के कुछ विभागों पर 
छापा मार दिया । विष्णुर्मसूत्र (२।७५) में आया है--- राजा च सर्वकार्येपु सांबत्यराधीन:” अर्थात्‌ सभी कार्यों में 
राजा 'सांवत्सर' पर निर्भर रहता है। बुह॒त्स॑ंहिता (२।९) में आया हैं कि बिना सांवत्सर के राजा अन्धें के समान मार्ग 
में चुटियाँ करता है । यही बात अपने ढंग से कामन्दक (४॥३३) तथा विष्णुधर्मोत्तर (२४५-१६) में भी कही है। 
कफौटिल्य (९॥४) ज्योतिप पर अधिक निर्भरता के विदद्ध है। किन्तु याज्ष० (१।३०७) का कहना है कि राजा का 
उत्थान एवं पतन नक्षत्रों के प्रभावों पर निर्भर रहता है | 

सेनापति--बहुत-से ग्रन्थों में सेनापति के गुणों का वर्णन किया गया है, यथा--कौटिल्य (२।३३); अयोष्या० 
(१००३० ० सभा० ५॥४६), ब्ान्ति० (८५११-३२), मत्त्व० (२१५८-१०), अग्नि० (२२०१), काम० 
(२८।२७-४४), विष्णुबर्मोत्तर (२।२४।४-६), मानसोल्छास (२-२) | स्ेनापति को ब्राह्मण या क्षत्रिय होना चाहिए 
(अग्नि २२०१, मत्य्य० २१५१०) | शुक्र० (२४२९-४३०) ने क्षत्रिय को उत्तम उहराया है, किन्तु यदि वीर 
क्षत्रिय न मिले तो छसके अनुसार ब्राह्मण सैनापति बनाया जा सकता हैं, किन्तु शूद्र कभी भी नहीं । मानसोल्छातस के 
अनुसार सेनापतिं के गण ये हैं--अच्छा कुछ-च रित्र । भडिस, कई भाषाओं को योग्यता, अक्ब एवं हस्ती पर चढ़ने एबं 
अस्ष्र-विद्या की चातुरी, छाकुनों एवं दवाओं का ज्ञान, अज्व-जातियों की पहचान, आवश्यक एवं अनावइयक के अन्तर 
का ज्ञान, उदारता, मघुर वाणी, आत्म-निम्नह, मेंघा, दृठप्रतिज्ञता । महाभारत फाक में सेनापतियों का चुनाव होता 
था ( उद्योग १५१, द्वोण ५, कर्ण १० ) किन्तु आगें चछकर वह परम्परा समाप्त हो गयी । उसकी नियुक्ति स्वयं राजा 
द्वारा की जानें छगी । 

इत--अतिप्राचीन काल में भी यह शब्द और इसका पद प्रचल्तित था। ऋग्वेद में कई स्थलों (१।१२॥१, 
१।१६१।३, ८।४४।३ ) पर अग्नि को दूत माना गया है औौर उसे यज्ञों में देवों को बुलाने के छिये कहा गया है । इस 
बब्द के साथ चार-वृत्ति (गुप्तचर के कार्य) का बर्थ भी छगा हुआा है। ऋष्वेद (१०।१०८।२-४) में आया है कि इन्द्र 
नें सरमा (देवों की कुतिया) को परणियों के घन का पता छगाने के छिये भेजा था। उद्योगपर्व (३७२७) में दत्त के 
आठ विज्येप गुणों का उल्लेख है, यथा--उसे प्रतिनिविष्ट अर्थात्‌ स्तन्घ ( ढीठ ) नहीं होना चाहिये, कायर नहीं होता 
चआाहिये, दोर्घसूत्री (मन्द) नहीं होना चाहिए, उसे दयाछू एवं सुशीछ होना चाहिये, उत्ते ऐसा होना चाहिये कि दूसरे 
उसे अपने पक्ष में न मिला सकें; रोगरह्ित होना चाहिये और होनां चाहिये मघुरभाषी ।*' और देखिये शान्ति" (८५ 
२४, यहाँ केवल ७ गुणों का वर्णन है ), अयोध्या० ( १००३५ ), मनु (७४६३-६४ ), मत्स्पपुराण (२१५।१२-१३) । 
दूत उतना हो बोकछे जितना उससे ( राजा द्वारा ) बोछने को कहा गया है, नहीं तो वह प्राणों से हाथ घो सकता है 
( उद्योग० ७२७७ ) | शान्ति० (८५२६-२७) ने दूत के शरीर को पवित्र ठहराया है । कौटिल्य ने दूत के विषय में एक 
अध्याय लिख डाला है ( १।१६ ) | नीति-निर्घारण के उपरान्त दूत को उस राजा के पास भेजना चाहिये जिस पर 
भाक्रमण किया जाने वाला हो [(देख्तियें कामन्दक को भी १२॥१) । 


दूत के तीन प्रकार हैं--(१) निसृध्ठार्थ (वह, जिसे जो कहना हूँ उसे कहने के लिए पूर्ण स्वतन्त्रता है) | इस 
प्रकार के दुत को मन्त्री (अमात्य) का अधिकार रहता है, यथा पांडबों के वूत कृष्ण तथा आजकल के दूत (ऐम्बेंसडर) । 
(२) परिमिताय॑ (निश्चित कार्य के लिये मेजा गया, इन्वॉय), यह भी मस्त्री के वरावर रहता है किन्तु एक चौथाई 
२०. नक्ष त्रमतिपुच्छन्त बालमर्थोतिवर्तते । अर्थो ह्र्थस्य नक्षत्र कि करिष्यन्ति तारका: ॥ अर्थश्षास्त्र ९४ | 


२१, अस्तब्धमब्लीवमदीधर्धसूत्र सानुक्रोशं इलक्ष्णमहार्यमन्यै: । अरोगजातीयमुदारबाक्‍्यं दूत॑ बदन्त्यष्टगुणोपपन्नम्‌ ॥ 
उद्योग० ३२७२७ | 
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कम । (३) कासनहर (केवल राजफीय पत्र एवं संदेशा के जाने वाका), इसमें मन्त्रियों के केवल आधे गण पायें जाते 
। हैं। मिताक्षारा (याज्० १।३२८) ने बड़े सुन्दर ढंग से इन तीन प्रकारों का वर्णन किया है। कौटिल्य ने दूत-कार्य पर 
|. _सविस्तर लिखा है, यधा--शत्रु-देक्ष में उसे क्या-क्या देखना चाहिये, उस्ते कैसा व्यवहार करता चाहिये (स्थत्रियों एवं 
| आसव से दूर रहना चाहिये). उसे गुप्तचरों से किस प्रकार समाचार ग्रहण करने चाहिए भादि-आदि । स्थानाभाव के 
क्‍ कारण हम विस्तार छोड़े दे रहें हैं। देखिये काम० (१२।२-२४) को भी | कामन्दक (१२।२३-२४) ने बहुत संक्षेप में 
ये बातें दी हँ--शझत्रु के यहाँ के उन छोगों की भभिज्ञता प्राप्त करना जो उस राजा के द्रोही हैं, शत्रु-राजा के मित्रों 
एवं सम्बन्धियों को अपती ओर मिक्तला लेता, दुर्गों की संख्या एवं सन्‍नझता की जानकारी प्राप्त कर छेना, दात्रु की 
आधिक स्थिति एवं सैन्य व की अभिज्ञता प्राप्त कर छेना, शात्रु.कां अभिप्राय जानता, छात्रु-वेदा के जनपदों के प्रभारी 
अधिकारियों को अपनी ओर मिक्ता केना, वुद्ध-क्षेत्र की पूर्ण जानकारी प्राप्त कर लेता जिससे उस स्थान से शीज्मता के 
साथ आगे निकला जा सके । मनु (७६५) के कथनानुसार दूत ही सन्धि एवं विग्नह का कारण होता है । यदि दूत से 
संदेश सुनकर राजा (क्षत्रु) रुष्ट हो जाय तो दूत को इस प्रकार कहना चाहिए--'सभी राजा आप और अन्य दूत के 
: मुल्ल से ही बातें जानते हैं। अतः धमकी दिये जाने पर भी दूत को संदेश देना ही पड़ता है; नीच जाति के (चाण्डाल) 
ि दूतों को भी नहीं मारना चाहिये; उस दूत की तो बात हो क्या जो ब्राह्मण है ? यह जो मैं कह रहा हूँ दूसरे का सन्देश 
॥ है, इसे कह देना मेरा कर्तव्य है ।** रामायण (५॥५२।१४-१५) का कहना है कि अच्छे छोंग दूत-वध की आज्ञा नहीं 
देते, किन्तु कुछ अवसरों पर उसे कोड़े मारते, मुण्डित कर बाहर निकाल देने आदि की आज्ञा दे दी गयी है । 





] चर था चार (गुप्तचर) तथा दूत में अन्तर है, जैसा कि कौटिल्य, कामन्दक (१२।३२), याज्ञ० (१।३२८) 
; में छिल्ला है । कामन्दक (१२।३२) का कथन है कि दूत प्रकाक्ष में कार्य करता है किन्तु चर छिपकर | आजकल के 
राजदूत एक प्रकार के सम्मानित दूत ही हैं जो राष्ट्रों के नियमों की सुरक्षा में रहते हैं । कौटिल्य ने गुप्तचरों पर चार 

अध्याय लिखें हैं (१।११-१४)। कामत्दक (१२-२५-४९) ने भी छिखा है । शुक्तनीतिसार (१।३३४०३३६) का 

कथन हू कि प्रति राति को राजा को चाहिए कि वह गुप्तचरों द्वारा प्रजा एवं कर्मचारियों के अभिमप्नायों, मंत्रियों, शत्रुओं, 

सैनिकों, सभा के सदस्यों, सम्बन्धियों एवं अन्तःपुर की रानियों की सम्मृतियों को जाने | कामन्दक (१२२५) का 

कहना है कि चर में इतनी योग्यता होती चाहिए कि वह छोगों के मन की बात जान ले, उसकी स्मृति छाक्षितल्लाली होनी 

चाहिए, मघुरभाषी होना चाहिए, श्लीक्षगामी होना चाहिए, उसमें विपत्तियों को सहने की एवं कठिन परिश्रम करने की 

शक्ति होनी चाहिए; उसे क्षिप्र होता चाहिए और होना चाहिए प्रत्युत्पन्नमति | कौटिल्य (१।११) का कथन है कि 

, 'फ-पुरुष या भ्रुप्तचर छोग वे हूँ. जो फापटिक (ऐसा साहसी विद्यार्थी, जों छोगों के मन को पढ़ के), उद्ास्यित (ऐसा 

कृत्रिम साधु, जो साधुत्व के वाह्तविक कर्तव्यों से चधुत हो, किन्तु हो बुद्धिमान्‌ एवं पविन्न चरित्र बाका), गृहपतिक 

(ऐसा गृहस्य जो ऐसा कृषक हो, जो अपनी जीविका न चला सके, किन्तु हो मेघाबी एवं उत्तम चरित्र वाका), बेदेहक 

(ऐसा व्यापारी जो व्यापार से अपती जीविका न चुका सके किन्तु हो मेघाबी एवं शुद्ध चरित्र वाक्न), तापस (एुसा 

गुप्तचर जो तपल्या कर रहा हो, जिसने सिर मुंडा छिया हो, या जटाएँ बढ़ा छी हों और जपनी जीविका चछाने का 

इच्छुक हो), सन्नी (सहयोगी या सहपाठी), तोदण (निराह्य व्यक्ति), रसद (विष देने वाका). एवं भिक्षुकों का वेष 


२२, त॑ ब्रादू दूतमुल्ला वै राजानस्त्व॑ चास्ये च । तस्मादुद्धुतेष्वपिषस्लेषु यथोक्‍त॑ बकतारस्तेषामन्तावसामिनों- 
ध्यवध्या: । किमज्ज पुलर्न्‍्नाह्मणा: । परस्यैतदुवाक्यमेव दूतधर्म इति | अर्थशास्त्र ११६ । तीतिवाक्यामृत (दूतसमुदुदेश, 
पु० १७१) एवं यशस्तिकक (३, पु० ५६४) में ये हो धब्द छिखित हैं । 
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धारण कर कार्य कर सके । ' इनमें से प्रथम पाँच को कौटिल्य ने पथ्चसंस्या कहा है जिन्हें राजा द्वारा पुरस्कार एवं सम्मान 
मिलना चाहिये, और उनके द्वारा राजा को अपने भृत्यों के चरित्र की पशिन्नता की जाँच करनो चाहिये । कौटिल्य का 
कहना है कि उदास्थित नामक गुप्तचर को राजा द्वारा दी गयी भूमि पर क्ुपि-कर्म, पशु-पाक्नन एबं व्यापार करते रहता 
चाहिए और उसे पर्याप्त सोना एवं चेंके आदि दिये जाने चाहिए, जिससे वहू सभी (बनाबटी) साधुओं को मोजन, वस्त्र 
एवं आवास दे सके और उन्हें विश्विष्ट अपराधों एवं समाचारों की टोह में मंज सके । तापस नामक गुप्तचर को राजघाती 
के पास ही रहना चाहिये, उसके पास बहुत से चेके रहने चाहिये, उस्ते यह प्रसिद्ध कर देना चाहिए कि वह माप्त में केवल 
एक बार जाता है या दो-एक मुट्ठी साग-भाजी या घास खाता है (वास्तव में छिपकर बह माल उड़ाता है या अपनों 
मनचाही थाली पर हाथ साफ करता रहता है) । उसके चेलों को यह घोषित कर देना चाहिए कि उनके गुरु महोदय की 
शक्तियाँ अलौकिक हैं और वे काभ, अग्नि, डाका आदि के विषय में भविष्यवाणी कर सकते हैं । 

कौटिल्य (१।१२) ने सव्चर (घुमक्कड़) गुप्तचरों अर्थात्‌ सन्नियों (जों अनाथ होते हैं और उनका पाछन- 
पोषण राज्य द्वारा होता है और उन्हें हस्त-रेखा-विद्या, इच्रजाल, हस्तकाघव ( हाथ की सफाई की विद्या ) भादि में 
पारंगत किया जाता है) का भी वर्णन किया है । कौटिल्य ने तीक्ष्ण ( जो जीवन से इतने निराक्ष होते हैं कि घनोपार्जन 
के लिए हाथी से भी लड़ सकते हैं), रसद ( जो अपने सम्बन्धियों के लिए भी कोई स्नेह नहीं रखते, आहसी एवं क्र 
होते हैं), भिक्षुकों या परिन्नाजिका ( दरिद्व ब्राह्मण विधवा, चतुर एवं जीविकोपार्जन की इच्छुक, जिसका अन्तःपुर में 
मान होता है और जो महामात्रों एवं मन्त्रियों के कुटुम्बों में प्रवेश पाती रहतो है) का भी वर्णन किया हैँ । उपर्युक्त 
गुप्तचर छोंग १८ तीर्थों के भेंदों को बताने के लिए तैनात रहते थे । तीथों के न्यक्तिगत चरित्रों की जानकारी एवं 
जाँच के लिए ऐसे लोग नियुक्त किये जाते थे जो कुब्जों, वामनों, (नादे छोगों) किरातों, बहरों, गूगों, मूर्खों, जड़ों का 
अभिनय कर सके या बभिनेता, नर्तक, गायक आदि हों । इस कार्य के छिये टघ्वियों की नियुक्ति भी होती थी । इनसे 
जो समाचार प्राप्त होते थे उनकी परीक्षा पंचपंस्याओं ( ऊपर वर्णित ) द्वारा करा छी जाती थी, किन्तु दोनों प्रकार 
के दक् अपनी-अपनी जाँच अक्वग-अक्ग करते थे । इसके उपरान्त अन्य गुप्तचरों द्वारा परीक्षण कराया जाता था । यदि 
इस प्रकार के तीनों परीक्ष णों का फल एक ही होता था तो समाचार को ठीक मान लिया जाता था, किन्तु यदि समाचारों 
में भेंद पड़ जाय तो गुप्तचरों को गुप्त रूप से. दण्ड दिया जाता था या उन्हें नौकरी थे हटा दिया जाता था । विष्णुघर्मो- 
त्तर (२।२४।६६।६७) में भी इसी प्रकार के रहस्य-मेंदन का वर्णन पाया जाता है | कौटिल्य (१॥१३) ने सामान्य रूप 
से भी रहस्य-भेदन के विषय में छिल्ला है. (अर्थात्‌ राजघानी तथा राज्य के अन्य भागों के विषय में भी) | गुप्तचर छोग 
राज्य भर में घूमा करते थे और गुप्त रूप से राजा के विषय में एवं शासन-कार्य के विषय में सन्तोष या असन्तोष की. 
बातों का पता छग्राते थे। कौटिल्य (११४) ने विदेशों के रहस्य-भेदन के लिए भो गुप्तचर-व्यवस्या की चर्चा को है। 
गुप्तवर छोग वहाँ के राजा के मित्रों, शचुओं, विरोधी तत्त्वों आदि का पता छगातें थें और उन्हें अपती ओर भिकछा 
केने की व्यवस्था करते थे। राज्य में चारों ओर गुप्तचरों का जाकू बिछा रहता था, जैसा कि कामन्दक (१२।१८) ने 
राजा को “चारचक्षुर्महीपति:  ( गुप्तचर राजा को आँखें हैं) की उपाधि देकर प्रकट किया हैं। यही बात विष्णुघर्मोत्तर 
(२।२४।६३) एबं उचद्योगपर्व (३४।३४) ते क्रम से '“राजानइचारचक्षुप: एवं “चारेः पह्यन्ति राजानः” क्ेझूप में 
कही हैं। कौटिल्य (४।४-६) ने समाहर्ता* द्वारा नियुक्त कतिपय गुप्तचरों की चर्चा की है जो अज्यान्ति उत्पत्न करने 


२३. समाहर्ता जनपदे सिद्धतापसप्रब् जितचक्नच रच।रणकुह॒कप्रच्छन्दककार्ता न्तिक्न मित्तिकमौहूतिकचिकि त्सकोन्मत्तमुकब- 
घिरजडान्धवैदेहककारुशिल्पिकुश्ी लबवेश-कौण्डिकापूपिकपाक्यमांसिकौदनिकब्यज्जनान्‌ प्रणिदष्यात्‌ । 






धर्शास्त्र का इतिहास 


वालों को दबाने, घूस छेने वाढ़े स्यायाधिकरारियों एवं अन्य विभागों के अधीक्षकों का भेद बताने, अनधिक्ृत ढंग से मुद्दा 
बनाने वालों का पता छगाने,. बलात्कार करने बालों, चोरों, डाकुओं एवं अपराधियों की खोज करने के लिये तैनात किये 
जाते थे । त्याय-विषयक कुछ विशेष जानकारी के लिए भी गुप्तचरों की व्यवस्था कौटिल्य ने दी हैं। कौटिल्य (३॥१) 
का कहता है--यदि साक्षियों के कारण बादी एवं प्रतिवादी दोनों का मुकदमा गड़बड़ हो जाय, जब दोनों दलों में 
किसी एक का पक्ष गुप्तचरों द्वारा असत्य सिद्ध हो जाय तो उसके बिरोघ में न्याय दिया जायगा ।* द्रोणपर्व (७५।४) 
से पता चल्तता है कि दुर्योधन की सेता में क्रष्ण के गुप्तवर नियत थे और यही बात दुर्योधन की ओर से भी को गयी थी । 
क्षान्तिपर्व (६९॥८-१२ एवं १४०।३९-४२) ने उन स्थलों के नाम दिये हैं जहाँ-जहाँ गुप्तचर नियत किये जाने चाहिए 


और इस बात पर भी बक्ल दिया है कि गुप्तचर एक-दूसरे कोन जोन सके | कौटिल्य ने गुप्तचर-विभाग का जो 


विस्तृत वर्णन उपस्थित किया है उससे चकित नहीं होना चाहिये, आधुनिक काल में सभी देंशों में गुप्तचर-विभाग पर 
पर्याप्त घत व्यय किया जाता है । देश-विदेश में चारों ओर गुप्तचरों के जाछ बिछे रहते हैं। भारत के राष्ट्रपति, प्रधान 
मन्त्री या किसी राज्य के मुख्यमन्त्री या मन्‍्त्री जव विचरण करते हैं या किसी सभा में जाते हैं तो उनके रक्षार्थ चारों 
ओर जनता के वेश में गुप्तचर फैफ़े रहते हैं । 





लोगों को लम्बी ताछिका दी हुईं है । 
: पाषष्डास्तापसादीकल पर ाष्ट्र निवेशयेत्‌ । उ्यानेषु विहारेयु प्रपास्वावसचेषु च ॥ पानागारे प्रवेश तीचेंबु च 
सु च।। _१४०३९-४२; यथा न विद्युरन्योन्य॑ प्रणिघेयात्तवा हि ते । क्षान्ति० ६९१० । 


अध्याय ५ 


राष्ट्र (३) 


राष्ट्र! शब्द ऋग्वेद (४४२१ “मम द्विता राष्ट्र क्षत्रियस्थ' अर्थात्‌ “मेरा राष्ट्र दोनों ओर या दोनों गोलकों 
में है ऐसा भसदस्यु ने कहा है) में भो आया है| वरुण को राष्ट्रों का स्वामी (राजा राष्ट्राणामू 77 जू ० ७।३४।- 
११) कहा गया है । कई अन्य स्थलों पर भी यह झाब्द प्रयुक्त हुआ है, यथा--ऋग्वेद ७१८४॥२, ६१०॥१०९॥। ३ आदि । 
तैत्तिरीय संहिता (७॥५।१८, वाजसनेयी संहिता २२।२२) में आश्लीर्वचन आया हैं---“इस राष्ट्र में राजा शूर, महारथी 
और घनुर्धर हो ।'”' झौर देखिए तै० ब्रा० (३॥८।१३), जहाँ उपर्युक्त आज्ञीव॑चन की व्याब्या प्रस्तुत की गयी हू । 
अथर्वबेंद (१२१८) में पृथिवीं को माता कहा गया है और उसका आह्वान किया गया हैं कि वह राष्ट्र को बल एवं 
दीप्ति दे । कामरदक (६।३) का कहना है कि राज्य के सभी अंगों का उद्भव राष्ट्र से होता हैं अतः राजा को सभी 
सम्भव प्रयत्नों द्वारा राष्ट्र की बुद्धि करनी चाहिए। अग्निपुराण (२३९२) के अनुसार राज्य के सभी अंगों में राष्ट 
सर्वश्नेष्ठ है । मनु (७।६९) का कहना है कि दाजा को ऐसे देश में घर बनाना (रहना) चाहिए, जहाँ पानी न जमा 
रहता हो, जहाँ प्रचुर अन्त उपजता हो, जहाँ अधिकतर आर्यों का वास हो, जहाँ (आधियों एवं व्याधियों से) उपद्रव न हों, 
जो (वुक्षों, पुष्पों एवं फलों के कारण) सुन्दर हो, जहाँ के सामन्‍त अधिकार में आ गये हों, और जहाँ जीविका के साधन 
सरलता से प्राप्त हो सके ।* यही बात याज्ञ० (१।३२१) एवं विष्णु घर्मसूतर (३।४-५) में भी दूसरे ढंग.से कही गयी है । 
इस विषय में कामन्दक (४।५०-५६) के वचन पठनीय हैं--''राजा के राष्ट्र की समृद्धि इसकी मिट्टी के गुणों पर निर्भर 
रहती है, राष्ट्र-समृझ्धि से राजा की समृद्धि होती है, अतः राजा को चाहिए कि वह समृद्धि के लिए अच्छे गुणों से युक्त ऐसी 
भुभि का चुनाव करे, जिसमें प्रचुर अन्न उपजे, जहाँ खनिज हों, जहाँ व्यापार हो सके, ख़ानों तथा अन्य वस्तुओं की भर- 
मार हो, जहाँ पद्युन्पाक्षन हो सके, प्रचुर जलू हो, जहाँ सुसंस्कृत व्यक्ति रहते हों, जो सुन्दर हो, जहाँ जंगल हो, हाथी हों, 
जहाँ जलू-ह्थक्त के मार्ग हों, जहाँ केवल वर्षा के जक्ल पर निर्भर न रहना पड़े । * वह भुभि जो कैकरीली एवं पथरीछकी हो, 


१. आ ब्रह्मन ब्राह्मणों ब्रह्मवर्चसी जायतामास्मिन्‌ राष्ट्रे राजन्य इपब्यः शूरा महार॒थों जायतां दोग्मी घेनुर्वोढानड्वा- 
नाशुः सप्ति: पुरन्श्रियोषा जिष्णू रथेष्ठाः सभेयों युवास्य यजमानक्ष्य बोरो जायतां निकामें निकामे नः पर्जन्यों 
वर्षतु फकित्यो न ओषघयः पच्यन्तां योगक्षेमों नः कल्पताम्‌ | तैँ० सं० ७॥५।१८।॥१, वाज० सं० २३२३ (थोड़े 
अच्तरों के साथ) । 

२. अल्पोदकर्तुणों यस्‍्तु प्रवातः प्रचुरातपः । स ज्ञेयों जाहइुलों देशों वहुघान्यादिसंयुत: ॥ मनु (७६९) की व्याब्या में 
कूल्छूक द्वारा उद्धत; स्वल्पव॒ृक्षोदकपर्वतोीं बहुपक्षिमृग: प्रचुखर्षातपद्च जाजुछों देश इति । एक स्मृति से नीति- 
प्रकाश (पु० १९७) द्वारा उद्धुत। याज्ञ० (१॥३२१) की ब्याछंया के सिरूसिक्ते में मिताक्ष रा का कथन है--- यद्यप्य- 
ल्पोदकतय्पर्वतोदुदेशों जाज्जुलस्‍्तथाप्यत्त सजलतरुपर्वतो देक्षो जादभुछशब्देनाभिषीयते । 

३. अदेवमातृका चेति शाल्यते भूविभूतयें । काम० ४।५२। देशों नद्यम्बुवृष्ट्यम्बुसंपन्‍्नत्रोहिपालितः | स्पान्नदीमातृकों 
देवमातुकछच यथाक्रममु ॥ अमरकोंश, अर्थात्‌ जहाँ पर घान भादि की क्लेती केवछ वर्षा-जल पर निर्मर रहतो है उस 
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६४० धर्मशास्त्र फा इतिहास 


जहाँ जंगल हो जंगल हों, जहाँ चोरों का अड्‌डा हो, जो जलद्वीन हो, कॉटोले पौधों एवं सर्पों ते युक्त हो; राष्ट्र के चुनाव 
के लिए उपयुक्त नहों है। उस देश को, जहाँ जीबिका के साधन सरलता से उपलब्ध हो सकें, जहाँ की मिट्टी अच्छे गुणों 
वाली हो, जहाँ पर्याप्त मात्रा में जल हो, जहाँ पर्बतमाछाएं हों, जहाँ शूद्र, शिल्पकार एवं व्यापारी अधिक संख्या में हों 
जहाँ के कृषक ( भ मिसुघार-सम्बन्धी कार्पों में ) विशेष रुचि रखते हों, जो राजा के प्रति सत्य एवं अनुकूछ तथा छान्रु के 
प्रति प्रतिकूल हों तथा दुःखों ( विपत्तियों ) एवं कर के भार को वहन कर सकें, जो अति विस्तृत हो, जहाँ देश-विदेश के 
व्यक्ति निवात्त करते हों जो सत्पमार्गी हों, जहाँ घन-घान्य एवं पशुओं का प्राचुर्य हो, जहाँ के मुख्य पुरुष न तो मूर्ख हों 
और न दुष्ट हों, अपेक्षाकृत अधिक अच्छा समझना चाहिए | उपर्युक्त उपयुक्तताओं से पता चलता है कि देहा या राष्ट्र 
समद्धिद्ञाछी हो, उसमें जीवन के साधन प्रचुर मात्रा में हों, और हो वह सुरक्षा के उपादानों से भली भाँति परिपूर्ण | जन- 
संख्या के विषय में कुछ स्मृतिकरारों के मतों में विभेद हैं। मनु (७६९ ) के अनुसार देझ्ष में केबल आर्य हों, किन्तु विष्णु- 
घर्ममृत्र ( ३५ ) के अनुसार उस्में अपेक्षाक्ृत,शूद एवं वैद्य अधिक हों । एक अन्य स्थान पर मनु ( ८।२२ ) का कहना 
हैं कि जिस देश्ष में शुद्र अधिक हों, जहाँ नात्तिकों को संझ्या अधिक हो और द्विज बिल्कुछ न हों, वह देश व्याधियों एवं 
दुभिक्षों से आक्रान्त होकर नष्ट हो जाता है । यही बात मत्स्यपुराण ( २१७।१-५ ), विष्णुघर्मोत्तर ( २२६१-५ ), 
मानसोल्लासत ( २।३, इलोक १५१-१५३ ), नोतिवाक्यामृत ( जनपदसमुदुदेश, पु० १९, जिसमें 'राष्ट्र', 'विषय', 'देदा , 
'ज़नपद' आदि की परिभाषाएँ दी हुई हैं ) ने भी कही है । प्रथम दो ग्रन्थों का कहना है ( एवं विध॑ यथालाभं राजा विषय- 
भावसेत्‌ ) कि प्रत्येक राष्ट्र में उनके फथ)नुगार गुणों का पाया जाना सम्भव नहीं है, अतः राजा को चाहिए कि बह 


. जो कुछ प्राप्त है उसका सर्वोत्तम उपयोग करे | कौटिल्य (२।१) का कहना है कि राजा को ग्रामों का मण्डल प्राचीन ढूह्ों 


या नवीन स्थानों पर बनवाना चाहिए, जिनमें अन्य देशों के छोग बसने को प्रेरित किये जाये, जहाँ राष्ट्र के अधिक जन- 


संख्या वाले स्थानों से लोग बुक्ताफर वसाये जायें, किन्तु प्रत्येक ग्राम में १०० से न कम और न ५०० से अधिक कुछ 


बसाये जायें और उसमें अधिकतर शुद्रकर्षकों ( कृपकों ) को बसाया जाय | प्रस्येंक ग्राम का विल्तार ( रकबा ) एक या दो 
कोौस ( क्रोज़् | का हो और वह पड़ोसी ग्रामों को सहायता कर सके ।* 


पौराणिक भूगोल के अनुसार द्वीप सात हैं, यथा--जम्बू, प्छक्ष, शाल्मक्ति, कुदा, क्रौद्ध, शक एवं पुष्कर (विष्णु- 





देवा को देवमातुक ( देवों माता यस्य ) कहते हैं, किन्तु जहाँ यह नदियों, तालाबों आदि पर निर्भर रहती है उसे 
नदीमातक कहते हैं । 

४, भृतपूर्वमभूतपू्बं वा जनपद परदेध्यापवाहनेन स्वदेशाभिष्यन्दनमनेन वा निवेशयेत्‌ । बाह्कर्षकप्रायं कुछशताबरं पवू्चंशत 
कुछपरं ग्राम॑ क्रोष्रादिक्रोश्सोमानमन्योन्यारक्ष॑ निवेदयेत्‌ । अर्थज्षास्त्र २।१ । इस कथन से व्यक्त होता है कि कौटिल्य 
ते 'जनपद छाब्द को के अर्थ में प्रयुक्त किया है जहाँ उपनिवेश बसाथा जाय और जो राज्य के अन्तर्गत हो 
अथवा न हों | ढॉ० प्राणनाथ ( स्टडी इत दि एकनों भिक कण्डीक्षन आव एंड्येण्ट इण्डिया, पृु० १७ ) की यह व्यास्या 
कि यह ( अर्थात्‌ जनपद ) राज्य का एक भाग है, स्त्रीकृत नहीं की जा सकती, जैसा कि 'भतंपुर्वमभृतपूर्वम्‌' दाब्दों से 
व्यक्त है । संस्कृत के लेल्कों एवं पुराणों से व्यक्त होता है कि 'जनपद' का सीधा अर्थ है 'देश' और अमरकोवा में 
यह देंक्ष एवं विषय का पर्याय कहा गया है | क्षीरस्वामी ने जनपद का अर्थ राष्ट्र से गाया हैं। काव्यमीमांसा ने 


जिस पर डॉ० प्राणनाथ दंक्षों की संख्या के विषय में अपनो व्याढ्या के किए निर्भर हैं, 'जनपद' दाब्द का प्रयोग 
भूमि को चारों दिशाओं में देशों के नामों के छिए किया है । 


भारतवर्ष फे अवान्तर देश दड१ 


पुराण २२।१२) | महाभारत ने १३ द्वीपों के नाम छिये हैं (आदि० ७५।१९, वनपर्व ३।५२ एवं १३४।२०); एक स्थकछ 
(द्रोण० ७०।१५) पर १८ द्वीपों के नाम हैं | भारतवर्ष के विषय में देखिए इस प्रल्य का भाग २, अध्याय १। मनु 
(२२०) ने पवित्र कुछक्षेत्र-भुमि एवं मत्स्यों, पञ्चालों, शूरसेनों की भूमि को सर्वोत्तम माना है, जहाँ के विद्वान्‌ ब्राह्मण 
विचारों एवं क्रियाओं में सम्पूर्ण विदव के छोगों के लिए नेता एबं आदर्श माने गये हैं। विष्णु० (२।३।२), ब्राह्म०, 
मार्कण्डेय तथा अन्य पुराणों ने मारतबर्प को कर्मभुमि माना है । यह उस देश-भक्ति का द्योतक है जो पाइचात्य देशों में 
दुर्लभ है । अति प्राचोन काछ से भारतवर्ष को बहुत देक्षों का झुण्ड कहा जाता रहा है | इसके देशों और उनके निवासियों 
के एक ही नाम चलते आये हैं (पाणिनि ४॥१।१६८, ४।२।८१) | ऋग्वेद में निम्नलिल्लित राजकुलों के नाम आये हैं-- 
यदुओं, तुर्वसुओं द्रुह्मू ओं, अनुओं एवं पुरुओं के राजकुल (ऋ० १॥१०८।८, ८।१०॥५ आदि | चेदि (2॥५३९), कीकट 
(३॥५३।४), ऋजीक (८।७॥२९), रुशम (५॥३०।१२), बेतसु (१०।४९।४) नामक दंश्ों के नाम भी हैँ | अथर्ववेद (५॥२२) 
में बहुत-से छोगों एवं देक्षों के नाम हैं, जिनमें वल्लिकों (५॥३०।५ तथा ९), मृजवान्‌ (५।३०।५ एवं ८), गंधारि, अंग, 
मगघ (५॥३०।१४]) के नाप्त विद्योंप रूप से उल्लेखनीय हैं। ऐतरेय ब्राह्मण (३८।३) ने भारतवर्ष को पाँच भागों में, 
यथा--पूर्व, दक्षिण, पश्चिम, उत्तर (उत्तर कुछ एवं उत्तर मद्र) एवं मज्य (कुर-पल्चाल एयं वश्च-उश्चीनर) में बाँट 
दिया है | भारतवर्ष दो भागों में भी बंटा माना गया था, यथा--दक्षिणापथ्य (नर्मदा से दक्षिण तक) एवं उत्तरापय । 
ईसा से कुछ शताब्दियों पूर्व ही यह धारणा बँब चुकी थी | हाथोगुम्फा अभिलेख में उत्तरापथ के फतिपय राजाओं के 
नाम आये हैं और महाभाष्य में दक्षिणापथ के कई तालाबों के नाम आये हूँ ।* ब्राह्मण-पन्थों में कुह-पण्चालों (तै० ब्रा० 
१।८।४) , उत्तर कुछ, उत्तर मद्र, कुरू-पञ्चालों, वशक्ष-उश्ञीनरों (ऐत० ब्रा० ३८।३), कुछ-पलज्चालों, अंग-मगधों, काक्षि- 
कोसलों, शाल्व-मत्स्पों, वक्षन्यज्चीनरों (गोपथ-ब्राह्मण २।१०) के नाम आये हैं। गन्धारों का उल्लेख छान्‍न्दोंग्योपनिषद्‌ 
(६।१४। १) में, विदेह का बुहृदारण्यकोपनिषद्‌ (३।१।१) में, मद्रों का बृहृदारण्यकोपनिषद्‌ (३॥३॥।१) में हुआ हैं । महा- 
भारत में कतिपय प्रसंगों में लगभग २०० देशों के नाम जाये हैं (समा० ४॥२१-३२, २०।२६-३०, सभा २५, सभा 
५२।१३-१९, ५३।५९, विराट १।१२-१३, भीष्म ९६।३९-६९, ५०४७-५३, द्रोण २।१५-१८, ७०११-१३, आदइव- 
मेंघिक ७३-७८, ८३।१०)। बौधायनगुृह्मसूत्र (१।१७) ने सूर्यपपूजा के छिए एक मण्डक की व्यवस्था की है और आठ 
दिज्ञाओं में आठ देशों तया मध्य में एक देंद् को उस मण्डल के लिए प्रतिनिधि-देंश माना है| इस प्रकार इस गृह्यसूत्र में 
९ देक्षों के नाम हैं । पुराणों में भी देझ्यों के नामों की तालिकाएँ मिलती हैं (मत्त्य० ११४।३४-५६, मार्कण्डेय० ५७। 
३२-६७ एवं अध्याय ५८, ब्राह्म० १७१०-१५ एवं २५॥२५-३९) । कमो-कृमी एक हो देज्ञ के दो नाम आते हूँ, यथा 
विदर्भ एवं क्रवकैशिक दोनों एक ही देश थे (रघुबंश ७॥१ एवं ३२) | राइस डे विड्स (बुद्धिस्ट इण्डिया, पु० २३) ने १६ 
देशों के नाम दिये हैं जो अंगुत्तरनिकाय (अध्याय १, पृ० २१३; ४, पृ० २५२) एवं दिग्धनिकाय (२, पृ० २००) में 
उल्लिखित हैं--अज्भू, मगघ, कासि, कोसल, वज्जि, मल्क, चेंटि (चेंदि), वश (वत्स ?), कुछ, पच्चाक्त, मत्स्य, शुरसेन, 
अइमक, अवन्ति, गन्धार , कम्बोंज । वराहमिहिर की बुहत्संहिता, बौधायनगृह्मयसूत्र (१।१७), कामसूत्र (५॥६, ३३-४१), 


५, महाभाष्य में निम्न देशों के नाम आये हैं--अजमीढ, अज्भू, अम्बष्ड, अवन्ति, इृकवाकु, उद्यीनर, ऋषिक, कडेर, 
कल्िंग, कइमीर, कादि, कुन्ति, कुक, केरक्त, कोसलछ, क्षुद्रक, गन्घार, चोड, जिह्न, विगर्त, दशार्ण, नीचक, नीप, 
नैश, पञ्चाल, पारस्कर, पुण्डू, मगध, मद्र, महिष, माल्वय, युगन्घर, बंग, विदर्म, विदेह, वृजि, झिवि, सुहा, सौवीर | 
कुछ देक्लों के नाम पाणिनि (४॥१।१७०-१७५, ४॥२।१०८) ने भी दिये हैं। यथा--अवन्ति, अद्मक, कलछिग, 
कम्बोज, कुछ, कोसकछ, मगंघ , मद्र, साल्व, सौवीर । 


६४२ घर्मकषासत्र का इसिहास 


बाहस्पत्य अर्थशास्त्र (३।८३-११७), राजशेखर की फाव्यमीमांसा (१७व्ाँ ग्रध्याप) ने बहुत से देशों के ताम दिये हैं । 
अन्तिम पुस्तक भारत को पाँच भागों में बाँटती है और सभी चारों दिल्लाओं में ७० देशों के नाम देती है, किन्तु मध्य 
भारत के देशों के नाम नहीं देती । भावप्रकाशन (पृु० ३०९-३१०) ने ६४ देशों के नाम दिये हैं । उस्तका कहना है कि 
दक्षिणापथ भारतवर्ष का चौथाई है, और त्रेता एवं द्वापर के युगों में हिम से डरकर छोग दक्षिण में चक्ते गये | कुछ 
तन्त्रम्रंथों में ५६ देश्षों के नाम भाये हैं (देखिए इण्डियत कल्चर, जिल्द ८, पु० ३३) | यादवप्रकाश की चैजयन्तों 
(एक कोछ्य) में एक सौ से अधिक देशों के नाम तथा कुछ की राजघानियों के नाम आये हैं । 

किसी राष्ट्र के छिए किसी परिमाण की भूमि एवं बड़ी जनसंख्या की आवश्यकता पड़ती है । थोड़ी-सी जनसंख्या 
एवं कुछ ग्रामों से राष्ट्र का निर्माण नहीं होता । ऊपर जिन राष्ट्रों के नाम आये हैं, उतकी सीमाओं में विजय-पराजय के 
फलस्वरूप बहुत-से परिवर्तन होते रहे हैं । 

प्राचीन भारत में आधुनिक राष्ट्रीयता की भावना नहीं थी। ग्रन्यकारों ने राज्य का ताम किया है और राष्ट 
को उसका एक तत्त्व माता है। किन्तु उन लोगों में राष्ट्रीयता क्री भावना का पूर्ण अभाव था और उन्होंने राष्ट्रीय एकता 
के लिए कोई प्रयत्न भी नहीं किया । आजकल जिसे हम राष्ट कहते हैं. वह एक भूनैतिक और जान्तरिक अनुमति का 
विषय हैं। इस रूप में केवल १७-१८बीं छाताब्दियों में कुछ दिनों के किए महाराष्टियों एवं सिबख्रों ने राष्ट्रीयता की 
भावना जापग्रत कर रखी थी । पूरे भारतवर्ष में धर्म, दर्शन, साहित्यिक विधियों [प्रणाक्षियों), कलक्ात्मक़ विधियों, पूजा 
की विधिषों, तीर्थल्यानों की श्रद्धा आदि में एकरूपता थी, किन्तु इन कारणों से भारतवर्ष में राष्ट्रीय एकता की भावना 
को जन्म न मिक्त सका, अधिकांश सूच्कांरों एवं स्मृतियों ते आर्यावर्त की पवित्र भूमि की स्रीमाएँ निर्धारित करने का 
प्रयत्न अवद्य किया है और इसे म्केच्छों के. देशों से पृथक माना है (देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय १) | विष्णु० 
(२।३।१-२), मार्कण्डेय (५५।२१) आदि पुराणों ने भारत की महत्ता के गीत गाने में सारी साहित्यिक शक्ति छगा 
दी है, और कर्म-भुभि के रूप में इसका वर्णन करते हुए लिखा है कि यह वह देश है जहाँ स्वर्ग एवं मोक्ष के अभिषांक्षी 
बसते हैं”''('कर्मभूमिरियं स्वर्गमपवर्ग वर गऋछताम्‌। या 'तत्कर्मभूमिर्नान्यत् सम्प्राप्तिः पुण्यपापयो: ॥--मार्कण्डेय 
पुराण) | मनु (२।२०) ने ब्रह्मावर्त, कुरुक्षेत्र, मत्स्य, पञ्चाक एवं शरसेन नामक पवित्र देशों के प्रति अपना अभियान 
एवं श्रद्धा प्रकट की है। यही बात वस्िष्ठ (१।१०) ने भी कही हैं। शांख-लिखित (याज्ञ० १॥२ की टोका में विश्वरूप 
द्वारा उद्घृत) का कपथत हैं कि आर्यावर्त देक्ष उच्च गुणों से परिपूर्ण, पुरातन और पूृत है (देश आर्यों गुणवान्‌”““*" 
सनातनः पुण्य;) | स्मृतियों का प्रणयत विभिन्‍न समयों में होता रहा, उनमें भारत के विभिन्‍त भागों की 
रीतियाँ स्थान पाती गयीं, उन्होंने बेंदों का अनुसरण करने वालों के क्लिए सामान्य बातों का उल्केख किया, 
किप्ती विज्ञिष्द देशभाग को परम्पराओों को विश्येषता नहीं दी (आइवलायनगुह्मसूत्र-यत्ु समान॑ तदु 
बदयामः) । ' 

._ घार्मिक दृष्टिकोण से (राजनीतिक दृष्टिकोण से नहीं) सभी ग्रन्यकारों ने भारतवर्ष या आर्यावर्त के प्रति भावा- 
त्मक सम्बन्ध जोड़ रखा था और सारे राष्ट्र को एक मात रखा था, इस तथ्य को स्वीकार करने में किसी को सन्देह 
तहीं हो सकता । आज हम 'राष्ट्रीयता शब्द का जो अर्थ छगाते हैं, उसके अनुसार प्राचीन भारतीय राष्ट्रीयता में हम 
घासन-सम्बन्धी अथवा राजनीतिक तत्त्व का अभाव पाते हैं। किन्तु इन बातों के साथ हमें एक 'अन्य तब्य नहीं भूलना 
चाहिए और वह है सारे देश को एक छत्र के अन्तर्गत छाना, अर्थात्‌ किसी एक राजा के छत्र के अन्तर्गत सारे देश के 

_छोंगों को रखना | यह थी चक्रवर्ती सम्लाट्‌ की कल्पना, जो आधुनिक साज्नाज्यवाद की कल्पना एवं उसके व्याबह्यारिक 
झूम से पूर्णह्पेण भिन्‍न थी । आाज के साज्नाज्यवादी राष्ट्रों ने भपनी विस्तारवादी भावनाओं से अन्य राष्ट्रों पर जो 





शब्द्रोषतता एवं ज्ासन-ध्यवस्या इ४३ 


विपत्तियाँ एवं कहर ढाये हैं उससे बिदव का इतिहास करछंक्रित हो चुका है। हम यहाँ इस विषय में कुछ कहना उचित 
नहीं समझते हैं । है 

अब हम प्रान्तीय एवं स्थानीय शासन के विषय में कुछ लिखेंगे। प्रत्येक राज्य में कई एक देश थे भौर देशों की 
कई एक इकाहर्याँ | राष्ट्र के शासक को 'राष्ट्रपति' या 'राष्ट्रिय' कहा जाता था | 

अमरफोश के अनुसार देशा, राष्ट, विषय एवं जनपद दाब्द पर्यायवाची हैं । इनके परिणामों के विपय में उत्कीण 
छेखों के साक्ष्यों में मर्तेक्य नहीं हैं। (फर्मी-की “विषय देश का उपधविभाग माना गया है (देखिए 'राष्ट्रपति-विषयपति- 
ग्रामकूट'---इण्डियन एण्टिक्वेरी, जिल्द ८, पृ० २०; वही, जिलल्‍्द १२, प्ृ० २४७, २५१)। किन्तु हिरहड़गल्ली 
दान-पत्र में (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्‍द १, पृ० ५) 'विपय' पहले आया है और “राष्ट्र! उसके उपरान्त, जिससे प्रकट 
होता है कि 'विषय' राष्ट्र से बड़ा क्षेत्र है। सह्याद्विखण्ड (उत्तरार्ध, अध्याय ४) के अनुसार एक देदा में १०० ग्राम 
होते हैं, एक मण्डरू में चार देवा, एक खण्ड में १०० मण्डक और सम्पूर्ण पृथ्वी में ९ ज़्ण्ड कहे गये हैं। काम्बे दान-पत्र 
(९३० ई०) से पता चलता है कि मण्डक देश का एक भाग था (एपि० इण्डि०, जिल्द ७, पु० २६) | बानगढ़ दान- 
पत्र (एपि० इण्डि०, जिल्द १४, पृ० २३४) एवं आमगाछी दानन-पत्र से पता चछता हैं कि मण्डक विषय से छोटा था 
और विपय भुक्ति का एफ भाग मात्र था । “भोग दाब्द, जिसका निर्माण 'भुक्तित' झब्द के समान ही है, छगता है 
विषय का ही एक भाग है और विषय राष्ट्र का एक भाग है (यया--राष्ट्रपति-विपयपत्ति-भोगपतिप्रभृतीनू समाज्ञापयति, 
एपि० इण्डि०ग्, जिल्‍द १४, पृ० १२१)। मिताक्षरा (याज्ञ़० १॥३१९) का कहना है कि केवल भहीपति ही 
भूमि का बान कर सकता है न कि भोगपत्ति (भोग का अधिकारी) | देश के किसी भाग का द्योतन आहार भी करता है 
(हूपनाव-छिलाफेंख, सारनाथ स्तम्भ-लेख--कार्पस इंस्क्रिज्चान इण्डिकेरमू, जिल्‍्द १, पृ० १६२ एवं १६६, नासिक 
अभिलेख--सं ० हे एवं १२--गोवर्धनाहार एवं कापुराहार, एपि० इण्डि०्, जिल्‍द ८, पृ० ६५ एवं ८२; कार्ल का 
अभिलेख सं० १९, एपि० इृण्डि०, जिलल्‍्द ७, पु० ६४--जहाँ मामछाहार नाम मिछता हैं)। स्याताभाव के कारण देश के 
विभिन्‍न भागों का पूर्ण विवेचन यहाँ सम्भव नहीं है (विस्तृत विवेचन के छिए देखिए जें० आर० ए० एस० सन्‌ १९१२, 
पृ० ७०७ में डा० फ्लीट की व्याब्या तथा जे० बी० बी० आर० ए० एस०, जिल्‍द २९, १९१४-१९१७, पु० ६४८-६५३ 
में मेरा निवन्ध) | 

कौटिल्य (२।१) का कथन है कि “राज्य में ग्रामों के दल बनाये जानें चाहिए, प्रत्येक दक में एक मुख्य नगर 
(बल्ती) या दुर्ग होना चाहिए; दस ग्रामों के दक्त को संग्रहण, २०० ग्रामों के दक्त को पज्लार्बंटिक, ४०० ग्रामों के इछ को 
ब्रोणमंख कहा जाना चाहिए तथा ८०० ग्रार्मों के मज्य में एक स्थानोय होना चाहिए । 'स्थानोय' शब्द छगता है, 
आधुनिक छाब्द 'याना' शब्द का दोतक है, क्‍योंकि शब्द-छव॒नि एवं अर्थ दोनों में विचित्र समता है। मनु. (७११४) ने 
इसी प्रकार कहा है कि दो, तौन या पाँच ग्रामों के बीच में, राजा को चाहिए कि वह रक्षकों का एक मध्य-र्थान 
नियुक्‍त करे। इस मध्य स्थान को गुल्म' कहां गया है। ४सी प्रकार एक सौ ग्रामों के बीच में संग्रह होता है। मनु 
_ (७।११५-११७), विष्णुघर्मसूत् (३॥७-९४), ज्ञान्ति०ण (८७॥३), अस्ति० (२२३।१-४), विष्णुघर्मोत्तर (२।६१।१-६), 
मानसोल्लास (५।२।१५९-१६२) के अनुसार राजा द्वारा एक ग्राम में, १० ग्रामों के दक्ष में, २० ग्रार्मों, १०० ग्रामों 
एवं १००० ग्रामों के दल्तों में क्रम से एक से ऊँचे बढ़ते हुए अधिकारियों की नियुक्ति कौ जानी चाहिए, जिन्हें अपने- 
अपने अधिकार्षेत्रों के समाचार से अगवत होना चाहिए और यदि वे कोई कार्य करने में समर्थ न हो सकें तो , उन्हें 
इसकी सूचना ऊपर वाले अधिकारी को दे देनी चाहिए । मनु (७।१२०) का कहना हैं कि राजा के किसी मत्त्री द्वारा 
इन अधिकारियों के कार्यों की एवं उनके पारस्परिक कलहू भादि की देखभाल होती चाहिए। अक्षोक की राजाज्ञाओों 

५ * 





ध्ड४ं बमंद्रास्त्र का इतिहास 


से पता चल़ता है कि उसने एक के नीचे एक अधिकारी वी नियुवित कर रखी थी, यथा--महामान्र, युक्त, 
राजुक | गुप्तकाल में भी ऐसी ही वात अपने ढंग से पायी जाती है । एपिग्रैफिया इण्डिका (जिल्द १५, प्रृ० १३१३, 
जि० १७, पृ० ३४५, जिल्द २१, पु० ७८) में वर्णित दामोंदरपुर, बैप्राम एवं अन्य दानपन्नों के अनुशीरूत से पत्ता 
चछता है कि गुप्त सम्राट उपरिक महाराज नामक प्रान्तोौय छासकों की नियुक्तित स्वयं करते थे, और प्रान्तीय श्षात्तक 
या सम्राट विषयपतियाँ (. जिले के अधिकारियों ) की नियुक्तित करते थे। विषयपतियों को श्ञासन-सम्बन्धी कार्यों 
में नगर-ओष्ठी (बैंकर) सार्थवाहु (मुख्य बणिकु), भ्रथम कुलिक (हिल्प-श्षेणी के प्रमुख) एवं त्रथम क्रायस्य (प्रमु् 
सचिव) नामक चार सम्मतिदाता सहायता देते थे। विषमपतियों के प्रमुख कार्याल्य-स्थान को अंधिष्ठान कहा जाता 
था और उनके अन्य कार्यालूयों (कचहरियों) को अधिकरण । भूमि-विक्रय के' बारे में पुक्तपालों (छोगों की सम्पत्ति के 
लेखप्रमाण रखने वालों) से पूछा जाता था और वे अंपनी ओर से प्रमाण आदि देते थे। कुमारणुप्त प्रथम के 
ताम्नपत्र (एपि० इण्डि०ण, जिल्‍द १७, पु० ३४५, ३४८) में 'ग्रामाष्ट-कुलाधिकरणम्‌' आया है, जिसका ताए्पर्थ हैं 
एक कार्यारूय, जिसका अधिकार-क्षेत्र ८ ग्रामों तक था। मनु (७४११९) का कहना है कि दस ज्वामों के अधिकारी 
को भूमि का एक कुक वेतन रूप में मिलता था | कुल्छूक़ के शब्दों में एक कुल उतनी भूमि को कहते हैं. जिसे जोतने 
के लिए प्रति हछ ६ बेलों वाले दो हुक छगते थे । विष्णुधर्मसूत्र (३।१९५) में आया है--कुल॑ हलद्वयकर्षणीया भू: | 
दाक्रनीतिसार (१।१९१-१९२) फा कहना है कि एक सौ ग्रामों के स्वामी को सामन्‍्त कहा जाता है, एक सौं ग्रामों पर 
राजा द्वारा नियुक्त अधिकारी को अनुसामन्त तथा दस ग्रामों के अधिकारी को नाथक कहा जाता है। मनु (७६१ 
एवं <१), याज्ञ० (१३२२), काम० (५॥७५), विष्णुघर्मसूत्र (३॥१६-२१) एवं विष्णुघर्मोत्तर (२।२४।४८-४५९) 
का कथन है कि राजा को चाहिए कि वह चतुर, सच्चे एवं अच्छे कुछ के छोगों को राज्य के विभागों के अध्यक्षों 
के रूप में नियुक्त करे। इस विषय में और देखिये कौटिल्य (२॥९), विष्णुधर्मसून्न (३॥१६-२१), विष्णुधर्मोत्तर 
(२।२४।४८-४९), शञान्ति० (६९।२९) आदि" जहाँ ऐसा आया है--“उत छोगों को जो अमात्य के गृणों से सम्पन्न 


हैं, विभिन्‍न विभागों के अध्यक्षों के रूप में नियुकत्त करना चाहिए, उनके कार्यों की सदा परीक्षा होती रहनी चाहिए, 


फ्योंकि मनुष्य स्वभावतः चंचल होते हैं और 'नियुकत हो जाते पर बढ्चों की भाँति अपना चित्त-परिवर्तन प्रकट 
करते हैं ।....घिष्ठ छोगों को घमंकार्य या न्यायकार्य में नियुक्त करना चाहिए, झूरों को संग्रामकार्य में, आर्थ-विद्या 
में निपुण लोगों को राजस्व कार्य में .तथा विश्वासी छोगों को खातों; तमकों, चुगी-स्थानों, घाटों एवं हस्तिवनों में 
नियुक्त करना चाहिए ।* 

कौटिल््य ने अपने द्वितीय झ्घिकरण में २८ बिभागों के कार्यों तथा उनके अध्यक्षों के कर्तव्यों के विषय में 
सविस्तर लिखा है। बड़े ही सूक्ष्म रूप से उन्होंने जो विवेचन उपस्थित किया है वहु एक ज्ञानकोणय का द्योतक हैं | 
धासन के सम्बन्ध में कौटिल्य का ग्रन्थ प्रामाणिक माना जाने छगा था और बहुत-से शिलालेखों पक्ष-प्रचार' नामक 
अधिकरण में वर्णित वातों के आघार पर हो अधिकारियों को नियुक्तिपों का उल्लेख मिलता है। उदाहरणार्थ हम 
भोजवर्मदेव के बेछ़वा दान-पत्र॒ (एपि० इण्डिण्, जिलल्‍्द १२, पृ० ४०) एवं विजयसेन के बैरकपुर दात-पत्र (एपि० 


इण्डि०, जिल्‍्द १५, पृ० २८३) - में यह पाते हैं--भन्यांन्‍्च सकलराजपादोपणीविनोध्यक्षप्रचारोक्तान्‌ इहाफीतितान्‌ 


६. अमात्यसम्पदोपेता: सर्वाध्यक्षा: खक्तितः कर्मसु नियोज्या: | कर्मसु चैषां नित्य परीक्षां कारयेच्चित्तानित्यत्वान्मनुष्या- 
णाम्‌ । अश्वसघर्माणों हि मनुष्या नियुकता: कर्मसु विकुर्बते । कौ० २।९; घमिष्ठान्‌ धर्मकार्येषु शूरान्‌ संग्रामकर्मणि । . 
2 थ्प्र च तथा छुचीन्‌ ॥ विष्णुघर्मोत्तर रार४।इ४८ | याज्ञ० (१३२२) की टीका मिताक्षरा में 


विभागीय शासकों के कार्य पड 


चट्टभटजातीयान जनपदान्‌ क्षेत्रकरांइ्न । हम यहाँ प्रत्येक अध्यक्षा के क्षेत्र के विषय में ल्यानाभाव के कारण संक्षिप्त 
संकेस करने के अतिरिवत और कुछ विद्योप नहीं कह सकेंगे । सन्निधाता (२।५) का कार्य था राजफ़ोष के गृह के निर्माण, 
व्यापारिक उस्तुओं के भे ण्डार-गृह के निर्माण, अन्न, जंगल की बस्ततु प्रो, पश्चुओं एवं आवागमस के मार्ग का निरीक्षण 
करगा | सगाहरता का कार्य था (२।३५) सम्पूर्ण राज्य फो चार जनपदों मैं बॉटना तथा ग्रामों को तोन थेणियों में व्यव- 
स्थित कटा, यथा--(१) ऐसे ग्राम जो करमुक्त थे, (२) वे जो सैनिक देते थे तथा (३) वे जो अरा, पशु, घन, वन की 
वस्तुओं, बेगार आदि के रूप में कर देते थे । समाहर्ता को अध्यक्षता में गौप का कार्य था ५या १० प्रामों के दल का 
निरीक्षण करना ! गोप जनसंख्या का ज्यौरा रखता था और देखता था कि वर्णों में तथा ग्रामों में कौन कर-दाता है, 
और कौन फरभुवत है, उसे क्पकों, ग्वाछों, व्यापारियों, जित्पकारों, मजदूरों, दाक्षों, द्विवद एवं चतुष्पद पशुओं, घन, 
चेगार, चुंगी तथा अर्थ-दण्ड से प्राप्त घन, स्थिियों, पुद्दयों, बूढ़ों एवं जवानों की संझया, उसको विधिंघ वृत्तियों, छ़ियों, 
व्यय आदि के ब्यौरे को बही रखनी पड़तों थी। राज्य फे चार जनपढ़ों में से प्रत्येक में एक स्थानिक होता था, जो 
वैता हो कार्य करता था | अक्षपटल्लाष्यक्ष को गणक-कार्यात्य का निर्माण इस प्रकार करना पड़ता था कि उसका द्वार 
उत्तर या पूर्व में हो, उसमें कुछ कोठरियाँ गणकों या कछिपिकों के किए तथा कुछ आछमारियाँ ऐसी हों जिन पर बहियाँ 
आदि रखी जा सके । इस अधिकारों का कार्य था 'हिस्ताव-फिताब रखना, जमानतों के रपये फो देखभाल करना, 
गवन न होने देना, असावधानी या छछ-कपट किये जाने पर भर्थदण्ड को श्राप्ति करना। आपाढ़ की पूर्णिमा 
को थाय-व्यय के हिसाव-किताब का वाधिक दिन' माता जाता था | वर्ष में ३६४ दिन माने जाते थे और अधिक मास 
का वेतन प्थकू-कूप से डिया जाता था। अक्षपटल्ताब्यक्ष के महत्त्वपूर्ण कार्यों में एफ था धर्म, न्यायिक विधि न देशों की 
रझूढ़ियों, ग्रामों, जातियों, दुर्मिक्षों एवं संचों की तालिका को पंजीकृत झूप में रखना (देश्ग्रामजातिकुछसंघातानां घ॒र्म-ठ्यव- 
हार-ब रिन्-संत्यानां'निबन्ध-पुस्तकस्य॑ कारयेत्‌) । 

कौटिल्य (२।८) ने राजकर्मचारियों द्वारा किये जाने बाके ४० प्रकार के गबन का उल्लेख किया है, जिसकी 
और संकेत दशकुमारच रित (८) में मिलता है । कौटिल्य (२९) ने एक महत्त्वपूर्ण एवं विक्स्‍क्षण बात यह लिखी है कि 
जिस प्रकार पाती में रहती हुई मछलियों के बारे में यहु जानना कि वे पानी कब पीती हैं, बड़ा कठिन है, उसी प्रकार 
राज्य के विभिन्‍न धिभागों में नियुक्त कर्मचारियों एवं अधिकारियों के घूस लेते के विषय में जानना बड़ा कठित है| 
कोपाध्यक्ष (२११) योग्य व्यक्तिपों की उपस्थिति में हीरे, मोती, कम या अधिक मुल्य की सामग्रियाँ, जंगली वस्तुएँ, 
यथा चन्दन-अगुर आदि कोष में रखता था । खनिज पदार्यों के अध्यक्ष को घातु, पारा, र्तों तथा गुफाओं, छिठ्दों एवं 
पर्यतों के नीचे से निकलने वाले रसों की.विद्या में पारंगत होना पड़ता था। उम्रके अन्तर्गत लोहाध्यक्ष ( जो ताम्न आदि 
घातुओं के बरतन-भाण्डों के निर्माण-कार्य में छगा रहता था ), लक्षणाष्यक्ष ( जो टंकशाका अर्थात्‌ टकसाछ में. प्तोने, 
चाँदी या ताम्न के सिक्के ढल्तवाता था ), रूपदर्शक ( जो सिक्कों को परीक्षा करता था ), णजम्यव्यक्ष ( होरे, मोती, शंख, 
सोपी भादि के व्यापारों का निरीक्षण करने वाला) तथा लबणाध्पक्ष ( नामक का अव्यक्ष ) रहतें थे | सुवर्गाष्यक्ष को स्वर्ण- 
कार की कर्मदाछा का निर्माण करना पड़ता था जिमप्तमें सोने-चाँदी की यस्लुएं बनती थीं । .इस फर्मशाजक्ला में द्वार एक ही 
होता था, कक्ष चार होते थे और विष्वात्तो एवं दक्ष स्वर्णार को नियुक्ति की जाती थी जो सड़क के ऊपर मुख्य भाग 
में अपनी दुकान रखता था | कर्मझाला के कर्मचारियों के अतिरिक्त अन्य कोई उसमें प्रवेश नहीं कर सकता था, जो 
कोई अनधिकृत ढंग से प्रवेश करता, उसका सिर काट छिया जाता था। राजकीय स्वर्णकार को नागरिकों एवं ग्रामीणों 
के लिए अपने शिल्पकारों हारा चाँदी के सिक्के बनवाने पड़ते थे । भाण्डाराष्यक्ष (२।१५) को राजा की भूमि के अन्न, छोगों 
'से प्राप्त कर, आकस्मिक राज़स्व, चावल, तेक् आदि को सुरक्षित रखना पड़ता था। पण्पाध्यक्ष (२।१६) को विभिन्‍न मार्गों 





दड९ घर्मशाह्त्॒ का इतिहात्त 


से भायी हुईं व्यापारिक सामप्रियों को परख, बहतुओं की आवश्यकता तथा अभाव आदि के लिए प्रबन्ध करना पड़ता था | 

कप्याण्यक्ष ( २।११७ ) को वन के रक्षकों द्वारा वन की सामग्रियाँ एकच्र करानी पड़तों थीं, यथा छकड़ी, बाँस, 
छताएँ, रेशे वाले पौधे, टोफ़री बनाने वाके सामान, ओषधियाँ, विष, पशु-चर्म आदि। आयुधागाराध्यक्ष ( २।१८ ) को 
अस्व-्दास्त्र, रथ-चंक्र, यन्त्र शादि युद्ध-सामग्रियों एवं आक्रमण-रक्षा के साधनों के निर्माण के किए अनुभवी नौकर रखने 
पड़ते थे । नाप-तोछ के अध्यक्ष को छोहे या मगध एवं मेकल पर्वत से प्राप्त पत्थरों से आधे माषक से केकर एक सौ 
सुवर्णों तक के बटखरों का निर्माण कराना पड़ता था | छुल्काष्यक्ष ( २।२१ ) को राजधानी के प्रमुस्त द्वार के पास एक 
संगी-घर बनवाना पड़ता था और अपने भन्‍्तर्गत चार-पाँच कर्मचारियों को चुंगी एकत्र करने के लिए रखना पड़ता 
था, जो बाहर से आने वाक्े सामानों की तथा व्यापारियों की सूची रखते थे। कपड़ा तथा अन्य प्रकार के परिघानों के 
अध्यक्ष ( २।२३ ) को ऐपे क्लोगों द्वारा सामान तैयार कराना पड़ता था जो अन्य कार्य करने में अवक्‍त थे, यथा विधवाएँ, 
छोड़े-छूले, लड़कियाँ, अवधूतिनें ( अर्थ-दण्ड देने के छिए ), वेश्याओं की माताएँ, राजश्रासाद की पुरानी नौकरानियाँ, देव- 
दासियाँ (जो अब मन्दिरों में नृत्य-संगीत के योग्य नहीं थीं) । 


यह अध्यक्ष घर से न निकलने वाली स्त्रियों, परदेद गये हुए पति की पत्नियों, छूली-लछँगड़ी स्त्रियों, अविवाहित 
एवं उन र्र्त्रियों के लिए, जो कार्य करके अपना निर्वाह करती थीं, काम देने-दिलकाने की व्यवस्था करता था | वह अपने 
विभाग की महिला-नौकरातियों द्वारा कत्ाई-चुनाई का प्रबन्ध करता था। यदि अध्यक्ष इन नारियों की ओर घूरता 
था, या उनसे कार्य के अतिरिक्त कोई और बात करता था तो उसे अर्थ-दण्ह दिया जाता थां। इस विवेचन से स्पष्ट 
हैं कि राज्य घरेलू या कुटीर-उद्योग की सहायता करता था| इस कताई-बुनाई वाले अध्यक्ष के कई अधिकार थे । 
बहू सलर्घ-दण्ड एवं दारोर-दण्ड भी दे सकता था, यथा यदि कोई नारी पारिश्रमिक फेने के उपरान्त कार्य न करे, 'तो वह 
उसका भेंगूठा काट के सकता था या अँगूठे तथा तर्जनी को एक में बाँध सकता था| सोताध्पक्ष को कृषि-श्वास्त्र एवं 
बुक्षायुवेंद के विज्लेषज्ञों से सहायता छेकर समय पर सब प्रकार के अन्नों, फछों, फूलों, शाकों, कंदों, सन, कपास आदि 
को एकत्र करना पड़ता था गौर वह दासों, श्रमिकों या बन्दियों से अर्थनदण्ड के स्थान पर कार्य कराता था। आम्नव 
या मदिरा के अध्यक्ष को राजघानी तथा देहात में मदिरा-ब्यवसताय का प्रबन्ध करना पड़ता था। उसे यह देखना होता 
था कि बिना अनुमति ( छाइसेस ) के कोई मदिरा-व्यापार न कर सके, कोई व्यक्तित मदिरा-सेवन में सीमा का अति- 
क्रमण न कर सके, आदि-आदि । शुक्रनीतिसार ( ४।४।४३ ) ने तो दिन में किसी को भी मदिरा पीने के किए वर्जना की 
हैं| सूताष्यक्ष ( २२६ ) को मांस आदि का प्रबन्ध करना पड़ता था और देखना पड़ता था कि कोई व्यक्ति राजकीय 
सुरक्षा के अन्तर्गत हरिण या किन्हीं अन्य पश्चुओँ, पक्षियों, मछछ्ियों आदि वाक़े स्थानों में क्चिकार न खेलने पाये । 
गणिकाध्यक्ष का वर्णन २२७ में हुआ है । हमने वेद्या-वृत्ति पर पहले ही पढ़ लिया है ( देखिए भाग २, अध्याय १६ ) | 
कौटिल्य का कहना है कि एक गणिका को एक सहल्ष पण ,मिकते थे । उसे सुन्दर, युवा एवं ६४ कलछाओं में निपुण 
होता चाहिए ( कामसूज १।३।१६ ) | कौटिल्य का कहना है कि यदि बहु दें छोड़ दें तो उसकी पुत्री या बहिन को 
उसका स्थान कछेता पड़ता था | यदि उसके पास कोई पुत्रों या बहिन नहीं होती थी तो उसकी सम्पत्ति राज्य द्वारा छे 
है जाती थी और उसके पुत्र को कुछ न मिछता था २४,००० पण देकर कोई गणिका अपनी स्वतन्त्रता पा सकती थी | 
जब राजा सिंहासन पर या रथ पर या पाककी पर विराजमान रहता था तो गणिका उसके ऊपर छत्र छगायें रहती 
थी और स्वर्ण-कछशा उसके साथ रहता था| उत्तम, मध्यम एवं निकुष्ट श्रेणियों की गणिकाएँ होती थों और इन्हीं 
अणियों के गनुसार उत्तका बेततक्रम निर्घारित था। राजकीय रंगमंच पर गणिकाओं के पुत्र अभिनय करते थे । उप- 
युक्त विवेचन से पता चछता है कि गशिकाएँ दासियाँ थीं। नावष्यक्ष समुद्ों, नदी के मुहानों, झीलों एवं नदियों के 


अंबान्तर पदाधिकारी ' ६४७ 


जहाजी मार्गों का निरीक्षण करता था, मल्छाहों, व्यापारियों आदि पर कर छगातां था। इस अध्यक्ष को यह देखना 
पड़ता था कि नौका-मार्गों से शात्रुओं के जहाज या नौकाएँ तो नहीं आ-जा रहो हैं । पक्षुओं के अध्यक्ष को गायों, वैलों, 
भेंसों आदि के पालन-पोषण आदि की चिन्ता करनी पड़ती थी। अद्वाष्यक्ष को घोड़ों की जाति, वबय, रंग आदि 
गुणों की पहचान रखनी होतो थी । कौटिल्य के मत से कम्बोज, सिन्धु, जारदह (पर्चिमी पंजाब, अब पाकिस्तान) 
तथा वनायु (पश्षिमोत्तर सीमाप्रान्त) नामक स्थानों के घोड़े उत्तम माने जाते थे, बाह्लीक, पापेय, सौवीर (पूर्वी सिन्‍्च 
तथा पर्तिचमी राजस्थान) एवं तैतिछा के घोड़े मध्यम श्रेणी के तथा अन्य स्थानों के निकृष्ट श्रेणी के माने जाते थे । 
हस्त्यध्यक्ष को उन जंगलों की रक्षा कर॒नो पड़ती थी जहाँ हाथी पाये जाते थे । उसे हाथियों को पकड़ने, प्रशिक्षण देने, 
खिलाने आदि का प्रवन्ध करना पड़ता था । रथों एवं पदातियों के अध्यक्ष को रथ-विभाग एवं पैदल सैनिकों के विभाग 
का निरीक्षण करना पड़ता था। पदातिशेना में ६ श्रेणियाँ थीं। सूवाष्यक्ष को देशी एवं परदेशी छोगों फो मुद्रा 
(अनुज्ञापन्न) देने की व्यवस्था करनी पड़ती थो। चरागाहों के अध्यक्ष भो मुद्रा देखते थे। एक माषक देने पर मुद्रा 
मिक्ततो थी, और जो बिना मुद्रा या पास के आता या जाता था तो उसे पकड़े जाने पर १३ पण अर्थ-दण्ड देना पड़ता 
था। चरागाह के अध्यक्ष छोग चोरों एवं दात्रुओं के आगमन की सूचना दांख बजाकर, मनुष्य भेजकर या तोतों फे पैरों 
में सन्‍्देह आदि बाँधघधकर या आगन-धघुआँ करते देते थे । तागरक लोग राजघानी या बड़े-बड़े नगरों की व्यवस्था रखते थे । 
गोप (नागरक के अन्तर्गत) २० या '४० कुछों की व्यवस्या करता था और स्थानिक नगर के चार भागों में किसी एक 
को रक्षा करता था (पूरे नगर को चार भागों में बाँट दिया जाता था भर प्रत्येक भाग में एक स्थानिक होता था) । 
याज़्० (२।१७३) का स्थातपाल कौटिल्य का क््यानिक हो है। सम्भवतः स्थानिक से ही आधुनिक दाब्द थाना बना 
है । गोप एवं स्थानिक पुरुषों एवं नारियों की जाति, गोत्र, नाम, वृत्ति, आय-व्यय का ब्यौरा रखते थे । दातव्य संस्थाओं 
के व्यवस्थापक आदि नाप्तिकों, घर्म-बविरोधियों एवं यात्रियों की सूची मेंजा करते थे । उपयुक्त बातों के विषय में 
देखिए मनु (७११२१), शान्ति० (८७११०), कामसूच (५॥५॥७-१२) | गुप्त-काल के प्रान्तीय शासन के विषय में देखिए 
एपि० इण्डि० (जिल्द १५, पृ० १९७-१२८) | 

एक, दस या इससे अधिक ग्रामों वाले राजकर्मचारियों के वेतन के विषय में मनु (७॥११८-११९) का कहना है-- 
“ग्राम के मुखिया को वे ही वस्तुएं मिछनी चाहिए, जो प्रतिदिन राजा को मिलती हूँ, यथा भोजन, पेय पदार्थ, इंघन्‌ 
आदि । दस ग्रामों के अधिकारी को एक फक्क”, बीस ग्रामों से अधिक वाक़े को पाँच कुछ, एक सौं ग्रामों के अधिकारी को 


७. 'प्रत्यहम्‌' (प्रतिदिन) शब्द में बहु मूमि-कर, जो वर्ष में एक बार या जो किसी विछ्िष्ट समय में छगाया णाता है, 
सम्मिल्तित नहीं है । इसी प्रकार 'मोजन, पेय पदार्थ, इंघन आदि” में पद्यु, घत आदि सम्मिलित नहीं हैं | कुछ 
दाब्द यहाँ पर पारिभाषिक अर्थ में प्रयुक्त हुमा है। इसका अर्थ हो सकता है इतनी भूमि जो एक कुछ (कुटुम्ब) 
की जोविका चला सके । किन्तु मनु के टीकाकारों ने एक दूसरा अर्थ भी किया है | सर्वक्षनारायण (मनु ७११६) ने 
उद्धरण देकर समझाया है कि कुछ का तात्पर्य है. “दो हल' । उसने एवं कुल्छूक ने हारीत को उद्घृत कर बताया 
है कि एक हल में (धर्म के अनुसार) आठ बैछ छगते हैं, ६ बैल वाले हुक से वे लेती करते हैं जो केवल जीविका-निर्वाह 
चाहते हैं, गुहस्थ ४ बैछ वाके हल रखते हैं, किन्तु वे जो लछोभी हैं और गम्भीर पाप करना चाहते हैँ एक हल 
में केवल दो बैल जोतते हैँ । अतः कुछ का भर्थ है इतनी भुमि, जो दो हुलों द्वारा, चाहे उतमें ८ बैक छगे हों 
या ६ बैल या ४ बैल, जोती जाती है| हछ में ६ या ८ या १२ बैक लगते हैं--ऐसा भथर्ववेद (६९९॥१) एवं० तै० 

. सं० (५।२।५२) में भी आाया है । “हल तु द्विगुणं कुकमिति वचनादु द्वाम्यां हलाम्यां या ऋष्यते भुस्तां मूज्जीतेत्यर्थ: । 





(डेट ' घर्मशास्त्र फा इतिहास 


एक ग्राम का भूमि-कर तथा एक सहस्न ग्रामों के बड़े अधिकारी को एक नगर का कर मिलना चाहिए | मेघाधिथि का 
कहता है कि मतु के ये शब्द केबल सुझाव के रूप में हैँ गौर अधिफारियों की स्थिति एवं उत्तरयासित्व के ग्योत्क हैँ । 
और देखिए ज्लान्ति"० (८७।६।८) | कौटिल्य ने राजकर्मचारियों एवं अन्य नौकरों के वेतन का व्यौरा यों दिया हैं 
(मन्त्रियों, पुरोहित आदि के बेतन का ब्यौरा गत अध्याय में दिया जा चुका है ।) दौवारिक, अन्त्वशिक (स्व्यण्यक्ष), 
प्रशाघ्ता, समाहर्ता एवं सन्तिघाता को २४,००० पण; राजकुमारों (युवराज को छोड़कर), राजकुमारों की दाई (उप- 
माता), तायक, न्याग्र के अध्यक्ष (नगर के--पौरव्यावहारिक), कर्मान्विक (राजकीय निर्माण-बालाओं के अध्यक्ष), 
मन्नि-परिषद्‌ के सदस्यों, राष्ट्रपाछ (प्रान्तीय शासक), अन्तपाक् को १२,००० पण; श्रेणियों के प्रधानों, हृश्तिलेना, 
अध्वप्तेता, रथ-पैना.के प्रमुखों तथा प्रदेंप्टाओं को ८००० पण, पदात्तियों (पैदल), रथों, हस्तियों, बस-संपत्ति, हृक्तिवनों के 
भ्रष्यक्षों (सेनापति के नीचे के छोगों) को ४००० पण; रध हॉकनेवाले अर्थात्‌ अनीक, स्ेना-अैद्य, अब्ब-प्रशिक्षक, 
बढ़इयों, योनिपोषकों ( ? ) को २००० पण; भविष्यवक्ता, ज्योतिषी, पुराण-पाठक, सूध, मागघ (भाद), पुरोहित के 
पुरुषों (सहामकों) एवं अध्यक्षों को १००० पण; प्रक्षिक्षित पदातियों, अंककों (गणकों) एबं छिपिकों को ५०० पण, 
संगीतज्ञों को २५० पण, दुन्दुभि-वादकों को ५०० पण; काझओं एवं क्षित्पकारों को १२० पण; दोपायों एड दौपायों के 
नौकरों, छोटे-मोटे भृत्यों, राजा के पाइव॑-भृत्यों, रक्षक एवं वेंगार लगाने वाक्नों (विष्टि) को ६० पण; फार्ययदशों (थोड़े 
समय के लिए युक्त छोगों), पीलूवान, बच्चों (माणबक, वह्व्परिधान सँभालने बाफ्े लड़कों), पर्वत खोदनेवाजों, सभो 


'नौकरों, शिक्षकों एवं विद्वान छोगों को पूजावेतन (आतरेरिएम्‌) मिकछता था जो उन्हें उनके गुणों के अनुसार ५०० जले 


छेकर १००० पण तक मिलता था; राजा के रथकार को १००० पण, पाँच प्रकार के गुप्सतचरों को १००० पण [देक्षिए 
गत पृष्ठ ६३७); ग्राम के तौकरों (यथा घोबी) सत्रियों, थिप देने वालों, अवधूतिनियों को ५०० पण; घुमयकड़ गुप्तचरों 
को ३०० या अधिक (परिश्चम के अनुत्तार) पण दिये जाते थे। एक सौ या एक सहंस्न नौकरों के दलों के अब्यक्षों को 
अपने अन्तर्गत लोगों के भक्त (जीविका), नकद घत (वेतत), अग्निम घन, नियुक्तित या स्थातान्तरण आदि की व्यवस्था 
करनी पड़ती थी । राजा के व्यक्तिगत नौकरों, दुर्गों के रक्षकों का स्थानान्तरण (बदली) नहीं किया जाता था | शुक्ननी ति- 
सार (१।२११) का कथन हैं कि वेतन पण के रूप में दिया जाना चाहिए न कि भूमि के रूप में, यदि राजा किसी को 
भूमि दे भी तो वह छेते वाले के केवल जीवन तक ही रह सकेगी; अर्थात्‌ उसके पुत्र या कुछ के छोंग उसके स्वामी नहीं 
हो सकते । किन्तु कौटिल्य (२।१) ने लिखा है कि विभिन्‍न विशागों के अध्यक्षों, गणकों, गोपों, स्थानिकों, ग्रेना के 
अधिकारियों, बैद्यों, अस्वप्नश्िक्षकों को भूमि दी जा सकती है, किन्तु ये उसे बेच या धरोहर में रछ नहीं सकते । शुक्र ने 
सेना के बहुत-से अधिकारियों के “नाम दिये हैं (२।११७-२०४) । घोुक़ (४।७।२४-२७) के मत से यदि राजा की आय 
प्रति वर्ष एक छाम्ल मुद्रा हो तो अधिकारियों को वेतन दिया जा सकता है। कौटिल्य ने पूर्व सेवार्थ वृत्ति एवं प्रदान 
(पेंशन एवं अनुग्रह-धन) देने को भी व्यवस्था दी हैं। कौटिल्य का कहना है--'कार्य करते हुए मर जाने पर कर्मचारियों 
के पुत्रों एवं स्त्रियों को जीविका एवं पारिश्रमिक की व्यवस्था की जाय । मरने वाक्ते अधिकारियों के छोटे बच्चों एवं 
रोगी संबंधियों को क्रृपा-धन मिलना चाहिए । अन्त्येष्टि-क्रिया, रोग, सनन्‍्तानोत्पत्ति के समय घन एवं आदर मिलना 
चाहिए । और देखिए महाभारत (समा० ५॥५४), बुक़० (२।४० ६-४११) ।: 


हमान॑ च--अष्टागवं घर्महर॑ पड्गव जीविताधिनाम्‌ | चतुर्गव॑ गृहस्थानां द्विगवं ब्रह्मघातिनाभिति हारीतोक्तम्‌ । 
घंर्महल प्राह्म॑ गृहल्थहलं बा। सर्वज्ञतारायण (मनु० ७११९) । 


८, कच्चिद्‌ दाराल्मनुष्याणां तवार्ये मृत्युमीयुधामु। व्यसन चाम्युपेतानां विभषि भरतर्षम ॥ सभा० १५४; 


ध्वायत्त प्राम॑-सं स्थाएं ६४१ 


उप्यवत विवेचन से प्रकट होता है कि कौटित्य के समय की वहुत-सी बातें आधनिकतम प्रणाली का स्मरण 


द्िस्काती शासन-कार्य की जटिल व्यवस्था तया उच्च या निम्न पदाधिकारीनगण आदि आधुनिक राज्य की विधियों के 


पूचक हैं । 
स्वायत्त ग्राम-संस्थाएँ 

स्थानीय गासन के विषय में कुछ कहना आवदयक है। “ग्राम शब्द ऋग्वेद (१।११४॥१) में भी आया है ।* 
ऋग्वेद (५।५४।८) में आया है--' प्रामणितों यथा नर: अर्थात्‌ 'जिस प्रकार ग्रामों को जीतने दाकछे नायक (या मनुष्य) | 
और भी देखिए ऋग्वेद (१०१६२।११, १०।१०७॥५) | तैत्तिरीय संहिता (२।५॥४।४) में आया है-- विद्वान ब्राह्मण, 
ग्रामणी (प्राम-प्रमुख या मुखिया) एवं राजन्य (रड़नेवाल्ा) तोनों समृद्धिक्षाल्ली हैं। इसी प्रकार देखिए तै० ब्राह्मण 
(१।१।४।८), झतपथ ब्राह्मण (५॥४।४॥१९) आदि, जहाँ प्राम 7 सम्बन्धित मुख्य व्यक्ति अर्थात्‌ ग्रामणी का उल्लेख हुआ 
है । हमने मह भी देख किया है. कि ग्रामणी की गणना रत्नियों में होती थी (देखिए गत अध्याय ४) | ग्राम' का अर्थ 
गाँव हो नहीं था, सम्मबतः वह नगर यंग भी दोतक था। पब्राम का मुश्विया “ग्रामणी', ग्रासिक, 'ग्रामाधिपति' (मनु 
७।११५११६, कौटिल्य ३।१०), ग्रामकुट एवं पट्टकिल (एपि० इण्डि०, जिल्द ७, पृ० ३९, १ १८८, जिल्द ११, 
प्‌ृ० ३०४, ३१०; इण्डियन एण्टीबवेरी, जिल्द ६, पृ० ५१, ५३, जिल्द १८, पु० ३२२) | पूता जिले के एक अभिलेख 
(१३वीं झताव्दी) से पता चलता है. (एपि० इण्डि०, जिल्‍द ७, पुृ० १८३) कि “पदुटकिकू' शब्द आगे चककर 'पट्टेल' हो 
गया और बिगड़तैं-शिगड़ते आज का पाटिछ (पटेल) वन गया । इसी प्रकार “ग्रामकूट” छाब्द बिगड़कर 'गावुण्ड' हो गया 
(एपि० इृण्डि०, जिलल्‍्द ७, पु० १८३) | पैठीनसि को उद्धुत कर अपरार्क (पु० २३५९) ते छिखा है कि ग्रामकूट का भोजन 
ब्राह्मण नहीं ज्ञा सकता । गाथासप्तदाती में ब्रामणी तथा उसके पुत्र के प्रेम का वर्णन मिलता हैं (१॥३०-३१, ७२४) । 
और देखिए कामसूत्र (५॥५॥५)। शुक्न० (१।१९३) के अनुसार एक ग्राम विस्तार में एक कोस तक होता था और 
उससे १००० (चाँदी के) कार्पाषण कर के रूप में प्राप्त होते थे। ग्राम का अर्घ भाग पल्लीं तथा चौथाई भाग कुम्भ 
कहलाता था । हैमाद्वि (दानल्ण्ड, पु० २८८) ने मारकण्डेय-पुराण को उद्घृत कर पुर, खेट, छर्वह् एवं ग्राम की परिभाषाएँ 
दी हैं । याज्ञ० (२६७) ने चरागाह के विस्तार को छ्यान में रखकर प्राम, श्वर्वट एवं नगर का अन्तर बताया 
है। बौधायनसूत्र (२।३।५८ एवं ६०) में आया हैं कि घामिक ब्राह्मण को नगर में नहीं रहना चाहिए, क्योंकि 
बहाँ शरीर पर घूछ जम जातो है और मुख एवं आँज्ों में चछी जाती है, उसे जरू, ईंधन, भूसा, समिघा, कुश, पुष्प से 


युक्‍त एवं धनिक, परिश्रमी आर्थों बाले ग्राम में रहना चाहिए तमापर्व (५।॥८४) में ग्राम के पाँच प्रकार के अधिकारियों 


का उल्लेख हुआ है | 
उपयु कत विवेचन के उपरान्त यह कहा जा सकता है कि ग्राम का अधिकारी वैदिक काछ का रत्ती था, आगे 
भलकर वह केवछ ग्राम का श्रमावश्ञाल्ों व्यक्तित मात्र रह गया और काल्ान्तर में राजा द्वारा नियुक्त होते छकगा और 


पादहीनां भूतति त्वात्तें दद्यात्‌ त्रेमात्तिकीं ततः। पण्चवत्सरभृत्ये तु न्यूनाधिक्यं यया तथा ॥ पाण्मासिकों तु दीर्घातें 
तदूध्य॑ न च कल्पयेत्‌ । नैव पक्षार्धमार्तस्प ह्वतब्याल्पापि ब॑ भृतिः ॥““चल्वारिशत्‌ समा नीताः सेवया येन वै नुपः । 


ततः सेवां विना तहमे भृत्यर्थ कल्पयेत्सदा ॥””स्वामिकार्ये विनष्टो यस्‍्तत्पुत्रे तदुभूति वहेत्‌। यावद्‌ बाछोन्‍्यथा: 


.. पुत्नगुणान्‌ दृष्द॒वा भूति बहुत्‌ ॥ शुक्रनीति० (२।४०६-४१०, ४१३) ॥ 
९. यथा झमसदु द्विपदे चतुष्पदे बिक पुष्टं ग्रामे अस्मिन्ननातुरम्‌ । ऋग्वेद (१।११४।१) । 





१५० घममषास्त्र का इतिहास 


उप्तका पद वंशपरम्परानुगत बनकर रह गया (देखिए एपि० इण्डि०्, जिल्‍द ७, पृ० १७७, १८८, १८९। शुक्र (२।- 
१२०-१२४) का कहना है कि गाँव में छः प्रकार के अधिकारी और (२।४२८-४२ ९) उनकी निम्नोकत जातियाँ थीं--- 
साहसाधिपति (साहुस करने या बल्त प्रयोग करने वाले के द्वारा हुंए अपराधों पर दण्ड देने बाछा) क्षप्रिय था, ग्रामनेता 
ब्राह्मण था, भागहार (राजकीय कर उगाहूने बाला) क्षत्रिय था, लेखक (लिपिक) कायस्य था, झुल्कग्राहु ।चुंगी एक 
करने वाला) वैद्य था तथा प्रतिहार (ग्राम-सीमा पर रक्षा करने बाला) शझूद्र था। शुक्र (२१७०-१७५) ने इन छः 
अधिकारियों के कार्यों का भी वर्णन किया है, यथा--मुख्िया (ग्रामनेता) को डाकुओं, चोरों एवं राज्य-कर्मचारियों से 
ग्रामवासियों की पिता के समान रक्षा करनो पड़ती थी; भागहार को वुक्षों की रक्षा करनी पड़ती थी, छेखक के लिए 
अकन एवं गणना करने में दक्ष होता एवं कई भाषाओं का ज्ञान रखना आवश्यक था, प्रतिहार को छारीर से स्वस्थ एवं 
तगड़ा, अस्त्र-शस्त्र विद्या में निपुण, विनीत तथा ग्राम के छोगों को ययोचित आदर देने वाला होना पड़ता था ओर शुल्क- 
ग्राह को ऐसी व्यवस्या रखती यथा करनी पड़तौ थी कि चुंगी के कारण उन्हें अपने माक के विक्रय में घाटा न छगे | 
कौटिल्य (३१०) के कथन से पता चलता है कि प्रामिक या प्रामनेता या ग्राम-मुश्चिया छोगों पर अर्थ-दण्ड भी छगा सकता 
था। जब मुखिया गाँव के काम से कहीं वाहर जाता था तो बारी-बारी से गाँव का कोई-न-कोई जन उप्तके साथ अवश्य 
जाता था, जो ऐंपा नहीं करता था उसे एफ पण या | पण का दण्ड देना पड़ता था । इसी प्रकार गाँव में कोई खेल-तमाशा 
(प्रज्ञा) होने पर यदि कोई व्यक्ति प्रबन्ध में सहयोग नहीं करता था तो उसे खेल देखते नहीं दिया जाता था, किन्तु यदि 
वह चोरी से छिपकर खेछ देख ऊफेता था तो उप्ते दण्डित होना पड़ता था। प्रामों में, विद्येपतः कर्नाटक एवं दक्षिण भारत 
में तथा ब्रह्मदेय दान-मुमि (विद्वान्‌ ब्राह्मणों को नो भूमि दान में दी जातीं थी उसे ब्रह्मदेय कहा जाता था) में ग्राम-सभाएँ 
ही स्थानीय शासन करती थीं | इस विषय में देखिए एपि० इण्डि०, जिल्द २०, पृ० ५९; श्री गोपाकतत की पुस्तक “ हिध्टी 
जाव द पल्छत्रज जाव काबची', पु० ९३, १५३-१५७, एन्युअल रिपोर्ट आब अवर्यालॉजिकल सर्वे आव इण्डिया, £९०४- 
५, पु० १३१; एपि० इण्डि०, जिल्द २४, पृ० २८, जिल्द, २३, पुृ० २२; श्री राइस डेंविड्स की पुस्तक 'बुद्धिस्ट इण्डिया 
पृ० ४५-५१ | पाणिनि एवं उत्तकी टीका काशिका से पता चल्तता हूँ कि गाँवों में कुछ शिल्पकार, यथा बढ़ई, राज, नाई, 
चमार, धोवों आदि होते थे जो स्थायी रूप से नियुक्त थे और वर्ष में उन्हें अनाज का अंदर नियमतः मिछता रहता था । 
यह प्रणाक्री आज भी छांगू है, किन्तु घीरे-घीरे नयी अर्थ-व्यवस्या एवं सामाजिक व्यवस्था के कारण परिवर्तन के चक्र 
घूमते जा रहे हैं। पाणिनि (६२।६२) की दीका में काशिका द्वारा प्रयुक्त उदाहरण हैं ग्रामनापित (गाँव का नाई), 
प्रामकुछाल (गाँव का कुम्हार) । पाणिनि (५॥४।९५) के “ग्रामकौटाम्यां च तक्ष्णः” सूत्र से पता चक्तता है कि बढ़ई भी 
गाँव का नौकर था | 


बृहत्मति ने स्थातीय ब्राम-शासन के विषय में महत्त्वपूर्ण बातें उल्लिखित की हैं |” “ग्रांमों की श्रेणियों एवं गणों 
के समूह को समय (निद्िचत करार) कर लेना चाहिए । आपत्तिकाकत एवं घर्मकार्य में ऐसे समय को कार्यान्वित करना 
चाहिए । समूहों के सहायकों के रूप में दो, त्तीन या पाँच व्यक्षितयों की नियुक्ति होनी ल्ाहिए जिनकी सम्मति 


१०, ग्रामओ्ेणिगणानां च॑ संकेतः समयक्रिया । बाघाकाक्ते तु सा कार्या घर्मकार्ये तथैव ्ञ ॥ द्ौ त्र्या: पतञ्च वा कार्याः समूहू- 
हितिवादिन: । कर्तव्य वचन: तेषां प्रामश्रेणिगणादविभि: | समाप्रपादेवगृहतडागारामसंस्कृति: | तथानाथद्र रिद्वार्णा 
संस्कारों मजनक्रिया ॥ कुछायननिरोधं च॑ कार्यमस्माभिरंशतः । यप्तैतस्केस़ितं पत्र घर्म्मा सा समयक्तिया । पाछनीया 
समस्तैस्तु य: समर्थो विसंवर्देत्‌ । सर्वस्वहरणण दण्डस्तस्य निर्वासनं . पुरात्‌ ॥ बृहस्पति, श्रपरार्क (पु० ७९२-९३) 
एवं स्मृतिचन्द्रिका (२२२२-२३, ) ब्य० प्र० (पृ० ३३२) द्वारा उदृघृत । 
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को ग्रामवासी, श्षेणियाँ, गण भादि मानते रहे । बाघाकाल या आपत्तिकाक के समय के उदाहरण ये हैं--अकाल के समय 
में, नक्षत्रों के शान्त्यर्थ यज्ञ करने के छिए समय बनना चाहिए, अर्थात्‌ सब छोगों को कुछ न कुछ घन देना चाहिये, या 
जब छूट-पाट का डर हो तो प्रत्येक घर से तगड़े एवं अस्त्र-द्स्त्रधारी व्यक्ति मिलने चाहिए। घधर्मफार्य के विषय में 
भी बुहस्पति ने उदाहरण दिये हैं---ग्रामबासियों को यह लिखित कर लेना चाहिए कि उन्हें क्या-क्या करना है, यथा 
सभागह का जीर्णोद्धार, यात्रियों के छिए पानी पिछाने का प्रवन्घ अर्थात्‌ पौसरे का तिर्माण, मन्दिर, ताकछाब, बाटिका का 
निर्माण, दरिद्रों एवं असहायों के ( उपनयन, अन्त्येष्टि क्रिया आदि ) संस्कार की व्यवस्था, यज्ञ के लिये दात-मेंट, अकाल- 
पीड़ित कुछों को आने से रोकना ( आदि ) | इप्त प्रकार की परम्पराओं की मर्यादा बंधनी चाहिये और प्रामों को इनका 
आदर करना चाहिए । समर्थ होते हुए भी जो छोग ऐसा नहीं करते हों उनका घन छोनकर उन्हें (ग्राम से) निष्कासित 
कर देना चाहिये ।'' बुहस्पति का कहना है, कुलों, भ्रणियों, गणों के प्रमुखों (अध्यक्षों), पुरों एवं द्ुर्गों के निवासियों को 
पा; ःमियों को दष्डित करने का अधिकार है, वे दोनों प्रकार के दण्ड (अर्थात्‌ भर्त्सना एवं निष्कासित करना) दे सकते 
हैं 5 उनके इस प्रकार के कार्य (यदि वे नियमानुकूछ किये गये हों) राजा द्वारा अनुमोदित होने चाहिये, क्योंकि उनका 
यह अधिकार ऋषियों द्वारा नियोजित है ।” कौटिल्य (३३१०) का कहना है कि यदि किसी को प्राम-मुश्तिया या ग्राम 
बिना किसी अपराध के ( उसने चोरी या बलात्कार न किया हो तो भी ) निकाल दे तो उन्हें २४ पण का दण्ड देना 
पड़ता हैं 


उपयुक्त बातों पे त्पष्ट होता है कि स्थानीय ग्राम-श्ासन चछता रहता था, केन्द्र में चाहें जो भी श्षासन या 
दासक हो उससे उस पर कोई प्रमाव नहीं पड़ता था, ग्राम का झ्थानीय शासन स्वतः संचाक्तित था। कर, आक्रमण 
रक्षा आदि वातों के अतिरिक्त कैन्द्रीय शासन किसी प्रकार का हस्तक्षेप नहीं करता था, केवक एक सामान्य नियन्त्रण 
मान्न था | ग्राम-संस्थाएँ मानों छोटे-छोटे राज्य के रूप में कार्य करती थीं। केन्द्रीय सरकार ने अपने बहुत-से अधिकार 
ग्राम-संस्थाओं को दें दिये थे। बहुत-से 'माल-फौजदारी के मुकदमें भी उनके अधिकार में थे, जैसा कि हम आगे देखेंगे । 
भनय बातों की जानकारी के लिए देखिए डा० मार० सी० मजुमदार कृत “कॉरपोरेट छाइफ इन एंद्येप्ट इण्डिया'' 
अध्याय २, पृ० १३५ एवं फिक (पृ० १६१) । जिस प्रकार पूरे ग्राम की एक सामान्य व्यवस्था थी, उसी प्रकार वहाँ 
की श्रेणियों एवं गणों के कार्य-परिचालन के लिये बहुत-से नियम एवं रूढ़ियाँ थीं। कौटिल्य (१।११) ने काम्मोज एवं 
सुराष्ट्र के क्षत्रियों की श्रेणियों की ओर संकेत किया हैं और लिखा है कि क्षत्रिय क्ृषि-कर्म या आयुध द्वारा ( छड़ने का 
व्यवसाय फरके ) अपनी जीविका चछाते थे (....काम्भोजसुराष्ट्रक्ष त्रियश्षेण्यादयों वार्ताशस्वोपजोबिनः:) | कौटिल्य (३॥१४) 
ने भुत्यों के संघ (संघभृता:) की भी चर्चा की है । मनु (१।११८) ने गणों का उल्लेख किया हैं | ओर देखिये मनु (८/४१), 
याज्० (२।१९२)। नारद (समयस्यानपाकर्म, २।६) एवं बृहस्पति (वीरमिन्नोदय, व्यवहार में उद्घुत) ने श्रेणी, गण आदि 
के विषय में व्यावहारिक चर्चाएँ की हैं ।' नारद का कहना है कि पापण्ड-सम्प्रदायों, नैगमों ( वणणिकों ), श्रेणियों तथा 


११. कुछश्रेणिगणाष्यक्षाः पुरदुर्गनिवासिनः । वाग्बिग्दमं परित्यागं प्रकुयुः पापकारिणाम्‌ ॥ ते; क्ृतं च स्वघर्मेण निम्नहानु- 
प्रह॑ नृणाम्‌ । तद्राज्ञोप्यनुमस्तव्यं निसुष्ठार्धा हि ते हमृता: ॥ बृहस्पति ( गपरार्क पृ० ७९४, स्मृति० २, पृ० २२५, 
सरस्वती विलास, पु० ३२९ द्वारा जब्घृत उद्धरणों में कहीं-कहीं हेर-फेर है ) | 

१२. पापण्डिनैगमश्नेणीपूगवातगणादिषु । संरक्षेत्समय॑ राजा दुर्गें जनपदे तथा ॥ यो धर्म: कर्म यच्चेषामुपस्थानविधिए्व 
यः । यच्चैषा वृत्त्युपादानमनुमन्येत तत्तथा ॥ नालुकूछ च॒ यद्वाजा भ्रकृत्मममत च यत्‌ । बाधक च यदर्यानां तत्तेम्यों 
विनिवर्तयेत्‌ ॥ मिथः संघातकरणमह्ठवित॑ शस्ज्रघारणम्‌ । परस्परोपघातं च॑ तेंपां राजा न मर्षयेत्‌ ॥ पृथग्गणांद्च ये 


च् च्व्क ] $ कै 
है का आज वषिनक- ि - थे «कु 


घ५२ घर्मक्षासत्र का इतिहास 


अन्य ग्राम या नगर के दज्तों की परम्पराएँ एवं रूढ़ियाँ राजा पारा संरक्षित होनी चाहिये। राजा फो चाहिये कि वह 
उनके विद्योष नियमों (यथा--तत्य बोलना), विश्षिष्ट कार्यों (यथा--जिना स्नान किये प्रातःकाकू शिक्षा साँगता), मिलने 
के ढंग (दुन्दुभि बजने पर) एवं जीविकावृत्ति को माने, अर्थात्‌ उन्हें वैसा करने दे । फिन्तु ऐसे नियम या झूढियाँ जो 
स्वयँ राजा के विरोध में जायें, सामान्य लोगों द्वारा अच्छी न कही जायें या राजा फे उद्देश्य के लिये बाघक सिद्ध हों, 
तो उन्हें मान्यता नहीं मिलती चाहिये, अर्थात्‌ राजा उन नियमों को बन्द कर पकता है। उनके जांपसी विभेद तथा 
एक-दूसरे के विरोध में जाने वाले दकगत विचार, छड़ाई-झगड़े आदि रोक दिये जानें चाहिये। कई ज्ंधों में झगड़ा उत्न्न 
करने वाल्लों फो दना देना चाहिये, क्योंकि उनके इस प्रकार के परस्पर-बिरोधी कार्यों से भयंकरता उत्पन्त होती है | 
संघों, श्रेणियों आदि के विषय में हमने भाग-२ के अध्याय-रे में विस्तार से पढु छिया है । शिछालेख़ों में तिम्त महत्त्वपूर्ण 
हैं--आभीर ईदइवरसेन के समय का नाप्तिक अभिलेख सं० १५ ( एपि० इण्डि०, जिल्‍्द ८, पृ० ८८), जहाँ कुम्हारों, 
तेलियों एवं पानी छाने वालों की श्रेणियों को निक्षिप्त घन मिलने की बात लिखी है; जुन्‍्तार बौद्ध गुफाओं के अभि- 
लेख ( आर्क्यालॉजिकल सर्वे आव वेस्टर्न इण्डिया, जिलल्‍द ४, पु० ९७, जहाँ बाँस से काम करने बालकों, ठठेरों अर्थात्‌ पीतल 
के वरतन आदि बनाने वालों की श्रणियों में घरोहर या निक्षिप्त धन रज़ने की बात उल्लिखित है); भुप्त-अभिलेस् स॑० 
१६, पु० ७० (तैलियों की श्रेणी में, जिसका मुखिया जीवन्त था, घन रखने की बात गौ चर्चा है); गुप्त-अभिलेश्ल सं० 
१८, पृ० ७९ (रेध्वाम बुनने वाले छाट से घधद्पुर में आकर सूर्य-मन्दिर बनाते हैं), एपि० इण्डि० जिल्द १५, पृ० २६३; 
यही, जिल्द १८, पृ० ३२६ एवं पृ० ३०; वही, जिल्‍्द १६, पु० ३३२; वही, जिल्द १, पृ० १५५ ( ग्वालियर में, 


जिम्तदा प्राचीन नाम था गोपगिरि, तेलियों एवं माक्तियों की श्रेणियाँ थीं )| वही, जिल्द १, पु० १८४ ॥ राइस डेविड्स 


ने अपने ग्रन्थ बुद्धिस्ट इण्डिया (पु० ९०-९६) में १८ श्रेणियों को एक सूची उपस्यित की हैं। श्रेणियों के विषय में 
विध्िष्ट जानकारी के लिए देखिये डा० आर० प्ली० मजुमदार कृत 'कारपोरेट छाइफ इन एंश्येण्ट इण्डिश्रा' (अध्याय १) 
तथा 'इण्डियस कल्वर' ( जिल्द ६, पु० १९४०, ४२१-४२८ ) | 


बहुत से ग्रन्थों में सामान्य नौकरों (यथा--परिवार-मुत्य या अनुजीवी) के गुणों के विषय में भी चर्चा हुई है, 
यथा---उन्हें किस प्रकार रहता चाहिए, राजा प्रसन्न हैँ या क्रद्ध हैं यह वौसे जानना चाहिये आदि-आादि | इस विषय 
में देखिये कौटिल्य (५।४), विराटपर्व (४।१२-५०, जहाँ कई स्थलों पर 'स राजवसति वसेत्‌” जाया है), मत्व्य० (२१६, 
जो सम्पूर्ण झूम से राजघर्मकाण्ड, पु० २४-२७ एवं राजतीतिप्रकाश, पूृ० १८९-१९२ में उद्घृत है), अग्ति० (२२१), 
विष्णुघर्मोत्तर (२२५२-२८), कामन्दक (४॥१०-११, ५॥१-४, ९॥११-६३ जिसका हहुतांश् राजनीतिरत्नाकर, 
पु० ५१-५८ में उद्घृत है), शुक्रनीतिसार ( २।५४-६८, २०५-२५३ ) | याज्ञ० (१।३१०) में अक्षुदू-्परिषद्‌ (मिता- 
क्षरा ने इसे अल्ल॒द्रोप्पदष: पढ़ा हैं) जाया है जिसकी व्याबल्या में विश्वकप ने छांख को उदुघृत किया है-- 
“जुमें बूक्रों ( छोभी नौकरों ) ते घिरे हुए हंस ( अच्छे राजा ) को जपेक्षा हंसों ( पवित्र चरित्र वाले नौकरों ) से घिरे 
गृप्न ( छोमी राजा ) को शअ्रेयस्कर मानना चाहिए ।' राजनीतिप्रकाश ( पृ० १९५ ) ने इसी पद्म को शांख-लिखित से 


भिन्च॒ सते बिनेया विद्येषत: | आवहेंयुभव॑ घोर व्याधिवत्तें ह्यपेक्षिता: ॥ नारद ( समयस्यानपाकर्म २-६ ) | अमरावती 
के छिलाछेखों (एपि० इण्डि०, जिल्द १५, पु० २६३) में 'घल्मकडकस तिगमस'” छाब्द आये हैं। इस स्यान के 
विषय में कई मत हैं (एपि० इण्डि०, जिल्द २०, पु० ९) | अमरकोछ्य के अनुसार 'नैगम' एवं 'वणिक समानार्थक 
हैं। याज्० (२।१९२) की टीका में विष्वरूप का कथन है--सार्थवाहादिसमूहो नैगमः; अपरार्क (पु० ७९६) ने 
ब्याल्या की है-- सह देशान्तरबाणिज्या् ये तानाजातीया अधिगच्छान्ति ते नैगमाः । 
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शाज्य-फर्मचारियों फो नियुक्ति और परीक्षा ६५४9 


छद्घृत किया है और अपनों ओर से जोड़ा है---राजा जिनसे घिरा रहता है, उन्हीं से दोषों की उत्पत्ति होती है 
और इन्‍्हों दोगों से एक दिन राजा का नाष्य हो जाता है | अतः राजा को नौकरों को रखने के पूर्व उनके ज्ञान, चरिश्न 
एवं अच्छे कुछ के विषय में लिख छेना चाहिए .।73 शुक्र (२२४६-२४७) ने नौकरों की विश्यास्यता के विषय में निम्न 
महत्त्यपूर्ण बात कही है--- आपत्ति में पड़े हुए अपने अच्छे स्थामी को नहीं छोड़ देना चाहिये। एक बार भी सम्मान से 
जिसका नमक (अर्थात्‌ भोजन) ख्ला लिया, क्या उसके कल्याण के लिए सतत और (आवश्यकता पड़ने पर) द्षीज्ष चिन्ता 
नहीं करनी चाहिए ?'!४ इस प्रकार का भाव सामान्यतः राजमभृत्यों में विद्यमान था, यहाँ तक कि विदेशी एवं दूसरे 
घर्म के अनुयायी राजाओं के लिए भी भारतीय भूृत्यों के मत्त में बहीं भावना विराजमाल थी। नौफकरों के चुनाव के 
विषय में राजनी तिप्रकाह्ष (पू० १७६) ते इन चार प्रधान बातों पर बऊ दिया है--(१) शिक्षा, (२) शीक (चरित्र), 
(३) कुछ एवं (४) कर्म । जिस प्रकार सोने की परीक्षा चार प्रफार से की जाती है, यथा (१) तोलकर, (२) कपौटी 
पर कसकर, (३) काटकर एवं (४) गर्म करके, उसी प्रकार उपयुक्त बातों से भूत्यों को परीक्षित फिया जाता 
चाहिए । 


हमने गत चौथे अध्याय में देख लिया हैं कि घूस लेनेवाक्ते राज्य-कर्मचारियों की परीक्षा करने के छिए गुप्तचर, 


नियुक्त थे । याज्ञ० (१।३३६, ३३८, ३३९) ने व्यवस्था दी हैं कि राजा को फायस्यों के चंगुल से प्रजा की रक्षा करनी 
चाहिये, गुप्तचरों हारा राज्य-कर्मच्रारियों के कार्यो की जाँच कराती ह्ाहिये, जो छोग अच्छे आाचरणयुक्त पाये जायें 
उनको प्रद्वैसित करना चाहिये, जो छोग भ्षसवाचरणशीक्त पाये जायें उतको दण्डित करना चाहिये तथा जो छोग घृस 
छेते हों उन्हें देश-तिष्कासित कर देना चाहिये । इस विपय में और देखिए मनु (१।१२२-१२४), विष्णधर्मोत्तर, पंचतत्त 
(१३४३) एवं मेघातिथि (मनु ९२९४) । मेधातिथि ने ज्याल्या की है कि उप्त राज्य को नाश का भय नहीं है 
जहाँ से कण्टक (दुष्ट लोग) निकारू बाहर किये जाते हैं जीर न्याय की दृष्टि में सब समान समझे जाते हैं । 
मेधातिथि ने यह भी लिखा है कि अधिकतर कष्टकों को रानी, राजकुमार, राजा के भ्रिय पात्रों एवं सेनापति के यहाँ 
प्रभय मिलता है (मत ९॥२९४) । 
पश्ु-पालन और कृषि 


अब हम प्रजा या जनता के श्रति राजा के उत्तरवायित्वों का वर्णन करेंगें। कौटिल्य (२२९ एवं २।३४]) से 


पता चलता है कि पश-पालन के छिये प्रयत्न किये जातें थे तथा चरागाहों के प्रबन्ध एवं सुरक्षा के छिये राज्य की ओर 


से कठोर नियम बने हुए थे । मनु (८।२३७), याज्ञ० (२।१६७) तथा मत्ध्य० (२२७२४) ने भी गाँवों, बड़ी बल््तियों 


१३. तथा च झांखः । न हूंसो गृप्नपरिवारः काम तु गृक्नो हंसपरिवार: स्यात्‌। विदवरूप (याज़्० १।३०५), दांख- 


छिखितौ । न गुघ्नुपरियारः स्यात्काम गुप्नी राजा प्रेयात्न हंसपरिवारों न हंसो गृल्तुपरिवारः। परिवाराद्धि दोषाः 
प्रादर्भवन्ति तेडछ॑ विनादाय । तस्मात्पूर्वमेव तत्परिवारं लिखेच्छस्तशोक्तान्दयोपपननम्‌ । राजनीतिप्र०, पृ० १८५ । 


यह उद्धरण अश्ुद्ध-ला लगता हैं। सम्भवतः हमें 'हंसपरिवार के पूव जो “न॒ जाया है उस्े छोड़ देना चाहिये ॥ 


वस्तिष्ठ (१६।२१-२६, फुंहरर्स की प्रति, १९१६) में भी ऐसा हो पाठ आया हूँ, किस्तु वह अशुद्ध हैं । देखिए 
राजधर्मकाण्ड, पृ० २२, जहाँ यह वावय शंजलिखित का कहां गया हैँ । इसी भर्थ मे पञ्चतत्त ने भो कहा हैं 
(१।३०२)--'गृप्नाकारोपि सेव्य: स्याद्धंसाकारँ: | सभासद: । हंसाकारोपि संत्याज्यों गृक्नकारः स तेनू पः ॥ 

१४, आपदुगतं सुभतारं कदापि न परित्यजेतु । एकवारमप्यशितं यस्यान्त हादरेंग व । तदिष्टं चिन्तयेंन्नित्यं पाछक- 


स्याक्षसा न किमू ॥ शुक्रनीतिसार (२।२४६-९४७) । 


कक कं 


६५४ घर्मश्षास्त्र का इतिहास 


एवं नग़रों के चतुदिक्‌ चरागाह बनाने की व्यवस्था दी है । कौटिल्य ने पश्चुओं के अध्यक्ष पर पशुओं को श्रेणियों में विभा- 
जित करने ( यथा--बछड़े, युवा साँड़, पालतू, हल वाले बैल, गाड़ी वाले बैक, मांस वाले पक्ष, गाभिन गायें, दुघारू गायें 
आधदि) का भार सौंपा घा। अध्यक्ष को उन पश्कुओं पर चिह्लू छगाने तथा उनको बही में लिख छेनें की आज्ञा थी | जो 
छोग अनधिकृत ढंग से पशुओं को मार डालते थे वा चोरी करतें थें उन्हें शरीर-दण्ड देने की व्यवस्था दी गयी थी। 
कौटिल्प ने इस विषय में भी व्यवस्था दी है कि पद्ुओं को कितना भूसा, कितनी खल्ली या कितना नमक दिया जाय भौर 
उनसे कितता काम छिया जाय । महाभारत (वनपर्व २३९४) से पता चछता है कि राज्य के पशुओं की गणना एवं 
प्रबन्ध में राजकुमारों को भी कार्यश्षीक होना पड़ता था । और देखिए बनपर्व (२४०।४-६) । महाभाष्य (२, पुृ० ४०१) 
ने भी पशु-धन एवं अत्त-धन पर देझ्ष के घन को आधारित माना है । 


क्रषि पर विद्येष ध्यात दिया जाता था । सभापर्य (५।७७) में राजा से कहा गया है कि वह राज्य के विभिन्‍न 

भागों में जपूर्ण तड़ाग बनवाये और यह देखे कि कृषि केवल वर्षा-जल पर ही निर्भर त रहे | मेगस्थनीज (मैकरिंडिल्, 
१, पृ० ३० ) का कहना है कि उसके समय में भारत में सिंचाई का प्रबन्ध था और वर्ष में दो फसलें होती थीं । यही 
बात तै० सं० (५,१७३) में भी भायी हैं (तस्माद्‌ ह्विंः संबत्सरस्य सस्य पच्यते)। वाज सं० (१८॥१२) ने १२ 
प्रकार के अताजों की सूची दी है--चावकू, यव (जौ), गेहूँ, माष, तिल, मुदुग, मस्तूर आदि और बुहुदारण्पकोपनिषद्‌ 
(६।३।१३) ने इस प्रकार के अस्तों (प्राम्याणि घात्यानि) का उल्लेख किया है । खारबेल राजा के हाभीगुम्फा अभिरेश् 
से पता चलता है कि वह नहर जो नन्‍्द राजाओं के १०३वें वर्ष (ईसा पूर्व चौथी झताब्दी ) में बनी थी (खारवेछ 
के) पाँचवें वर्ष में विस्तारित हुईं (एपि० इण्डि०, जिल्द २०, पृ० ७१) रुद्रदामा ने बिता बेगार  छगाये राज्यकोष से 
जूनागढ़ के पास सुवर्षान झीकछ का जीर्णोद्धार कराया था (एपि० इण्डि०, जिल्‍्द ८, पुृ० ३६) | इस सुदर्शन क्षीक् का 
निर्माण चखणगुप्त मौर्य एवं अध्योक के प्रान्तपतियों ने किया था और बह कालान्तर में बाढ़ के कारण दूट-फूट गयी थी | 
बैदिक काछ से ही सिंचाई की व्यवस्था होतो रही है। ऋग्वेद (७४४९२) ने नदियों, झरनों के अतिरिक्त लुदी हुईं 
जलन-प्रणालियों (नहरों) की भी चर्चा की है। दक्षिण भारत के दिछाछेखों से पता चछता है कि पल्कव राजाओं एवं 
अन्य कुछों के राजाओं ने बहुत-से तड़ाग खुदबाये जिन पर उनके अथवा स्थकत-विज्ञेप के व्यक्तितयों के नाम छिलें हुये थे । 
इनमें से बहुत-से तड़ाग भाज भी विद्यमान हैँ. (देखिये साउथ इण्डियन इंस्क्रिषांस, जिल्द २, माग ३, पु० ३५१; 
एपि० इण्डि०, जिल्द ४, पृ० १५२; साउथ इण्डियन इंस्क्रिप्शांस, जिल्‍द है पु० १५०; एपि० हृण्डि०, जिल्द ८, पु० 
१४५) । कछ्मीर के राजा अवन्तिवर्मा (2३३-८५८) के अभियन्ता (इंजीनियर) सूब्य ने बितस्ता नदो को इस भाँति 
बाँघा कि जो चावक्ष को लारी पहले २०० दीनारों में मिकृती थी वह सिंचाई की सुन्दर व्यवस्था के कारण ३६ दीनारों 
में मिलने छगे (राजतरंगिणी ५॥८४-११७) | कौटिल्य (२।२४) ने जछ को सहायता से अन्न बढ़ाने को कई 
विधियाँ दर्शायी हैं और उनसे प्राप्त कर की मात्राएँ भी बतायी हैँ, यधा--आ्वारोरिक परिश्रम वाले अन्त का 
कर उपज का है भाग, कंधे से जऊछ ढोकर सिंचाई करने से उत्पस्त अस्त का कर उपज का 2 भाग, स्वासाविक जक्त- 
प्रपातों से जल-चक़ द्वारा सिंचाई करने से कर उपज का है भाग और नदियों, झोकल्ों, ताक्ाबों एवं कृपों की सिंचाई से 


._छपज का है भाग किया जाता था। कौटिल्य ने ईख की खेतो को कठिन माता है, क्योंकि उसको प्राप्ति में व्यय अधिक 


होता है और आपत्तियाँ भी कम नहीं होतीं । अथवंवेद (१।३४।५) के काल में भी ईक्ष को ख्लेती होती थो । शुक्रनीति० 
(४४६०) के मत से जक की समुचित व्यवत्या करना राजा का परम कर्तव्य था, यथा--कृप, सीढ़ियों वाके 


. जछाक्षय, ताछाब, झीलें आदि खुदवाना | उसके कर्तन्यों एबं उनको पूर्ति की ओर प्रेगस्थनोज की इंडिका भी संकेत 
' करती है । मेगस्मनीज (मैकरिडिल, एक्पेष्ट इष्डिया, पु० ८६) का कहना है कि कुछ (राज्यकर्मचारी) छोग नदियों 





प्रजा फे प्रति राजा के कर्तप्य १५५ 


का निरीदाण करते थे, भूमि को माप (पैमाइश) कराते थे जैसा कि मिल्र (ईजिप्ट) में होता था, और कुछ लोग प्रमुख 

नहर से अन्य छोट।-छोटी नहरें निकछ॒बा कर जल देंने की व्यवस्था करते थे जिससे सवको यथोंचित जऊ मिल जाय | 
कौटिल्य ने राष्ट्रीय विपत्तियों से, यथा--अग्निकाण्ड, बाढ़, रोग, दुभिक्ष, चूहे, जंगली हाथियों (या पशुओं), 

साँपों एवं भुत-प्रेतों से राज्य की रक्षा किस प्रकार की जाय, इस पर एक विश्षिष्ट अष्याय ही लिखा है । इन विपत्तियों 


से बचने के लिए मागवीय एवं धामिक क्रियाओं एवं छ्त्यों के विषय में उन्होंने व्यावहारिक निर्देश भी दिये हैं। दुभिकाः 


के समय राजा को बीज एवं भोजन देने की व्यवस्था करनी चाहिए, विपत्ति में फंसे छोंगों की सहायता के लिए कुछ 
निर्माण कार्य आरम्भ कर दंता चाहिए, राज-भाण्डार या घनिक छोगों के भाण्डार या भिन्न राष्ट्रों के भाण्डार पे अन्न 
लेकर बेंटवाना चाहिए, घनिकों पर इतना कर छगाना चाहिए कि वे प्रचुर मात्रा में घन द॑ सके या ऐसे देवा को चकछ 
देना चाहिये जहां प्रचुर मात्रा में अन्न हो । राष्ट्रीय विपत्तियाँ 'ईति' के नाम से पुकारी गयी हूँ और उनके छः प्रकार हैँ, 
यथा अतिबुष्टि, अनाबुष्टि, मृपक (चूहे), टिड॒डी-दछ (झलम), तोतें तथा परदेशी राजाओं का बहुत पास में होना।* 
और भी देखिये कामनदक (१३।२०, १३६३-६४) । प्राचीन एवं मध्य काल के दुभिक्षों के विषय में बहुत-से संकेत 
प्राप्त हुए हैं । छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ (१।१०।१-३) में आया है कि जब देश पर उपलवृष्टि (या टिड्डियों का आक्रमण 
हुआ) तो उपस्ति चाक्रायण को उच्छिष्ट भोजन करना पड़ा | रोमपाद के शासन-काले में अंग देश दुभिक्ष से आक्रान्त 
हो गया था ( वाक्षकाण्ड, अध्याय ९ ) | निरुक्‍त (२।१०) से पता चलता है कि राजा धान्तनु के समय में १२ वर्षों तक 
दुभिक्ष पड़ा था । महास्थान ( प्राचीन पृण्डू नगर ) में प्राप्त मौर्य-अभिलेख से पता चल्तत्ा है कि दुभिक्षपीड़ित छोगों में 
पाण्ठक' नामक सिक्के एवं अन्त वाँटे गये थे। (जे० ए० एस० बी०, १९३२, पुृ० १२३) | और देखिए इस विषय में 
'एनल्स आब बी० ओ० जार० इन्हटीच्यूट', जिल्‍्द ११, पृ० ३२; एपि० इण्डि०, जिल्द २२, पृ० १ एवं जे० ए० एस० 
वी०, जिलल्‍्द ७ (१९४१), भाग २, पृ०२०३। राजतरंगिणी में कई बार दुषिक्षों को चर्चा हुईं है (३२१७-५४, 
५॥२७०-२७८, ७।१२१९) | मणिमेश्लल॑( अव्याय २८ ) ने दक्षिण भारत की काज्चीपुरी में बारह वर्षों के दु्भिक्ष का 
वर्णन किया है । सन्‌ १३९६ ई० में दक्षिण भारत १२ वर्षों के उस भयंकर अकाजछ से ग्रस्त था जिसे 'दु्गदेवी' की संज्ञा 
दी गयी है ( देखिये ग्रैण्ट डफ का ग्रन्य॒'हिस्ट्री आव द मरहठास्‌', जिलल्‍द १, पु० ४३ ) | और देखिये एपि० इण्डि०, 
जिल्द १५, पु० १२। 


हमने इस ग्रन्य के भाग २ (अध्याय ३, ७ एवं २५) में देंख लिया है कि विद्वान ब्राह्मणों की सहायता करना, 
कवियों एवं ज्ञानवान्‌ छोगों की गोष्ठियाँ करना, शिक्ष ण-संस्याओं को भूमि-दान देना तथा बिद्या की उन्नति के छिए 
सभो प्रकार के प्रयत्नों में छगा रहना राजा का कर्तव्य था। बुद्ध-हारीत (७२२९-२३०) का कहना है कि राजा को 
चाहिए कि वह केवक तप में लीन विद्वान्‌ ब्राह्मणों को ही अपने दानों का उचित पात्र समझें | कुछ ऐसे राजा भी हो गये 
हैं जो दान देंने में सीमा का भतिक्रमण कर देंते थे । युवान-च्वांग ने पुष्यमूति हर्षवर्धन के दया-दाक्षिण्य का वर्णन किया 


१५. अतिवृष्टिरनावृष्टिमु पका: झलमाः झुका: । अत्यासल्ताइच राजान: पडेता ईतयः स्मृता: ॥ क्षीरस्वामी ( अमरकोश 
की टीका में) एवं रांजनीतिप्रकाश (पृ० ४४७); मिलाइए 'ईतयों न सन्ति में । उद्योगपर्व (६१।१७); हुतादनों 
जलव्याधिदुर्भिक्ष मरकास्तथा । इति पल्चविधं दैव॑ व्यसनं मानु्ष परम ॥ काम० १३॥२० 5 बुघभूषण (पु० ६०, 
इलोक ३२९); अतिवृष्टि'''शुकाः । अप्तत्करदच दण्डद्व परचक्राणि तस्कराः ॥ राजानीकश्रियोत्सगों मरकब्याधि- 


पीडनम्‌ । पद्ूनां मरणं रोगों राष्ट्व्यसनमुच्यते ॥ काम० १३॥६३-६४ & बुधभूषण  ( पृ० ५९, हलो० 


३२२-३२३ )॥ 
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है | प्रति पाँचवनें घर्ष राजा हर्ष प्रयाग में जाकर अपना सर्दस्थ दात फर बेता था ( देखिए थबीछ का गशनन्‍्य “चुद्धिस्ट 
रेकर्ड स  जादि, जिल्द ६, पुृ० २१४, २३२३ )। शुक्रनोतितार (१।॥३६८-३६९) में आया है कि राजा को चिद्गवान्‌ 
ठ्यक्तियों की ठोह (खोज) में रहना चाहिये, उतकी शिक्षा के अनुसार उन्हें अधिकारी के रूप में गिसुकत करना चाहिये, 
उन्हें, जो कला एवं विद्या में बहुत आगे बढ गये हों, भ्रति वर्ष झम्मानित करना चाहिए और विधिधे फल्ार्मों तथा 
विद्याओं के उत्कर्ष के छिए समुचित व्यवस्था करनी चाहिए । पाठकों को यह जानना चाहिए कि प्राचीन काछू के राजा 
छोग इन बचनों का शक्षरह्व: पालन करते थे | [ 

पद्चिमी देशों की भाँति भारत में भी 'ाजा अवयस्फ छोगों का रक्षक एवं अभिभावक माना जाता थां। गौतम 
(१०४८-४६) एवं मतु (2८।२७) का कथन हैं कि जब तक छड़का वयस्क न हों जाय या गुरुकुछ से लोटकर न भा जाय 
तब तक राजा को उत्तकी सम्पत्ति की रक्षा करनी चाहियें।” यही बात अपने हंग से बौधायनघर्मसूतच्र (२।२।४३) 
वसिष्ठ (१६।८-९), धिण्णधर्मसूध (३।६५), शंख-लिखित आदि ने भी कट्ठी हैं। नारद (ऋणादान, ३५) ने घोषित 
फिया है कि १६ वर्षों तक अवयस्कता रहती है। मनु (:।२८-२९), विष्णुघर्मसूत्र (३३६५) का कहना है कि राजा को 
वच्छ्या स्थ्रियों, पुतरहीन स्थ्रियों, कुछहीन स्थ्रियों एवं रोगियों की सुरक्षा का प्रबन्ध करना चाहिए । नारद का कहना है 
कि किसी छत्री के पति या पिता के कुछ में कोई न हो तो राजा को चाहिए कि वह उसकी सुरक्षा का प्रवन्ध करे। 
कौटिल्य (२-१) के मत से ग्राम के गुरुजनों का बह कर्तव्य है कि वे बाछों (अवयस्कों) एवं मन्दिरों के घत की वृद्धि का 
प्रवन्ध करें । ० “ 


राजा का एक विशिष्ट कार्य था यह देखना कि उचित मान के नाप-तोल के बटख़रे आदि प्रयोग में छाये जाते हैं 
या नहीं । कौटिल्य (२।१९) ने नापन्तोल के बटखरों आदि के अध्यक्ष की चर्चा की हैं । वस्तिष्ठ (१९।१३) एवं मन (८। 
४०३) का कहना है कि ताफ-तोकछ के यन्धों एवं बठऊ़रों पर मुहरें छवती चाहिए, प्रति छमाही पर उनकी पुनः जाँच 
होनी चाहिए जिससे गृहस्थों को छोंग घोखा न दे स्र्कें। याज्ञ० (२।२४०) एवं विष्णुघर्मसूत्र (५॥१२२) ने उनके छिए 
कठिनातिकठिन दण्ड की व्यवस्या दी है, जो नाप-तोक के बट्खरों, सिप्रकों आदि में गड़बड़ी करतें हैं या उन्हें अनधिकृत 
ढंग से बनाते हूँ । इस विषय में देखिए नोतिवाक्यामृत (पृ० ९८) एवं अकतबरछनी (सो द्वारा अनूदित) की पुस्तक 
(जिल्द १, अध्याय १५, जहाँ ११वीं शताब्दी के वटख़रों की चर्चा की गयी है) | ४ 


राजा का एक अन्य उत्तरदायित्व था चोरो न होने देता । केकय के राजा अद्बपत्ति कक्को इस बात का अभिमान 
था कि उसके राज्य में न कोई चोर था, न कोई क्पण व्यक्ति था और न कोई शराबी (छान्दोग्योपनिषद्‌ ५११५) । 
+ आपत्तम्वधर्मसूच (२।१०॥२६।६-८) का कथन है कि राजकर्मचारियों को चोरों से नगर की रक्षा एक योजन तक 


'१६, रषृयं वालघनमा व्यवहारप्रापणात्‌ । समावृत्तेवा | गौ० १०।४८-४९; रक्षेद्राजा बाछानां धतान्यप्राप्तव्यवहाराणां 
श्रोतियवी रपत्नीनाम्‌ । शंख-लिख्ित, विवांदरत्नाफर पृ० ५९८ में उद्घुत । बारूघनं राज्ञा स्वधनवत्परिपाकनीयम्‌ । 
अन्यथा पितृव्यादिब्वान्धवा मयेद॑ रक्षणोय॑ मयेद॑ रक्षणीयमित्ति विवदेरन्‌ | मेघातिथि (मनु ८।२७) । मेंघातिधि ने 
मनु (८।२८) की उ्याड्या में कहा है--यः कश्चिदनाथस्तस्प सर्वस्प घन॑ राजा यथावतु परिरक्षेत्‌ । तथा चोदा- 

न हरणमात्र॑ वद्यादयः । | ; | ः 
१७. विनियोगात्मसक्षायु भरणें चस ईदवर: । परिक्षीणे पतिकुके निम्मतुष्पे निराक्षये ॥ तत्सपिण्डेषु वास॒त्सु पितृपक्ष:ः 
(8 इक अभु स्त्रिया: | पक्षद्यावसाने तु राजा भर्ता प्रभु: स्त्रिया: ॥ मेंधातिथि द्वारा मनु (५।३।२८) की व्याख्या में उदुघुत्त । 
.. बालद्रव॒य॑ प्रामबुद्धा वर्धयेयुराब्यवहारआपणात्‌ । देवद्रव्यं च । कौदिल्य (२।१) । बह नर प 














चोरी फा उत्तरदायित्व; देव और पुरुषार्थे ६५७ 


तथा ग्रामों की एक कौस तक करगी चाहिए और उस सोमा के! भीतर जो कुछ भी चोरी जागगा, उन्हें (राजकर्मंच्रारियों 
को) ही देता पड़ेगा । गौतम (१०४६-४७), मनु (८/४०), याज्र० (२३६), विष्णुघमंसूत (३॥६६-६७), गदान्ति० 
(७५।१०) का फहना है कि राजा को चोरों से चोरी का मार छेकर वास्तविक सथागी फो बिना जाति का विभेद फिये, 
दिला देंगा चाहिए, यदि बह ऐसा न फर सके तो उसे राज्यकोप से उसकी पूर्ति कर देती चाहिए; यदि प्राप्त किया हुआ 
घन वह स्वयं रख के, या चोरों को पकड़ने का भरपुर प्रबत्त न करे, या अपने फोप से चोरी के माक्त की पूति न करे 
तो उसे पाप छगगा । यही सात दूसरे ढंग से कौटिल्य (२३॥१६ ) ने भी कही हैं । और देखिए विश्वरूप (याज्ञ० २।३ ८) 
द्वारा बुहस्पतिस्शुति का उद्धरण । विष्णुधर्भोत्तर (२।६१-६२) का कहना है कि यदि कोई अपने नौकरों द्वारा छूट छिया 
जाय तो राजा फो चोरी का माल प्राप्त करने का प्रयत्न करना चाहिए (मार-पीटकर या घमकी देकर), किन्तु अपने 
कोष से द्षात्तिपुर्ति नहीं फरनी चाहिए । याज्ष० (२।२७०-२७२), नारद (परिक्षिष्ट १६-२१) एवं कात्यायन ने कुछ और 
बातें कही हैं“-चोर हारा सारी सम्पत्ति या उसका मूल्य दिखा देना चाहिए; यदि चोर न पकड़ा जा सके तो राजकर्मचारी 
एवं परिरक्षक को चोरी के सामान का मुल्य चुफाना चाहिए; यदि चोर के पद-चिज्लों का पता न चछ सके तो ग्रामाध्यक्ष 
को चौरी का सामान देता चाहिए; थदि चोरी चरागाह या जंगल में हो (और चोर का पता नः चल सफे) तो ह्यय॑ राजा 
को ही घन देता चाहिए; यदि चोरी जंगल में न हो प्रत्युत मार्ग में (सड़क पर) हो तो चोरों का पता चछाने के छिए 
नियकत राजकर्मचारियों को शततिपूर्ति करनी चाहिए; यदि चोरी ग्राम में हो तो सबको मिकफर क्षत्तिपूर्ति करनी चाहिए; 
यदि प्राम से हटकर एक फोस की दूरी पर चोरो हो तो चारों ओर के पाँच या दस ग्रामों को मिलकर क्षातिपृर्ति करनी 
चाहिए । याज्ञ० (२।२७१). एवं कात्यायन ने चोरों को पकड़ने वाले अधिकारी को 'चौरोस़र्ता' (चोरोद्धर्ता) कहा है। 
बहुत-से शिकछ्षालेखों में 'वौरोडरणिक' अधिकारी का नाम आया है (एपि० इण्डि, जिल्द ११, पु० ८३) । नारायण पाछ 
के शिलालेख में “चौरोडरणिक' एवं 'कोट्टपाछ' (आधुनिक कोतवाल) शब्द आया है (इण्डियन ऐण्टिक्चेरी, जिल्द १५, पु० 
३०४) | कौटिल्य (४।१३) ने भी इसी प्रकार के नियम दिये हैं और “चोररज्जुक अधिकारी का नाम लिया है जिसे 
दो गाँवों में हुईं चोरो तथा चरागाह के अतिरिक्त जन्य भूमिल्लण्ड में हुई चोरी को क्षतिपरूत्ति करनी पड़ती थी । 


याज्ञ० (१।३०९) एवं कौटिल्य (६।१) के मत से राजा का प्रथम गुण है महोत्साह जो आभिगामिक' नामक 
गुणों में गिना जाता है । घर्मश्ञास्त्र एवं अथंद्याह्प्र ले सम्वन्बित सभी ग्रन्थों ने इस बात पर अधिक बल दिया हैं कि राणा 
को सतत कार्यक्षीक रहना चाहिए, उसे किसी भी दद्षा में प्रमादी एवं भाग्यवादी नहीं होना चाहिए । महाभारत में।* 


१८. (१) दैवं प्रज्ञाविशोषेण को निवतितुमहति । विधातृविहितं मार्ग न कद्चिदतिवर्तते ॥ आदि० (१।२४६-२५४७); दैव॑ 
पुरुषकारेण को निबतितुमुत्सहेत्‌ । उद्योग० (१८६।१८); दँवमेव परं मन्ये पौरुष तु निरर्थकम्‌ | सभा० (४७३६); 
दैवं पुरुषफारेण को वंचयितुमति । दैवमेथ पर मन्‍्ये पुरुषाों निरर्थकः ।। वन० (१७९।२७; यह वात अजगर द्वारा 
पकड़ लिये जाने पर भीम ने कही है); न हि दिष्टमतिक्रान्तु शकय भूतेन केनचित्‌ । दिष्ठमेव श्रूवं॑ मन्‍्ये पौरुष तु 
निरथंकम्‌ ॥ उद्योग० (४०३२२); (२) दैवे पुरुषकारे च लोफोयं संप्रतिष्ठितः। आवि० (१२३।२१); जयस्य हेतु: 
सिद्धिहि कर्म दँँवं च संशितम्‌। सभा० १६।१२; दैव च मानुषे चैव संयुक्त छोककारणम्‌ । उद्योगण० (७९५); न 
ह्व त्यानमृते दँव॑ राज्ञामर्थ प्रसाधयेत्‌ | साधारण हय॑ ह्ांतदुरदेवमुत्यानमेब च ॥ शान्ति० ५६। १४; नहि दैवेन सिध्यन्ति 
कार्याण्येकेत सत्तम । न चापि कर्मण केन द्वाभ्पां सिद्धिस्तु बोगतः ॥ सौप्तिक० २।३; (३) यत्नों हि सतत कार्यस्ततों 
दैवेन सिध्यति | श्ान्ति० (१५३॥५०); तत्नालसा मनुष्याणां ये भवस्त्यमनस्विनः-। उत्वानं ते विग्न्ति अन्नानां 
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द्ष्‌८ घर्मजञाल्त्र का इतितात्त 


मानवीय प्रयत्न एवं देव (भाग्य या नियति) पर कई स्थलों में चर्चाएं हुईं हैं। आदि० (१।२४६-२४७, ८९७-१०), 
सभा० (४६।१६, ४७।३६, ५८।१४), बन० ( १७९।२७-८८ ), उद्योग० ( ८५२, ४०३२, १५९४, १८६।१ ), 
आश्षमवासिक० (१०।२९) में देव पर अधिक बल दिया गया है। किल्तु मध्यम मार्ग का निर्देश आदि० (१२३॥२१), 
सभा० (१६।१२), उद्योग० (७९।५-६), श्ान्ति० ( ५६१४-१५), सौप्तिक० (२३) में हुआ है और कहा गया है 
कि सांसारिक कार्यों में पुद्धफार (प्रथत्न) एवं बेव दोनों की आवश्यकता है । कहीं-कहीँ प्रयत्त पर अधिक बछ दिया गया 
है और कहा गया है कि व्यक्ति को प्रथत्त करते जाना चाहिए और भाग्य के भरोसे नहीं बैठ जाना चाहिए ( द्रोण० 


'१५२।२७; बान्ति० २७३२, ५८। १३-१६, १५३।५०; अनुशासन० ६।१; सौप्तिक० २।१२-१३ एवं २३-२४ ) | ज्ान्ति० 


( ५८।१३-१५ ) के अनुस्तार उत्ताहुपूर्ण कर्म हो राजघर्म का मूछ है । इसी उत्साहपूर्ण कर्म अर्थात्‌ उत्थान से देवों को 
अमृत की प्राप्ति हुईं, असुरों का हनन हुआ एवं इन्द्र को श्रेष्ठ पद मिका । देखिए भगवदुगीता ( १८।१३-१६ ) भी । 
कौटिल्य (११९) का कहना है--“घन के मूल में उत्थान है, उत्थान के विरोधी भाव से बुराई उत्पन्न होती है । उत्थान 
के अभाव में वर्तमान एवं भविष्य की प्राप्ति का ह्ाप्त निदिचत है, उत्यान के द्वारा राजा मनोबांछित वस्तु एवं प्रचुर 
घन की प्राप्ति कर सकता है ।'” याज्ञ० ( १॥३४९ एबं ३५१ ) का कथन है कि किसी योजना की सफलता दैव (भाग्य) 
एबं मानवीय प्रयत्न दोनों पर निर्मर है, किन्तु भाग्य कुछ नहीं है, वह तो मानव के गत जीवनों के कर्मों का प्रतिफक्त है 


ओऔर (भाज इस जीवन में) प्रभाव के रूप में अभिव्यक्त हो रहा है; जिस प्रकार एक पहिया से रथ नहीं चलता उसी प्रकार 


बिता मानवीय प्रयत्त या कर्म के भाग्य से कुछ सम्भव नहीं है । इस चिषय में देखिए मनु (७४२०५), मत्त्य० (२२१।१- 
१२), विष्णुधर्मोत्तर (२।६६) एवं राजनीतिप्रकाश् ( पृ० ३१३-३१४ ), जहाँ याज्ञ० (१।३४५९ एवं ३५१) की बातें 
कही गयी हैं । मत्स्य (२२१।१२) में आया है-- तस्मात्‌ सदोत्यानवत्ा हि भाव्यम्‌ ।” मत्तथ० (२२।२) ने मानवीय 
प्रयत्न को उत्तम माता है । मेघातिथि (मनु ४१२७) ने एक सुमाषित उद्घृत किया /ै-- प्रयत्न से हीन छोग ग्रहस्थिति 
पर निर्भर रहते हैं, जो दुद्प्रतिज्ञ और व्यवश्तायी होते हैं .उनके लिए कुछ भी क: .. असम्भव नहीं है|” कौटिल्य 
(९।४) एवं काम० (५१११ एवं १३॥३-११) ने सतत प्रयत्न करते रहने पर बल दिया हैँ । यही बात शघुक़नीतिसार 
(१।४६-५८) में भी कही गयो है । और देखल्लिए शुक्रनीतिसार (१।४८-४९), राजनीतिप्रकान्ष ( पु० ३१२-३१५) 
नीतिमयुख्व (पृ० ५२-५३), जहाँ दैव एवं प्रयत्न पर विद्लेष रूप से चर्चाएँ हुईं हैं । महामारत में एक स्थल (उद्योग० 
१२७।१९) पर जाया है कि मनुष्य को .सदा प्रयत्न करते रहना चाहिए, उसे झुकमसा नहीं चाहिए; प्रयत्न करना 
पुरुषार्थ है, एक स्थल पर जहाँ सन्धि नहीं है, मनुष्प दूट सकता है, किन्तु उत्ते झुकना नहीं चाहिए | इस विषय में 
और देखिए बुहत्मराशरध्ष्मृति ( १०, पृ० २८२-२८३ ), बायुपुराण ( ९॥६०-६१ ) एवं मार्कण्डेयपुराण (२।६१-६२ एवं 


. २३॥२५-२६) । ब 
7 तन्‍्न रोचते ॥ ब॒द्धानां बचन श्त्वा योम्युत्या तस्न रोचते ॥ वृद्धानां बचन॑ श्रृत्वा योम्युत्यान॑ प्रयोजयेत्‌ । उत्यानस्य फल सम्यक्‌ तदा स छभतेडचिरात्‌ ॥ सौप्तिकृ० 


(२१३ एबं २३); उत्थान हि नरेन्‍्द्राणां बृहस्पतिरभाषत । राजघर्मस्य तन्मूलं॑ इलोकांश्चान्न निबोध में ॥ उत्थाने- 
नामृतं लब्धमुत्यानेनासुरा हृता:। उत्थानेन महेन्द्रेण अंष्द्य प्राप्त॑ दिवीहु च ॥ उत्यानवीर: पुरुषों वाग्वीरानधिति- 
ध्ठति । उत्थानवीरान्वाग्वीरा रमयन्‍्त उपासतें ॥ छान्ति० (५८।१३-१५)।| 
१९, स्वमेव कर्म दैवारुय॑ विद्धि देहास्तराजितम्‌ | तस्मात्पौरषमेबेंह श्रेष्ठमाहुर्मनोधिण: ॥ मत्व्य० (२२१२); घीमल्तो 
_बन्यचरितता मन्यन्ते पौरष॑ महत्‌ । मणाक्‍्ताः पौरुष कतु वक्तीबा दैवमुपासत्ते | दैवे पुरुषकारे च खलु सर्व प्रतिष्ठितम्‌ ॥ 
.. शुक्र ० (१।४८-४९); अस्ति कस्यचित्सुभाषितम्‌। होना: पुरुषकारेण गणयन्ति ग्रहस्थितिम्‌ । सत्बोद्यमसमर्षानां 
लासाष्य॑ व्यवसाधिनामु ॥ मेघा० (मनु ४/१३७) | 
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तीत वाक़्तियाँ और चार उपाय ६५९ 


अर्थश्षास्त्रकारों फा एक प्रमुख सिद्धान्त उत्साह की ग्रावश्यकता पर आधारित है | यह उत्साह, प्रभु॒ (प्रभाव) 
एवं सनन्‍्भ्न नामक तीन दावितियों बाला सिद्धान्त कहा जाता है । इन तीनों का उल्लेल्न महाभारत में भी हुआ हैं (आश्रम- 
याशिक्रपर्व ७४६) । सरस्थतीविछास (पु० ४६) ने इनके सम्बन्ध में गौतम के एक सूञ्र ( जो प्रकाशित अंधों में नहीं पाया 
जाता) फा उद्धरण दिया है |” कौटिल्य ( ६२ ) ने मन्त्रशक्षित को ज्ञानबल, प्रभुशवित को कोपवल एवं उत्साहशकित 
को विक्रमवज़ फहा हैं ।*' कौटिल्प ने विश्केषण एवं तुलना करके प्रभुश्नक्ति को उत्साहृष्॒क्ति से तथा मन्त्रशक्ति को 
प्रभुशक्ति से महत्तर माना हैं। कामन्दक (१५॥३२) ने इत शक्तियों की परिभाषा की है--''छ:ः उपायों ( सन्धि-विग्रह 
आदि) में यथोचित नीति का निर्धारण ही मन्त्रशक्ति हैं, पूर्ण कोश एवं सनन्‍्यबल प्रभुशक्ति का द्योतक होता है तथा 
शबयितशाली की क्रियाशीलता ही उत्साहशबवित की परिचायक है । जिस राजा फो ये दाक्तियाँ प्राप्त रहती हैं वह विजयी 
होता हैं । ** यही परिभाषा नीतिवाक्यामृत ( पाड्गुण्यसमुदंदेश, पू० ३२२ ) में भी पायो जातो है । इस विषय में और 
देखिए दशकुमारचरित (८), परशुरामप्रताप, भग्निपुराण ( २४१।१ ), मानसोल्लास ( २।८-१०, पृ० ९१-९४ ), कामन्दक 
( १३॥४१-५८ ) ॥73 


पक्तिशाली राजा को अपनी राज्य-सीमाएँ बढ़ाने तथा प्रजा को अपने अधिकार में रखने के लिए कई उपायों 
का सहारा छेता पड़ता था । रामायण ( ५।४१२-३ ), मनु ( ७४१०९ ), याज्ञ ० (१।३४६), शुक्र (४।१।२७) आदि के 
मत से उपाय चार हैं, यधा--पझ्लाम, धान, भेद एवं दण्ड |*४ ख्ारवेल के हाथीगृम्फा अभिलेख में आया है कि खारवेल 
ने राज्याभिषेक के दसवें वर्ष में दण्ड, सन्धि, साम की नीति के अनुसार अपनी सेना भारतवर्ष के विरोध में भेजी और 
उसे जीत लिया तथा बहुत-से हीरे-जवाहरात (रत्न आदि) प्राप्त किये (एपि० इण्डिका, जिल्‍्द २०, पुृ० ७९, ८८)। 
यहू अभिलेख ई० पूर्व दूसरी झताब्दी का माना जाता हैं, अतः स्पष्ट है कि ईसा के कई दाताब्दियों पूर्व से ही उपायों के 
घिद्धान्त का प्रचलन था | कुछ ग्रन्यकारों एवं ग्रन्थों ने उपयुक्त चार उपायों के अतिरिक्त कुछ अन्य उपायों की भी 
चर्चा कर दी है, यया--काम० ( १७॥३ ), मत्त्व० ( २२२२ ), अग्नि० ( २२६।५-६ ), बाहंस्पत्यसूत्र (५॥१-३), 


२०, भतएव गौतमसूत्रम्‌ू । अ्रभुमन्त्रोत्साहशक्तयस्तन्मूला इति | तन्‍्मूलाः कोशमूछा इत्यर्थ: | सरस्वतीविलास, 


पु० हद | 

२१, शक्तिह्निविधा । ज्ञानबर्छल मस्व्रशक्ति: कोशवब्ल्ल प्रभुशक्तिः विक्रमबलमुत्साहबाक्ति: । अर्थनक्चासत्र ६२, पु० 
२६६१ | 

२२. मल्त्रहय दाकित सुनयोपचारं सुकोशदण्डो प्रभुशवितमाहु: । उत्साहशक्ति बल्वद्विचेष्टां त्रिश्नक्तियुक्तों भवतोह 
जेता ॥ कामचदकीय १५॥३२ । 5 

२३. कोश्षदण्डबल प्रभुशक्तिः | शुद्दक्तिकुमारी दृष्टान्तों । विक्रमों बल चोत्साहशक्तिस्तत्र रामों दुष्टान्त: | नीति- 
वाक्‍्पामृत, पृ० ३१२२-३२३, मन्‍्त्रेण हि विनिदचयोधर्थानां प्रभावेण प्रारम्भ उत्तसाहेत निर्वहुणम्‌ | दशकुमारचरित 
(८, पु० २४४); आज्ञाह्पेण या शक्ितः सर्वेषां मूर्धनि स्थिता । प्रभुशविर्ताह सा ज्ञेया सप्रमामहिमोदया ॥ परक्षु- 
रामप्रताप द्वारा उदघुत । और देखिए परचतन्त्र (३।३०)--उत्साहदाक्तिसम्पत्नों हन्याच्छत्रु' छघुगु दम ।' 

२४. अल्पशेषमिद॑ कार्य दुष्टेयमप्ितेक्षणा । त्रोनुपायानतिक्रम्प चतुर्थ इह दृष्यते ॥ न साम रक्ष:सु गुणाय कल्पते न॑ 
दानमर्थोपचितेषु युज्यते । न भेदसाधष्या बकूदपिता जनाः पराक्रमस्त्वेव ममेद् रोचते ॥ सुन्दरकाण्ड (४१।२-३) 
उपायोपपन्नविक्रमोज्नु रक्तप्रकृतिरल्पदेशोषि भुपतिर्भवति सार्वभौमः । न/हि कुछागता कस्योपि भूमिः किल्तु वीर- 
भोग्या बधुन्ब रा । सामोपप्रदानमेंददण्डा उपायाः । नोतिवाक्यामृत, पु० ३३२ | 

है 


नै 





६६० घमंक्षासत्र का इतिहास 


डक 


विष्णुघर्मोत्तर (२।१४६) ने तीन अन्य उपाय बतछाये हैं । सभापर्व (५१२१) ने सात उपाय तथा वनपवे (१५०।४२) 
ते साम, दान, भेद, दण्ड एवं उपेक्षा तामक पाँच उपाय कहे हैं | त्तीन अतिरिक्त उपायों के विषय में मर्तंक्य नहीं है । 
अधिकांदा ने माया, उपेक्षा एवं हसख्बजाल ( काम० एवं अग्नि० ) नामक अतिरियत तीस उपाय बताये हैं। गाहस्पत्यसूच 
(५२६३) ने माया, उपेक्षा एवं बध नाम दिये हैं। इसी प्रकार अन्य तालिकाएँ हैं, यथा--माया, अक्ष ( पासों का खेल 
या जुआ ) एवं इच्तजाल ( सरस्वत्तीविकास, पुृ० ४रे )। माया का अर्थ है कपटपूर्ण चाछाकी । विष्णघर्मोन्नर (२।१४८) 
ने बहुत-से दृष्टान्त दिये हैं, यथा किसी पक्षी की पूँछ में अग्निकाष्ठ या छुकारी बाँधकर दात्रु के शिविरों पर गिराना, 
जिससे दात्रु-पक्ष को इस वात का भान हो कि आकाश से अज्लुभ उल्कापात हुआ है। भीम ने ह्लौपदी का वेश घारण कर 
कीचक का वध किया था ( काम० १७५४ ) | माया के अन्य उदाहरणों कै लिये देखिए कामन्दक (१७॥५१-५३) । 
उपेक्षा का अर्थ है अन्याय करते हुए, किसी दोषयुवत आचरण से लिप्त तथा युद्ध करते हुए शत्रु की ओर से उदासीन हो 
जाना, जैप्ता कि राजा विराट ने कीचक के विषय में किया था (काम० १७ ॥५५-५७]) । इन्त्रजाल फा अर्थ है मन्त्रभयोग 
या अंन्य चालाफियों से श्रम उत्पन्न करना, यथा एसी स्थिति उत्पन्न कर देना कि इझ्ात्र जान जाय कि उसके प्रतिद्वन्द्दी 
के पास विष्ञाक्ष सेना है, या उसके विरोघष में देवदूत छड़ने आ रहे हैं, या दात्रु-दिविरों पर रक्त की वर्षा करमा आदि 
(६ काम० १७५८-५९, विष्णुधर्मोत्तर २।१४९) । चार उपायों की चर्चा करते समय मनु (७।१०८-५) कहते हैं कि 
राज्य की समृद्धि के लिए स्राम एवं वण्ड को उत्तम समझना चाहिए । किन्तु सदि छात्रु नमित न हो और अन्य तीन उपाय 
निष्फल हो जायें तो दण्ड का प्रयोग करता चाहिए, किन्तु प्रत्येक अवस्था में दण्ड का प्रयोग अन्तिम उपाय है, क्योंकि जय 
सदेव अनिश्तचित हैं। शान्तिपर्व (६९।२३) में बृहस्पति का मत उद्घृत है--''युद्ध का वर्जन सदा करना चाहिए, अपने 
उद्देश्य की पू्ति के छिए दण्ड की अपेक्षा अन्य तीन उपायों की सहायता केती चाहिए ।'' बुह॒त्पराशर (१०, पु० २८०) 
में आया है कि अन्य उपायों के न रहने पर ही दण्ड की सहायता लेनी चाहिए ।“ उद्योगपर्ब (१३२॥।२६-३०) में कुन्ती 
ने कृष्ण द्वारा अपने पुत्रों को यह सन्देश भेजा है--“भिक्षा तुम्हारे लिए वजित है, यह बात कृषि के भ्रिपय में भी है, तुम 
अपने बाहु-बल पर जीने वाक्ते क्षत्रिय हो और हो 'क्षतातु त्राता' अर्थात्‌ क्षति से बचाने वाले । तुम लोग अपने बंद की 
समृद्धि को साम, दान, भेद, दण्ड एवं नय के उपायों से प्राप्त करो ।' और देखिए उद्योगपर्व (१५०) | बविष्णुधर्मोत्तर 
(२१४६) ने भी चार उपाय बताये हैं । यही बात्त मिताक्षरा ( याज्ञ ० १।३४६ ) एवं कामन्दक (१८।१) ने भी कही 
'है। चार उपायों का उपयोग न केबल राजाओं के लिए, प्रत्युत सामान्य छोगों के लिए भी श्रेयस्कर माना गया है ।** 
कामन्दक (१८), मानसोल्छास (२।१७-२०), नोतिवाक्यामृत (पु० ३३२-३३६) आदिने विस्तार के साथ 
चारों उपायों की व्याब्या की है । कुछ दातें निम्न है--शक्षाम के पाँच प्रकार हैं, यथा (१) एक दूसरे के प्रति किये गये 
मच्छे व्यवहारों की चर्चा, (२) जीते जाने वाक्ते क्लोगों के गुणों एवं कर्मा की प्रशंसा, (२) एक-दूसरे के सम्बन्ध की 
घोषणा, (४) भविष्य में होने बाक्ते शुभ प्रतिफछों की चर्चा, (५) “मैं आपका हूँ, मैं आपकी सेवा के लिए प्रस्तुत हूँ की 
उद्घोषणा ( काम० १७।४-५ ) | दान में निम्त बातें जाती हैं, यथा--एक-दुसरे की घरोहर छौटा देना, एक-दूसरे 





२५, वर्जतीयं सदा युद्ध राज्यफामेंन घीमता । उपायैस्थ्रिभिरादानमर्थस्याह बृहस्पति: ॥ शान्ति० ६९१२३; न युद्धमा- 
ध्येत्पाज्ञों न॒कुर्यात्‌ स्ववकृक्षयम्‌”“बदन्ति सर्वे नीतिज्ञा दण्डस्त्वगतिका गति: ॥ बुहृत्पराशर, याज्वल्वय 
(१।३४६) ने भी “'दण्डस्त्वगतिका गतिः का प्रयोग किया है । : 

२६. एते सामादयो न केवल राज्यव्यवहारविषया अपि तु सकलछलछोकव्यवहारविपया यथा--अधीष्व पुन्रफाधीष्व 

दास्यासि तव मोदकान्‌ । यद्वान्यस्म प्रदास्‍्यायि कर्णमुत्पाटयामि ते ॥ मिताक्षरा (याज्ञ० १३४६) । 


१७ 


राजा के विज्ञेषाधिकार ६६६ 


द्वारा सम्पत्ति-प्रहण की सहमति, किसी नवीन वस्तु की भेंट, माँगने पर किसी वस्तु का प्रदान, समय पर प्रतिशुत्त वस्तुओं 
फो भेज देना | गेंद में निम्त बातें ज्ञातव्य हैं, यथा--मन्त्रियों या सामन्‍्तों, युवराज तथा उच्चाधिकारियों को घूस या 
भेंट देता, राजा एवं मन्त्रियों के बीस अविश्वास उत्पत्त करना, राजा को अन्य लोगों के विरोध में कर देता, सुन्दर 
व्यक्षिययों के विरोध में राजा को यह कहकर उभाड़ना कि वे अन्तःपुर में आते-जाते हैं, घनिकों एवं राजा के वीच अवि- 
इवास उत्पत्त फरना आदि-आदि । मेंद उपाय में गुप्तचर छगे रहते हैं, जो दोनों पक्षों से वेतन छेते है ( उ्ंय-बेतन- 
भोगी ) ।१० और देखिए कौटिल्य (११॥१), मत्सय० (२२३), शुक्र० (४/१।२५-५४) । दण्ड का अर्थ है अपने देदा में 
अपराधी को फाँसी देना, शारीरिक दण्ड देना या घन-दण्ड देना तथा दाभ्रुओं से युद्ध करना, दात्रु-देश का नाश करना, 
घन-धान्प, पश्षु, दुर्ग आदि पर अधिकार करना, ग्रामों, जंगलों को जछाना, छोगों को बन्दी बनाना आदि । 


राजा के बहुत-से विद्येपाधिकार थे। हमने बहुन पहले देख छिया हैं कि गड़े हुए घत पर राजा का अधिकार 
होता था। इस बिपय में कौटिल्य (४१) ने छिखा है कि खानों, रत्नों एवं गड़े हुए धन की सूचना देते वाले को ई भाग 
मिलता था, किन्तु यदि सूचना देने बाला राजकमंचारी होता था तो उसम्रे च॑ई भाग ही मिलता था । एक छात्र पणों के 
ऊपर वाजह्ला गड़ा घन सम्पूर्ण रूप से राजा को ही प्राप्त होत। था ( बताने वाके को एक छाख पर ही है भाग मिलता 
था)। ब्राह्मणों के अतिरिक्त अन्य लोगों के निःसत्तान मर जाने पर उनकी सम्पत्ति राजा की हो जाती थी [देल्लिए इस 
ग्रल्थ का भाग २, अज्याय ३) | इस विपय में हम आगे “व्यवहार एवं न्याय वाजे ब्याय में पुनः छिखेंगे। त्यागी हुईं 
सम्पत्ति पर भी राजा का हो अधिकार होता था (देखिए गोतम १०३६-३८, वर्तिष्ठ १५॥१९, मनु ८३३०-३३, याज्ञ० 
२।३३, १७३-१७४, शं़-लिखित) । गौतम एवं बौधायन (१।१०।१७) का कथन है कि घन प्राप्त होते के एक वर्ष के 
उपरान्त हो राजा को उस पर अधिकार करना चाहिए । इस बीच में उस्ते डुगगी पिटवा कर छोगों को तत्सम्बन्धी सूचना 
दे देनी चाहिए । किन्तु मनु (अध्याय ८) ते इस विषय में तीन वर्ष की अवधि दी है। मिताक्षरा (याज्ञ" २॥३३) ने 
लिखा हैं कि यदि वास्तविक स्वामी अपना अधिकार सिद्ध कर देता हैं तो एक वर्ष के भीतर उसे सम्पूर्ण घन बिना कर 
दिये मिल जाता है, किन्तु दूसरे वर्ष में उसे सम्पूर्ण घन का 5३ भाग सुरक्षा से रलें जाते के कारण कर के रूप में दे देना 
पड़ता है और इसी प्रकार तीसरे वर्ष में «0 भाग देता पड़ जाता है । किन्तु यदि स्वामी तीन वर्षों के उपरान्त भाता है 
उप्ते है भाग देना पड़ता हैं। जो व्यक्ति धन का पता लगाता है उसे राजा के भाग का छ भाग भिक्त जाता है। 
यदि स्वामी नहीं आता है तो पाने वाले को है भाग और राजा को डे भाग मिल जाता हैं। यदि ह्थामी तीन वर्षों के 
उपरान्त आये और इस बीच में राजा उसके घन को प्राप्त कर छे तो उसे उस घन को उपर्युक्त नियम के अनुसार 
लोटाना पड़ता है । इसो प्रकार प्राप्त पशुओं के विषय में भी नियम हूँ । 
राजा को साक्षी के रूप में कोई नहीं बुला सकता था । देखिए कौटिल्य (३।२), मनु (८।६५) एवं विष्णुधम॑- 
सूत्र (८।२) | 
वैधानिक रूप से कोई भी व्यक्ति राजा के अन्याय पर उसे अपराधी नहीं ठहरा सकता था। किन्तु घर्मशात्व- 
कारों ने कहा है कि घ॒र्म राजाओं का भी राजा है (बुहदारण्पकोप निषद्‌ १।४।१४), वरुण राजाओं को भी दण्ड देने वाछा 
है ( मनु ९२४५); अतः स्पष्ट है कि उन्होंने राजा के उच्चतर स्वभाव एवं अन्तःकरण की ओर संकेत किया हैं। यदि 





२७. दात्रस्थैरात्मपुरुषर्गृढैसभय वेतनै: । भीतापमातनितान्‌ क्रुद्धात्‌ भेदयेज्च नृसद्भुतान्‌ ॥ श्राणापहो मान्भंगा घनहानिश्च॒ 
बन्धकः । दाराभिलाषोडजुमज्जू इति भेदोपध्च् पड्विघ॒: | मानसोल्छाप्त २१८, इछों ० ६८८-९८९, पु० ११८ ॥ 





# अं य 


का 


का ; घर्मशास्त्॒ का इतिहास 


राजा अन्यायपूर्वक किसी पर अर्थ-दण्ड छगाता है तो उत्ते उस्त दण्ड का तीन गुना वरुण को देना पड़ता है और वह 
उस घन को यातो जल में छोड़ देता है या ब्राह्मणों में बाँट देता है (याज्ञ० १३०७) । जहाँ सामान्य अपराधी 
को एक कार्पापण दण्ड देना पड़ता था वहाँ राजा को एक सहल्न देना पड़ता था (मनु ८३३६) । इस विषय में और 
देखिए कौटिल्य (४१३, अन्तिम दो पद्य ), मनु (६।२४५) एवं याज्ञ ० (२।३०७) | किन्तु ये नियम केवल धर्मदास्त्रकारों 
को सदूभावना के द्योतक हैं, कदाचित्‌ ही किसी राजा ने अपने को दण्डित किया हो ! इसी से मण्यकाछ के कुछ छेखकों 
ने इस विषय में प्रयुक्‍त “राजा द्ाव्द फो सामन्त के बराबर माना है, न कि किसी 'स्वतन्त्र राजा' के आर्थ में । 

रामायण (२।१००।४३-४६) में सुशासित राज्य का वर्णन यों हुआ है--'मैं आज्ञा करता हैँ कि तुम्हारे राज्य 
में सौ चैत्य (पवित्र वृक्षों के लिए मण्डप या उच्च स्थल) होंगे; वहाँ के छोग मछली भाँति रक्षित होंगे; वहाँ मन्दिर, 
प्रपा (पौसरा), तालाब आदि होंगे; नर-तारी गण खुखपूर्वक रहते होंगे, जहाँ मेले एवं उत्सव होते होंगे, जहाँ भूमि में 
पर्याप्त क्ृषि-कर्म होता होगा; जहाँ पक्ष॒ बिना किसी भय के विचरण करते होंगे; जहाँ के खेत केबक वर्षा-जकू पर ही 
निर्भर नहीं रहते होंगे (अर्थात्‌ जहाँ नहरों, तालाबों, कुओं आदि की पूर्ण व्यवस्था होती होगी), जो सुन्दर होगा और 
होगा हिस्त॒ पशुओं एवं अन्य भयों से विहीन; जहाँ खानें होंगी; जहाँ सौरूष एवं सम्पत्ति की प्रचुरता होगी और जो दुष्ट 


लोगों से विहीन होगा ।” इस विषय में और देखिए आदिपर्ब (अष्याय १०९) | विष्णुधर्मोत्तर (१।१३॥२-१२) में प्राचीन 


अयोष्या का बहुत ही सुन्दर वर्णन उपस्थित किया गया है । 








अध्याय ६ 
हुग (किला या राजधानी) (४) 


मन्‌ (९२९४) ने राजघानी को राष्ट्र के पूर्व रखा है । सेघातिथि (मनु ९।२९५) एवं कुल्कूक का कथन है कि 
राजघानी पर छात्रु के अधिकार से गम्भीर भय उत्पन्न हो जाता है. क्योंकि वहीं सारा भोज्य पदार्थ एकत्र रहता है, वहीं 
प्रमुख तत्त्व एबं सैन्यबक का आयोजन रहता है, अतः यदि राजघानी की रक्षा की जा सकी तो परहस्त-गत राज्य छोटा 
किया जा सकता है और देश की रक्षा की जा सकतो हैं। भल्ते हो राज्य का कुछ भाग छात्र जीत के किन्तु राजधानी 
अविजित रहनी चाहिए। राजघानों ही शासन-यन्त्र की घुरी हैं। कुछ छेखकों ने (यहाँ तक कि मनु ने भी, ७॥६९-७० ) 
पुर (राजधानी) या दुर्ग को राष्ट्‌ के उपरान्त स्थान दिया हैँ । श्राचीन युद्ध-परम्परा तथा उत्तर भारत फी भौगोफिक 
स्थिति के फारण ही राज्य के तत्त्वों में राजबानी एबं दुर्गों को इतनी महत्ता दी गयी है। राजघानो देश को सम्पत्ति का 
दर्पण थी और यदि वह ऊँची-ऊँची दीवारों से सुदृढ़ रहती थी तो सुरक्षा का कार्य भी करती थी । याज्ञवल्क्य (१।३३२१) 
ने लिखा हैं कि दुर्ग की स्थिति से राजा की सुरक्षा, प्रजा एवं कोश की रक्षा होती है (जनकोशात्मगुप्तये) । मनु (७।७४) 
ने दुर्ग के निर्माण का कारण भछी भाँति बता दिया है; दुर्ग में अवश्यित एक घनुर्घर सौ घनुर्घरों को तथा सौ घनुर्घर 
एक सहल्ल धनुर्घरों को मार गिरा सकते हैं । देखिए पण्चतन्त्र (१।२२६ एवं २॥१४) | राजनोतिप्रकाष्त द्वारा उद्घृत 
बृहस्पति में आया है कि अपनी-अपनी रातियों, प्रजा एवं एकत्र की हुईं सम्पत्ति की रक्षा के लिए राजा को श्राकारों 
(दीवारों) एवं द्वार से युक्त दुर्ग का निर्माण करना चाहिए |” कोटिल्य (२३ एवं ४) ने दुर्गों के निर्माण एवं उनमें से 
किसी एक में राजथानी बताने के विषय में सबिस्तर लिखा है । उन्होंने चार प्रकार के दुर्गों का उल्लेख किया हैं, यथा- 
भौवक (जल से सुरक्षित, जो द्वीप-सा हो, जिसके चारों भोर जकू हो), पार्वत (पहाड़ी पर या गुफा वाला), धान्वन 
(मस्भूमि वाछा, जलविहीन भुूभिल्नण्ड पर जहाँ झाड़-झंखाड़ हों या अनुर्वर भूमि हो) तथा वन-दुर्ग जहाँ खंजन, जलन- 
भुतियाँ हों, जछ हो, क्षाड़-झंखाड़ और बेत एवं बांसों के झुण्ड हों ॥ कौटिल्य का कहना हैं कि प्रथम दो प्रकार के दुर्ग 
जन-संकुल स्यानों को सुरक्षा के लिए हैँ और अन्तिम दो प्रकार जंगलों की रक्षा के लिए हैँ। बायु० (८।१०८) ने दुर्ग 
के चार प्रकार दिये हैं। मनु (७॥७०), झ्ान्ति०ण (५६३५ एवं ८६॥४-५), विष्णुघर्मसूत्र (३॥६), मत्प्य० (२१७। 
६-७), अग्नि० (२२२।४-५), विष्णुषर्मोत्तर (२।२६।६-९, ३॥३२३।१६-२१), बुक्र* (४।६) ने छः प्रकार बताये हैं, 
यथा--घान्व दुर्ग (जरूविहीन, खुछी भूमि पर पाँच योजन के घेरे मे), महोंदुर्ग (स्यज-दुर्ग, प्रस्तर-बण्डों या इंटों से 
निर्ित प्राकारों वाछा, जो १२ फुट से अधिक चौड़ा और चौड़ाई से दुगुना ऊँचा हो), जलूदु्ग (चारों ओर जछ से आावृत), 
वाक्ष-दुर्ग (जों चारों ओर से एक योजन तक केटीके एवं छम्बे-लम्बे वुक्षों, कंटोले छता-गुल्मों एवं झाड़ियों से आवृत्त हो), 
नुदुर्ग (जों चतुरंगिनी सेना से चारों ओर से सुरक्षित हो), गिरिद्रुव (पहाड़ों वाछा दुर्ग जिस पर कठिनाई से चढ़ा जा 
सके और जिसमें केवल एक ही संकोर्ण मार्ग हो) । मनु (७।७१) ने गिरिदुर्ग को सर्वश्रेष्ठ कहा हैँ, किन्तु श्ान्ति० (५६॥ 


१. बृहस्पतिराह । आत्मदारार्थलोकानां सम्जितानां तु गुप्तयें । तृपतिः कारयेदु दुर्ग प्राकारद्ारसंयुतम्‌ ॥। राजनीतिप्रकाण,' 


पु० २० ३ एवं राजघर्मकाष्ड, पृ० २८ । 
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३५) ने नुदुर्ग को सर्वोत्तम कहा है, क्‍योंकि उत्ते जीतना बड़ा ही कठिन है। मानसोल्छास (२॥५, पृ० ७८) ने प्रद्तरों, 
इंटों एवं मिट्टी से बनें अत्य तीन प्रकार जोड़कर नौ दुर्गों का उल्लेख किया है। मनु (७७५), सभा० (५॥३६), 
अयोध्या० (१००५३), मत्स्य० (२१७८), काम० (४६०), मानसोल्छास (३॥५, कलो० ५५०-५५५) , शुक्र० 
(४।६१२-१३), विष्णुधर्मोत्तर (२।२६।२०-८८) के अनुसार दुर्ग में पर्याप्त आयुध, अस्न, औषध, घन, घोड़े, हाथी, भार- 
वाही पशु, ब्राह्मण, शिल्पकार, मशीनें (जों सैकड़ों को एक बार मारती हैं), जल एवं भूसा आदि सामान होने चाहिए । 
नीतिवाक्यामृत (दुर्गतमुद्देश, पु० १९९) का कहना है कि दुर्ग में गुप्त सुरंग होनी चाहिए जिससे गुप्त छप से तिकछा जा 
सके, नहीं तो वह वन्दी-गह-सा हो जायगा, वे ही छोग आने-जाने पायें जिनके पास संकेत-चिह्न हों भौर जिनकी हुछिया 
भछी भांति के ली गयी हो । विज्ञेष जानकारी के छिए देखिए कौटिल्य (२।३), राजघर्मकाण्ड (पु० २८-३६), राजधर्म- 
कौस्तुभ (पू० ११५-११७), जहाँ उद्वना, महाभारत, मत्त्य०, विष्णुधर्मोत्तर आदि से कतिपय उद्धरण दिये गये हूं । 


ऋणग्बेंद में बहुधा नगरों का उल्लेख हुआ है। इन्द्र ने पुरुकुत्स के लिए सात नगर घ्वस्त कर डाले (ऋहु० 
१।६३।७) | इन्त्र ने दस्पुओं को मारा और उनके अयस्‌ (ताम्र; 'हत्वी दल्युन्‌ पुर आयसीरु नि तारीतु') के नगरों को 
नष्ट कर दिया (ऋ० २।२०८) | स्पष्ट है, ऋग्वेद के काल में भी प्राकारपुक्‍त दुर्ग होते थे। किन्तु दीवारें मिट्टी या 
कछकड़ी को थी या पत्थर, ईंटों की थीं; कुछ स्पष्ट रूप से कहा नहीं जा सकता । देखिए हॉप्किस, जें० ए० ओऔ० एस० 
जिल्द १३, पृ० १७४-१७६ | तैत्तिरीयसंहिता (६२।३।१) ने असुरों के तीन नगरों का उल्लेख किया है जो अयसू, चाँदी 


* एवं सोने (हरिणी) के थे । झतपथगश्नाह्मण में बणित अग्निचपम में सहल्नों पक्‍की ईंटों की आवस्यकता पड़तों थी । सिन्धु 


घाटी की नगरियों (मोहेनजोदड़ों एवं हरप्पा) में पक्की ईंटों का प्रयोग होता था (मार्शल, जिल्द १, पु० १५-२६) | 
ऋग्वेद काछ में भी ऐसा पाया जाना असम्भव नहीं होगा। रामायण एवं महाभारत में प्राकारों (दीवारों), तोरणों, 
अट्टालकों (ऊपरी म॑जिलों), उपकुल्यात्ों आदि का उल्लेख राजधानियों के सिकसिक्ठे में पाया जाता हैं। कभी-क्मी नगरों 
के नाम पर ही द्वारों के ताम पड़ जाते थे | पाण्डब छोंग हस्तिनापुर के बाहर * वर्धमानपुर द्वार से गये (बनपर्व १।९-१०) | 
महलों में नर्तंतागा।र भी होते थे । (विराटपर्व २२।१६ एवं २५-२६) । और देखिए शान्तिण (६९।६०, ८६।४-१५) | 
रामायण (५॥२।५०-५३) में छंका के सात-स्तात एवं भाठ-आठ मंजिछ वाके प्रासादों एवं पच्चीकारों से युक्त फर्शों का 
उल्लेख मिलता हैँ | बृहत्प॑हिता (अध्याय ५३) में वास्तुक्षास्त्र पर ११५ इलछोक आये हैं जिनमें भवनों, प्रासादों आदि 
के निर्माण के विषय में छम्बा-चौड़ा आह्यान पाया जाता हैं । इनमें दीवारों के लिए ईंटों या छकड़ी के प्रयोग की बात 
चक्ायी गयी है । 


राजा की राजघानी दुर्ग के भीतर या सर्वथा स्वतन्त्र रूप से निर्मित हो सकती थी। मनु (७७७० एवं ७६), 
आशक्षमवासिक० (५॥१६-१७), श्ान्ति० (८६।६-१०), काम० (४५७), मत्स्य० . (२१७९) एवं शुक्र (१।२१३- 
२१७] ने राजधानी के निर्माण के विषय में उल्लेख किया है । कौटिल्य (२।४) ने विस्तार के साथ 'राजघानी के निर्माण 
की व्यवस्था दी है | कौटिल्य के मत से राजधानी के विस्तार-द्योतक रूप में पूर्व से पश्चिम तोन राजमार्ग तथा उत्तर से 
दक्षिण तीन राजमार्ग होने चाहिए । राजघाती में इस प्रकार बारह द्वार होने चाहिए | उसमें गुप्त भूमि एवं जछ होना 
शाहिए | रथमार्ग एवं वे मार्ग जो द्रोणमुख, स्थातीय, राष्ट्र एवं चरागाहों की ओर जाते थे, चौड़ाई में चार दण्ड 
(१६ हाथ) होने चाहिए । कौटिल्य ने इसके उपरास्त अन्य कामों के छिए बने. मार्गों की चौड़ाई का उल्लेख किया है। 
राजा का प्रासाद पूर्वाभिमुस्त या उत्तराभिमुल्त होता चाहिए और छम्बाई एवं चौड़ाई में सम्पूर्ण राजघानी का 0 भाग 
होना चाहिए । राजमप्राप्ताद राजघानो के उत्तर में होना चाहिए । दाजप्रासाद के उत्तर में राजा के आचार्य, पुरोहित, 
मन्त्रियों के गृह तथा यज्ञ-मूमि एवं जछाएशय होने चाहिए । कौटिल्य ने इसो प्रकार राजप्रासाद के चतुदिक, बष्यक्षों 
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व्यापारियों, प्रमुल्त शिल्पकारों, ब्राह्मणों, क्षत्रियों, वैक्ष्यों, वेश्याओं बढ़इयों, शूद्रों आदि के आवास्तों का उल्लेख किया है। 
राजघानी के मध्य में अपराजित, अप्रतिहत, जपन्त एवं वैजयन्त के मृति-गृह तथा शिव, कुबेर, अधश्विनी, छक्ष्मी, मदिरा 
(दुर्गा) के मन्दिर बने रहने चाहिए। प्रमुख द्वारों के नाम ब्रह्मा, यम, इन्द्र एवं कातिकेय के नामों पर रखें जाने चाहिए । 
खाई के आगे १०० घनुपों (४०० हाथ) को दूरी पर पत्रित्र पेड़ों के मण्डप, कुल्ज एवं बाँध होने चाहिए | उच्च वर्णों के 
दमशान-स्थकून दक्षिण में तथा अन्य छोगों के पूर्व या उत्तर में होने चाहिए । द्मझान के आगे नाहछ्तिकों एवं चाण्डालों के 
आवास होते चाहिए । दस घरों पर एक कूप होना चाहिए | तैक, अन्न, चोनों, नमक, दवाएं, सूखी तरकारियाँ, इंधन, 
हथियार तथा अन्प्र आजरदयक सामपग्रियाँ इतनी मात्रा एवं संख्या में एकन्र होनी चाहिये कि आक्रमण या घिर जाने पर बषों 
तक किसी ब्तु का अभाव न हो सके । उपयुक्त विवरण से मतायपुराण की बहुत-सी बातों का मेल नहों बैठता (मत्त्य० 
२१७।९-८७) । राजनीतिप्रकाश (पु० ३०८-२१३) एवं राजघर्मकाण्ड (पृ० २८-२६) ने मत्त्यपुराण को अधिकांश में 
उद्धृत किया है। राजनीतिप्रकाश (पु० २१४-२१९) ने देवीपुराण से नगर, पुर, हुदुट, पुरी, पत्तन, सांन्दरों के निर्माण 
के विषय में बहुत-से अंक्ष उद्धृत कर रखे हैं ।* पाणिति (७३।१४) ने ग्राम एंबं नगर का अन्तर बताया है (प्राचां 
ग्रामनगराणाम्‌) । पत्तज्जकि ने इसकी व्याख्या करते हुए लिखा हैं कि-पग्राम, घोष, नगर एवं संवाह भाँति-भाँति के जन- 
अधिवधितों (बह्तियों) के या बह्तियों के दलों के नाम हैं | वायुपुराण (९४४०) ने पृथक रूप से पुरों (नगरों या पुरियों), 
घोषों (ग्वालों के ग्रामों), ग्रामों एवं पत्तनों का उल्केख किया हैँ। राजधानी, प्रासाद, कचहरियों, कार्याक्ष्यों, ज्ाइयों 
आादि के निर्माण के विणय में देखिए झुक्र७ (१।२१३-२५८), युकव्तिकल्पतद (पु० २२), वायु०« (८१०८), मत्त्य० 
(१३०) | शुक्र (१।२६०-२६७) ने पद्या (फुटपाय), वीथी (गछो) एवं सार्ग की चौड़ाई क्रम से ३, ५ एवं १० 
हाथ कही है। अयोध्या की राजधानी के वर्णन के लिये देखिये रामायण (२।१००॥४०-४२) । रामायंण (६।११२।४२, 
सिक्‍तरध्यान्तरायगा] एवं महाभारत (भादि० २२१॥३६) से पता चक्तता है कि सड़कों पर छिड़काव होता था। हूर्प- 
चरित (३) में बाण ने ह्याण्वोह्वर (थानेश्वर) का सुन्दर वर्णन किया है । दाजघानी के स्थानीय शासन के विषय में 
देखिए कौटिल्य (२।३६) । पहाड़पुर पत्र (गुप्त संवत्‌ १५९ ८४७८-९५ ई०) से पता चलता है कि नगर-भ्ेष्ठी (राज- 
घानी के व्यापारियों एवं घनागार-श्रेष्ठियों के प्रमुख) का चुनाव सम्भवत्तः स्वयं राजा करता था (एुपि० इ०, जिल्द २०, 
पुृ० ५९) । सम्भवतः राजघानो के झासक को शासत-कार्य में सहायता देंने के छिए पोरमुर्यों या पौरवृद्धों की एक समिति 
(बोर्ड) होती घी । दामोदरपुर के पत्र (एपि० इ०, जिल्द १५, पृ० १३०, १३३, गुप्त संवत्‌ १२९) में नगर-सेठ 
(नगर-श्रेष्ठी) का उल्लेख हूँ । मेगल्थनोज (मैक्रिंडिल की एंड्येण्ट इण्डिया, फ्रंगमेण्ट ३४, पु० १८७) ने पालियोशा 
(पाटलिपुत्र) नगर तथा उसके शासन का वर्णन किया हैँ | बहू कहता हैँ कि ५-५ सदस्यों को ६ समितियाँ थी, जो क्रम 
से (१) जिल्पों, (२) विदंक्षियों, (३) जन्म-मरण, (४) व्यापार, बठखरों (५) निर्मित सामानों एवं (६) 
बेची हुई वस्तुओं का दसरवाँ भाग एकत्र करने अर्थात्‌ चुगी का प्रवन्ध करती थीं। मेगस्थनोज के कथन से पता चक्ता है 
कि पाटलिपुत्र ८० स्टैडिया लम्बा एवं १५ स्टैंडिया चोड़ा था, इसका आकार सभानान्तर चतुमुंज को भाँति था और 


ह्त्कः हा . अिननगगनन जे -अनननन... 





२. भिछाइए ''प्रामा हंड्ा विशुल्या:, पुरो हट्टादिमत्यग, ता एवं महृत्य: पत्तनानि, दुर्गाण्पौदकादोनि | खेंटाः कर्षक्रग्रामा:। 
छर्वटा: पर्वतप्रान्तग्रमा इति।” घश्लोषर (भागवत० ४॥१८।३१), राजनीतिकौस्तुम द्वारा उदबृत (पू० १०२)। 
शिल्परत्त (० ५) में ग्राम, खेटक, खर्वट, दुर्ग, नगर, राजधानी, पत्तन, द्रोणिक, झिबिर, स्कन्चाबार, स्थानोय, 
विडम्बक, निगम एवं छ्ाल्लानगर की परिभाषाएँ दी गयी हूैँ। मय मत (१०।९२) ते इतमें दस का उल्लेख किया 
हैं और (९।१०) ग्राम, खेटठ, छर्वट, दुर्ग तथा नगर के विस्तार का वर्णन किया है । 
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इसके चारों ओर छकड़ी की दीवारें थीं जिनमें तीर छोड़ने के छिये छिद्र बने हुए थे । राजघानी के सामने खाई भी थी | 
एरियन (मैकूरिडिक, पु० २०९-२१०) के अनुसार पाटलिपुत्र में ५७० स्तम्भ एवं ६४ द्वार ये। अपने महाभाष्य में 
पतक्लि ने पाटल्षिपुत्र का उल्लेख कई बार किया हैं। (जिल्द १, पु० ३८०) । महाभाष्य में पाटलिपुश्र श्लोण के किनारे 
बताया गया है (पाणिनि २।१।१६) भौर इसमें इसके प्रासादों, दीवारों का भी उल्लेख हुआ है (वातिक ४, पाणिनि 
'४२।६६, एवं जिल्द २, पृ० ३२१, पाणिनि ४।३।१३४) | फाहियान (सन्‌ ३९९-४१४ ई०) ने भी पाटलिपुनत्र की शोभा 
का उल्लेख किया है और उस्ले प्रेतात्माओं द्वारा बनाया हुआ कहा है। और देखिए राइस डेविड्स (बुद्धिस्ट इण्डिया, 
>पु० ३४-४९) । 

'भागवतपुराण (४॥१८।३०-३२) में आया है कि वैन के पुन्न पुथु ने सर्वप्रथम पृथिव्री को समतकू कराया और 
ग्रामों, नगरों, राजधातियों, दुर्गों आदि में जनों को बसाया । पुथु के पूर्व छोग जहाँ चाहते थे रहते थे, न तो ग्राम थे और 
न नतग़र | राजनीतिकोस्तुम के अनुसार श्रीघर द्वारा उद्घृत भुगु के मत से ग्राम वह बस्ती है जहाँ ब्राहाण छोग अपने 
कमियों (मजदूरों) एवं शूद्दों के साथ रहते हैं, ख॒र्बट नदी के तट की उस बस्ती को कहते हैं, जहाँ मिश्चित छोग रहते हैं 
और जिसके एक ओर ग्राम और दूसरी ओर नगर हो । राजनीततिकौस्तुमभ (पृ० १०३-४) द्वारा उद्धुत शौनक के मत से 

" जोंट उसे कहते हैं जहाँ ब्राह्मण, क्षत्रिय एवं वैद्य रहते हैं, वह स्थान जहाँ सभी जातियाँ रहती हैं, नगर कहलाता है । 
झौनक के मत से ग्राह्मण गृहस्थों को इवेत एवं सुगन्धित मिट्टी में, क्षत्रियों को छाछ एवं सुगन्धित मिट्टी वाले नगरों में 
तथा बैक््यों को पीछी मिट॒टी बाल़े स्थानों में बसता चाहिए । 





जभध्याय ७ 


कोश (५) 


कौटिल्य (२।१) का कहना है कि जिस राजा का कोझ रिक्त हो जाता है वह नगरबास्ियों एवं प्रामबास्तियों को 
चुसने छगता है । कौटिल्य (२।८) ने ठीक ही कहा है कि राज्य के सारे व्यापार कोक्ष पर निर्भर रहते हैं, अतः राजा को 
सर्वप्रथम कोश पर छ्यान देना चाहिए । गौतम (सरस्वतीबिकास द्वारा उद्धृत, पृ० ४६) का कहना हैं कि कोश राज्य 
के अन्य छः भंग्ों का आधार हैं। शान्ति० (११९१६) ने भी फोश की महत्ता गायी है। काम० (१३॥३३) ने तो यहाँ 
तक कहा है कि यहू छीकिक प्रसिद्धि हैं कि राजा कोश पर जाघारित है। विष्णुधर्मोत्तर (२।६१।१७) का कहना है कि 
कोश राज्य के वृक्ष की जड़ है । प्राचीन भारत के भारतीय राज्यों के दो स्तम्भ थे; राजस्व एवं सैन्यबक । मनु (७४६५) 
का कहना है कि राज्य का कोश एवं शासन राजा पर निर्मर रहता है, अर्पात्‌ राजा को उन पर व्यक्तिगत ब्यान देना 
चाहिए । यही बात याज्ञ० (१।३२७-३२८) ने अपने ढंग से कही है | और देखिए काम० (५।७७) एवं शुक्रः (१।२७६- 
२७८) । राजतरंगिणी (७॥५०७-५०८) का कथन है कि कझमोर का राजा ककृश (सन्‌ १०६३-१०८९ ई०) वणिक की 
भाँति आय-व्यय का ब्यौरा रखता था और बड़ी सावधानी वरतता था। उसके पार्श्व में सदा एक लिपिक रहता था, 
जिसके हाथ में लिखने के लिए खड़िया एवं भूर्ज (भोजपत्र) रहा करते थे । 

कोदा भरने का प्रमुख साधन है कर-प्रहण, अतः घर्मशझास्त्रों द्वारा उपस्थापित कर-ग्रहण के सिद्धान्तों को व्याख्या 
कर लेना उचित है । प्रथम सिद्धान्त यह था क्षि स्मृतियों द्वारा निर्धारित कर के अतिरिक्त अन्य कर राजा नहीं छगा सकता 
था, आर्थात्‌ राजा अपनी ओर से मनमानी नहीं कर सकता था। कर की मात्रा वस्तुओं के मूल्य एवं समय पर निर्भर थी, 
क्योंकि आक्रमण, दुर्भिक्ष आदि विपत्तियाँ भी घहरा सकती थीं। गौतम (१०-२४), मनु (७४१३०), विष्णुघर्मसूत्र 
(३॥२२-२३) ने घोधित किया हैं कि राजा साधारणतया उपज का छठा भाग क्ते सकता है, किन्तु कौटिल्य (५॥३), मनु 
(१०११८) श्ान्ति० (अध्याय ८७), शुक्र७ (४२।९-१०) ने छूट दें दी है कि आपत्तियों के सम्रय राजा को आपत्ति- 
काल में भारी कर छगाने के लिए प्रजा से स्नेहपूर्ण याचना (प्रणय) करनी चाहिए और अलुर्वर मूमि पर तो भारी कर 
लगाना ही नहीं चाहिए । कौटिल्स ते यह भी कहा है कि एक आपत्ति-काछ में एक से अधिक बार कर नहीं छगाता चाहिए ।* 


१. कोषामूछाः कोशपूर्बाः सर्वारम्भा: । तत्मात्यूवं कोशमवेक्षेत । कौ० २।२; कोशइच सतत॑ रदयो यत्नमास्थाय . राजमिः 
कोबामुला हि राजातः कोशयों वृद्धिकरो भवेत्‌ ॥ श्ान्ति० (११९१६); कोशमूलो हि राजेति प्रवादः सार्वलौकिकः | 
फाम० (१३॥३३), यह बुघभुषण (पृ० ३६) में भो पाया जाता है; कोशस्तु सर्वधा अभिसंरक्ष्य इत्पाह गौतमः ) 
तल्मूलत्वात्प्रकृतीनामिति । सरस्वती विकास (पु० ४६५) । 

+. कोषममकोशः प्रत्युत्पल्ताथ॑कच्छू: संगक्लोयात्‌ । जनपद महान्तमल्पत्रमाणं वा देवमातृक॑ प्रभूतधात्य॑ घात्यस्याँशं 


तृतीय चतुर्थ बा यात्रेत इति कर्षकेघु प्रणयः ।““'इति ब्यवहारिषु प्रणयः। सक्ृदेव न द्वि: प्रयोज्यः | 
अर्थशास्त्र (५२) । 


के पु न हक रा डर ७ औक हि रे रु 











६६्ट धर्मदाह्त्र फा इतिहास 


दान्ति० (८०।२६-३३) में आया है फि अधिक कर छगाने के पूर्व राजा को चाहिए कि वह. प्रजाजनों के समक्ष भाषण 
करे, यथा--- यदि दात्रु आक्रमण करता हैं तो तुम्हारा सब कुछ, यहाँ तक कि तुम्हारी पत्नियों तक को उठा के जायगरा, 
दात्रु तुमसे जो छीन लेगा वह पुनः तुम्हें वापस नहीं मिलेगा““।” जूतागढ़ के अभिलेख में ( एपि० इ०, जिल्द ८, पू० 
३६, जिल्द २, पृ० १५-१६) भी 'प्रणय' छाब्द का प्रयोग हुआ हैं। कर-ग्रहण के सिलसिले में दूसरा प्रिद्धार्त बड़े कवित्व- 


पूर्ण एवं आलंकारिक छूप में रखा गया है, जिसका तात्पर्य यह है कि 'करदाता को कर हल्का छगें, जिस्ते वह बिना किसी 


. कठिताई के दे सके | उद्योग० (३४॥१७-१८) में आया. है --जिस प्रकार मधुमवल्ली मधु तो निकाछ छेतो है, किन्तु फूलों 
को बिता पीड़ा दिये छोड़ देती है, उसी प्रकार राजा को मनुष्यों से बिना कष्ट दिये घन छेना चाहिए । मधुमवखी मधु 
के लिए प्रत्येक फूछ के पास जा सकती है, किन्तु उसप्ते फूछ की जड़ नहीं काट देनी चाहिए, माछी के समान उसे व्यवहार 
करना चाहिए, न कि अंगारक।रक (कोयला फूँकने वाले) के समान (जों कोयला बनाने के लिए सम्पूर्ण पेड़ जड़सहित 
काट लेता है) । मतु (७॥१२९ एवं १४०) ने संक्षिप्त रूप से इस प्रकार कहा है--“'जिस प्रकार जोंक, वछड़ा एवं 
मधुमवख्ी थोड़ा-धोड़ा करके अपनी जीविफा के किए रक्‍त, दूध या मधु लेते हैं, उसो प्रकार राजा को अपने राज्य से 
वाषिक कर के हूप में थोड़ा-थोड़ा लेना चाहिए। राजा को न तो अपनी जड़ (कर न कछेकर) और न॒ दूसरों की जड़ 
(अधिक कर लेकर) काटनी चाहिए ।* यही बात जान्ति० (८८।४-६) ते दूसरे ढंग से कही हैं। और देखिए घम्मपद 
(अध्याय ४९) । राजा को माछाकार की भाँति न कि आंगारिक की भाँति कार्य करना चाहिए ।” कर-ग्रहण का तीसदा 
सिद्धान्त यह है कि कर-बृद्धि क्रशः और वह भी एक समय, कम ही होनी चाहिए (ह्वान्ति० ८८।७-८) । करों को 
उचित समय एवं उचित ह्थक पर उगाहना चाहिए (क्षान्तिण ८८।६२ एवं काम्र० ५।८३-८४) ।* व्यापारियों पर कर 
लगाते समय राजा को निम्न बातों पर्‌ ध्यान देना चाहिए; वस्तुओं के क्रय में. कितना घन छगा है, राज्य में वस्तुओं की 
बिक्री कैसी होगी, कितनी दूरी से सामान छाया गया, मार्ग में खाने-पीने, सुरक्षा आदि की व्यवस्था में कितना धन 
लगा (मनु ७॥१२७ - दान्ति० ८७१३-१४) । विल्पियों पर कर छगाने के पूर्व उनके परिश्षम एवं कुशलता आदि पर 
ध्यान देना चाहिए (घान्ति० ८८।१५) । राज्य के कोश के . छिए सभी को कुछ-न-कुछ देना ही चाहिए । यहाँ तक कि 
दरिद्र छोगों को भी, जो कोई वृत्ति करते हैं, कर देता चाहिए । रफोई बनाने बालों, बढ़इयों, कुम्हारों आदि को भी मास 
में एक दिन की कमाई कर के रूप में देनी चाहिए (मनु ७।१३७-१३८) । और देखिए गौतम (१०।३१-३४) विष्णु 
घर्मसूत्र (३३२२) । किन्तु शुक्र (४।२।१२६१) का कथन है कि मजदूरों एवं छ्षिल्पियों को प्रत्येक पक्ष में एक दिन की 
बेगार देनी चाहिए गौतम (१०।३४) का कहना है कि बेगार के दिन राजा द्वारा उन्हें भोजन मिछना चाहिए । काम- 


३. यथा मधु समादत्तें रक्षन्‌ पुष्पाणि घट्पदः । तद्दर्थान्मनुष्पेम्य भादद्यादविहिसया ।। पुष्य॑ पुष्प॑ विचिन्वीत मूछच्छेदं न 
कारयेत्‌ । माछाकार इबारामें न यधाज्भारकारकः ॥ उद्योग० (३४।१७-२८) | यही बात पराह्वर (१॥६२) ने भी 
._- कहीं है | मिकाइए घम्मपद (४९)-'यथापि अमरो पुप्फं वण्णगंध॑ अहेठयं । पल्तेति रसमादाय एवं गामे मुनी चरे || 
४. यथा राजा च कर्ता च स्पाता कर्मणि भागिनी | संवेदय तु तथा राज्ञा प्रणेया: सततं करा: ।| नोच्छिन्यादात्मनों मूछ॑ 


परेषां चापि तृष्णया । ईहाद्वाराणि संदुण्य राजा संप्रीतदर्शन: ॥ शान्ति" (८७॥१७-१८); मनु (2१३९) ने भी , 


आधा “नोच्छिन्दात्‌'"' आदि कहा है । 

माछाकारोपमों राजस्मव भमांगारिकोपमः । शान्ति० (७१।२०), गौर देखिए शुक्रनीतिसार (४।२।११३), जहाँ ऐसी 
ही उपमा दी गयी है । 

_क्राददीत घन काक्ते तिवर्गपरिवृद्धयें । यथा गौ: पाल्यते काकछ्ते दुषद्मयते च तथा प्रजा॥ काम० (५॥८३-८४) । 


डर ना री - 


कर-ग्रहण-सम्धन्धी सिद्धान्त एवं ल्रोत ६६९ 


न्दक (४।६२।४४), शुक्र० (४२-३२), गौतम (१०।२८-२९), मनु (७१२८, ८।३०६-३०८), नारद [प्रकीर्णक ४८) 
भादि ने कर लगाने के उद्देदयों पर प्रकाश डाला है ।” प्रजाजनों की रक्षा करने के लिए मानों कर राजा का बेतन है ।, 
राजा सूर्य के समान है जो समुद्र से जल सोखकर पुनः वर्षा करता है (रघुवंशध १।॥१८)। कर क्ेफर राजा राज्य की रक्षा 
करता है, आपत्तियों से बचाता है, घर्म एवं अर्थ नामक उद्देदयों की पूति करता हूँ 

कामन्दफ (५॥७८-७९) ने विभागाण्यक्षों के 'कार्यों द्वारा कोश के. भरण के छिए आठ प्रमुख ल्लोतों (अष्टवर्गों) 
का उल्लेख किया है, यथा--कृषि, जलू-स्थकू के मार्ग, राजघानी, जलों के बाँध, हाथियों को पकड़ना, ख़ानों में काम 
करना--स्तोना एकत्र करता, ([घनिकों से) घन उगाहना, निर्जन स्थानों में नगरों एवं ग्रा्मों को बसाना । मानप्तोल्लास 
(१।४, इलोंक ५३९-५४०, पु० ७७) ने कहा है कि राजा को वाधिक कर का तोौन चौथाई भाग साधारणतः व्यय कर 
देता चाहिए और एक चौथाई बचा रखना चाहिए | शुक्र० (१।३१५-३१७) के मत से राजा को अपनी वाधिक आाय 
का छठा भाग बचा रखता चाहिए, सम्पूर्ण का आधा भाग सेना पर, बीसर्वा भाग (पण्डितों, दरिद्रों एवं असहायों आदि 
को) दान के रूप में तथा मन्त्रियों, छोटे-मोदे कर्मचारियों, अपने लिए तथा अन्य मर्दों में व्यय करना चाहिए | शुक्र० 
(४२॥२६) का कथन हैं कि राजा को तीन वर्षों के लिए अन्न एकत्र रखना चाहिए | इस स्मृति ने तो एक यह भी 
असम्भव बात कह डाली है कि उसका कोद इतना परिपूर्ण होना चाहिए कि २० दपों तक बिना किसी शअ्रकार का कर _ 
उगाहे सेना का व्यय सभाछा जा सके । मानसोल्छास (१।४।३९४, ३९७, पृ० ६४) का कहना है कि कोश सोता, चाँदी, 
रत्नों, आभूषणों, बहुमूल्य परिधानों, निष्कों (सिवकों) आदि से परिपूर्ण रहना चाहिए । कौटिल्य (४।३) के मत से दुभिष्षा 
में राजा घन्तिकों से उनका घन छे सकता है । कौटिल्य (५२ ) ने यह भी कहा हैं कि जब कोश खाली हो भौर कोई 
विपत्ति सामते आ खड़ी हो, तो राजा क्ृपकों, व्यापारियों, मद्य-विक्रेताओं (कलबारों), वेश्याओं, सूअर बेचने वालों, 
* अण्डा, पद्म आदि रखने वालों से विशिष्ट याचना करने के उपरान्त घनिकों से यथासामर्थ्य सोना देने का अनुरोध कर 
सकता हैं और उन्हें दरबार में कोई ऊँचा पद या छत्न या पगड़ी या कोई उचित सम्मान देकर बदलता चुका सकता है ।* 
कौटिल्य ने राजा को यह छूट दी है कि वह आपत्काल में देवनिन्‍्दकों के संघों एवं मन्दिरों का घन छीन सकता हैं अथवा 
किसी रात्रि में अचानक किसी देवसूर्ति या पूत बुक्ष का चैत्य (उच्च मण्डप) स्थापित करने के छिए या अछोकिक शाक्तियों 
वाले किसी व्यवित के हेतु पवित्र स्थान की स्थापना के लिए या मेला या जन-समूह के आननन्‍्दोत्सव के लिए आवद्यक घन 
एकन्र कर सकता है ।* कौटिल्य ने और भी बहुत-सी बातें कही हैं, जिन्हें स्थानाभाव से हम यहाँ नहीं दे रहे हैं । उपयु कत 


७, बह्नादानो&ल्पनि:ल्ाव: ख्यातः पूजितदैवत: । ईप्सितद्रव्यसंपूर्णों हु आप्तैरधिष्ठितः ॥ मुकताकनकरत्नाक्यः पितृपैताम- 
होचितः । घर्माजितो व्ययसहः कोश: क्रोज्तज्ञस॑मतः ॥। घर्महेतोस्तथार्थाय भृत्यानां मरणाय च | आापदर्थ भू संरदयः 
कोद्य: कोशवता सदा ॥ काम० ४।६२-६४, राजनीतिरत्नाकर (पृ० ३४) द्वारा उद्घृत । 

८. सारतो वा हिरण्यमाढ्यान्याचेत । यथोपकारं वा स्व॒वद्ा वा यदुपहरेयु: स्थानछत्रवेंष्टनविभुषाए्चैपां हिरण्येन प्रय- 
बछेत । अर्थशास्त्र (४॥२) | क्‍ 

९, पतञ्जक्ति (महाभाष्य, जिल्द २, पृ० ४२९, पाणिनि ५।३।९६) के अनुसार मौर्यों ने घन के लिए मूर्तियाँ एयापित 
की थीं | राजतरंगिणी (५।१६६-१७७) ने कश्मीर के राजा हांकरवर्मा की ज्यादतियों (बल्तपूर्वक ग्रहण) का वर्णन 
किया हैं। उसने निगरानी करने के बहाने से ६४ मन्दिरों का घत छूट लिया | उसने गृह्य कृत्यों (पधा--उपत्यन- 
संस्कार, विवाह आदि) पर.भी कर छगाया था | ग्यारहवों झताव्दी में कश्मीर के राजा हर्ष ते ध्थपिकांस मन्दिरों 
को लूट लिया था (राजतरंग्रिणी ७/१०९०) । 








६७० घर्मज्षास्त्र का इतिहास 


उपायों के पीछे कौटिल्य का मन्तब्य इतना ही है कवि आपत्फकाल में उपयुक्त सहायता प्राप्त हो सके । किन्तु कौटिल्य ने 
इस विषय में इतनों स्तावधानी प्रदर्शित की है कि उचित घामिक स्थानों की सम्पत्ति न छीनी जा सके, केव अधामिक 
एवं राजद्रोही छोगों की सम्पत्ति के साथ ही ऐसा व्यवहार किया जाय (५॥२; एवं दृष्येष्वधामिकेषु वर्तेत नेतरेषु) | 
रिक्त कोश की पूर्ति के विषय में और देक्षिए नीतिवाक्यामृत (कोश्-समुदुदेशा, पृ० २०५) | परशुरामप्रताप (राजवल्लभ- 
काण्ड) ने तो ऐसा उद्धरण दिया है जिससे सिद्ध होता है कि कोश को प्‌त्ति के छिए रसायन, धातुवाद आदि का प्रयोग 
किया जा सकता है|” शुक्र (४।॥२।११) ने ऋण पर धन लेने की वात भी चलायी है ।"' श्ञान्ति० (2८।२९-३०) में 
आाया है कि राजा को चाहिए कि वह अपने राज्य के घनिकों को आदर-सम्मान दे, क्योंकि वे राज्य के प्रघान तत्त्व होते 
हैं; इतना ही नहीं, उनसे प्रार्थना करनी चाहिए कि वे उसके साथ जनता पर भनुग्रह करें ।** 


राजा को कर देने के विषय में बहुत-स्े कारण बताये गये हैं । गौतम (१०।२८) का कहना हैं कि राजा रक्षा 
करता है अतः उप्तके लिए कर देना चाहिए । कहीं-कहीं तो ऐसा प्रकट हुआ है कि कर मानो राजा का वेतन हैं । राजा 
मनु ने प्रजा से इसी प्रकार का समझौता किया था [देखिए द्यान्ति० ६७ एवं ७०।१०, बौघायनधर्मसूच १।१०॥१, नारद 
१८४८, कौटिल्य ११३) | कात्यायन (इलोक १६-१७) का कहता हैं कि राजा भूमि का स्वामी है, किन्तु घन के अन्य 
प्रकारों का नहीं, वह उपज के छठे भाग का अधिकारी है; मनुष्य भूमि पर निवास करते हूँ अतः वे साधारण रूप में 
स्वामी-से लगते हूँ (किन्तु वास्तव में उनका स्वामित्व दूसरे ढंग का है; वास्तविक स्वामी तो राजा ही है) ।* 

घर्मशास्त्रों, अर्थश्ासत्रों एवं क्षिक्ताछेखों में भाँति-भाँति के करों का उल्लेस्न हुआ हैं। राजा कों जो कर दिया 
जाता है उसका प्राचीनतम नाम है “ब॒कति । ऋग्वेद (७॥६।५ एवं १०।१७३।६) में साधारण छोगों के लिए बलिहतु 
(राजा के लिए बलि; छुल्क या कर काने वाले) शब्द का श्रयोग हुआ है । ४ तैत्तिरीय ब्राह्मण (२॥७।१८॥।३) में आया 
है-- हरन्त्यस्मे विज्ञो वलिम्‌” अर्थात्‌ “छोग राजा के छिए बलि छाते हैं ।' ऐत्तरेय ब्राह्मण (३५।३) में वैश्य को 
“बलिक्त्‌ (दूसरे को कर देने वाला) कहा गया है क्‍योंकि ब्राह्मण एवं क्षत्रिय छोग अधिकांश में कर-मुकत थे । 
देखिए प्रो० हाप्किस की पुस्तक 'सोशल कण्डीशन आब दी रूलिंग क्लास (जें० ए० ओ० एस०, जिल्द १३, पुृ० ८९) 
एबं फिक (पुृ० ११९) जहाँ करों के सम्बन्ध में जातकों का साक्ष्य (हवाछा) दिया गया है। मन्रु (७८०), मत्तस्य० 


(२१५५७), रामायण (३।६।११), विष्णुघर्मसूत्र (२२) में 'वक्ति' शब्द का प्रयोग (राजा द्वारा लगायें गये कर के 





१०, 70 विविध॑व॑धंयेद्धनम्‌ । ताम्रेण साधयेत्‌ स्वर्ण रौप्यं बंगेन साघयेत्‌ । परशुरामप्रताप 
राज०) । 

११. घनिकेम्सो भृति दत्त्वा स्वापत्तौ तद्धनं हरेतु । राजा घ्वापत्समुत्तीर्णस्तत्स्य॑ दण्यात्सबुद्धिकमु ॥ शुक्र० 
(४।२।११) । 

१२. घतितः पूजयेल्तित्यं पाताब्छादतमोजनै: । वक्‍तब्याइ्चानुगृह्लीष्व प्रजा: सह मयेति वै ॥ अंगमेंतन्मह॒दु राज्यें घनिनों 
ताम भारत । ककुदं सवभूतानां घनस्थों नात्र संक्षयः ॥ श्ान्ति० (2८।२९-३०) । 

६३. कात्यायनः । भुस्यामों तु स्मृतों राजा नाल्यद्रन्यस्य सर्वदा | तत्फलस्य हि षड़्भागं प्राष्नुयान्तान्यथैव तु ।। भुतानां 
तन्निवासित्वात्त्थामित्वं तेन कीतितम्‌ | राजनीत्तिप्रकाश्ष (पूृ० २७१) । देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय २५, 
जहाँ राजा के भूमि-स्वामित्व पर विवेचन उपस्थित किया गया है । 


._ है४, स निरुष्या नहुपो यद्ो अग्तिविशवश्यक्रे बछिछतः सहोभिः॥ ऋ० (७६५); मयो त इन्द्र: केवलीविश्ो बलिद्ृत- 


स्करतू ॥ ऋ० (१०११७।५६); ह्रन्त्यस्मं विश्ञों वछियु | तै० दा० (२।७१८।३) । 
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रूप में) पष्ठ भाग के लिए हुआ है । अश्लोक के दंमिन्देई स्तम्भ-लेख (कॉर्पस इंस्क्रिप्झनम्‌ इण्डिकेरम, जिल्द १, पु० 
१६४) में आया है कि लुम्मिनि ग्राम बलि-म॒ुक्‍त फर दिया गया, किन्तु उसे उपज का # भाग देना पड़ता था (छुमिनि- 
ग्राम उबक्तिक (उद्गलिक:) कदे अठभागियें (अष्टभागिकः) चल) यहाँ 'वक्ति एवं भाग में अन्तर विखाया गया है, 
उपहार अर्थ में 'बक्ति' व्यापक दाव्द है, "कर शब्द ऊंगान (टैक्स) का सामान्य अर्थ प्रकट करता है। और देखिए आपस्त- 
स्वधर्मसूच (२१०१२६।१०), मनु (७४१२८, १२९, १३३), वसिष्ठ (१९२३), विष्णुधर्मसूच (३॥२६-२७) । “भाग' 
बब्द साधारण करों के छिए प्रयुवत हुआ है और इसका अर्थ है राजा का भूमि-खण्डों, वृक्षों, ओषधियों, पश्चुओं, द्रव्यों 
आदि पर-भाग या हिस्सा | इस बिपय में देखिए मनु (७/१३०-१३१, ८।३०५), विष्णुधर्मसूत्र (३२५) | 'भाग' का 
यह अर्थ अति प्राचीन है | भागदुघ, राजा के रत्तियों में एक रत्नी था | अमरकोश्ष में घक्ति, कर भाग पर्याय माने गये हैं । 

छुल्क शब्द का अर्थ है चुंगी, जो क्रताओं एवं विक्रेताओं हारा राज्य के बाहर या भीतर के जाने या छाने वाक्ते 
मानों पर छृगायी जाती थी (शुक्र> ४४२१०८) | पराणिनति (४३७५) के आयस्थानेम्यष्ठक्‌ सूत की व्याक्ष्या 
करते हुए महाभाष्य ने 'ज्लौल्किक' एवं “गौल्मिक' उदाहरण दिये हैं, जिससे प्रकट होता है कि 'शुल्क जो चुंगी की 
चोौकियों पर लिया जाता था, आय का एक रूप था । 

राज्य की भाय के प्रमुख एवं सतत चने वाके साधन तीन थे, यथा--उपज पर राजा का भाग, चुज्जी एवं 
दण्ड से प्राप्त घन (अपराधियों एवं हारे हुए मुकदमेवाजों से प्राप्त घन, अर्थात्‌ उन पर छगाये गये आर्थिक दण्डों से 
प्राप्त घन) । इस विषय में देखिए श्वान्ति० (७१।१०) एवं शुक्र (३।२।१३) | प्रमुख्ष करदाता थे कृषक, व्यापारी, 
अ्रमिक एवं शिल्पकार (मनु १०११९-१२०) । वर्धमान के दण्डविवेंक (पु० ५) उद्घृत मनु (८।३०७) के अनुसार 
वह राजा, जो बिना रक्षा किये बलि, कर, शुल्क, प्रतिभोग (मुद्रित संस्करण में भ्रतिभाग) एवं दण्ड (अर्थ-दण्ड या 
जुरमाना) लगाता है, सीधे नरक को जाता हैं । वर्तमान ने उसे कर कहा है जो प्रति मास ग्रामवासियों एवं नगरवासियों 
से (कुल्छूक के मत से प्रत्येक मास में, या वर्ष में दो बार, भाद्रपद या पौष में) लिया जाता है, व्यापारियों से प्राप्त $८ 
भाग शुल्क तथा प्रत्तिदिन बेचे गये फछ, फूछ एवं दशाक पर छगने वाकछा प्रतिभोग कहा गया है | इन कतिपय तथा अन्य 
प्रकार के करों के विषय में यहाँ कुछ छिख देता आवद्यक जान पड़ता है | 

मनु (७॥१३०), गौतम (१०२४), विष्णुघर्मसूम्त (३॥२२), मानसोल्लास (२।३।१६३, पृ० ४४) एवं अन्य ग्रन्थों 
में राजा भूमि सै प्राप्त अन्न के है, है या ब॥ भाग का (विष्णु० में ६, गौतम में कर भाग भी) अधिकारी माता गया 
है। बृहस्पति एवं विष्णुघर्मोत्तर (२।१।६०-६१) में इन करों के उग़ाहने की दक्षाओं का वर्णन मिलता हैं। राजा 
शुकधाल्य ( ऐसे धान्‍्य या अताज जिनमें टूँड॒ हो, यथा जो, गेहूँ आदि) का ई भाग, दिम्घोधान्य (ऐसे घान्य जिनके बीच 
में बोज हो या बीजफोद) का 3 भाग, वर्षों से न जोते गये खेत से उत्पन्न अन्न का ३० भाग, वर्षा ऋतु में उत्पन्न अन्न 
का ३ भाग एवं वसन्‍्त ऋतु में उत्पलत अल्न का है भाग कछेता था । '* देश की परम्परा के अनुसार कर वर्ष में या छः 
मास में एक बार उग़ाहा जाता था। कौटिल्य द्वारा उपस्थापित विभिन्‍न कर-परिणामों की ओर सीताध्यक्ष के कार्यो 


१५, विष्णुधर्मात्तरे | शुकघान्येष पड़भागं शिम्बीघान्येष्वधाष्टमम्‌ | राजा बल्यर्थमादद्याहश्षकालानुरूपत: । शूकशिस्ब्यति- 
रिकते घान्ये मनुगौतमोक्‍्तो द्वादशों दशमों वा भागः। तथा च बृहस्पति: । इश्चाष्टपष्ठं नृपतेर्मागं दद्यात्‌ कृषीबकः । 
खिलादर्षावसन्ताज्व क्ृष्यमाणाद्यथाक्रमम्‌ ॥”“स॒ एवाह । देक्षस्थित्या बलि दण्युभृत॑ पण्मास-वापिकम्‌ | एप 
घ॒र्मं: समार्यातः कीनाशानां पुरातन: || राजनीतिप्रकाश (पू० २६२-२६३) एवं राजघर्मकाण्ड (पृ० ६३, अन्तिम 
दो एल्लेक) । ग | 
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के वर्णण (गत पु० ६४६) में संकेत कर दिया गया है | शुक्र० (४/२।१२१-१२२) ने एक सुन्दर नियम दिया है-- 

“यदि कोई कृपक तालाब, कप, जलाशय बनाता है या बर्षों से पड़े हुए (आक्ृष्ठ अर्थात्‌ न जोते गये) खेत को जोतता 

है तो उससे तव॒ तक फर नहीं छिया जाना चाहिए, जब तक कि यह अपने व्यय फिये हुए घन का दुगुना नहीं प्राप्त 

कर छेता | कौटिल्य (२।१) ने छिख़ा हैं कि राजा को चाहिए कि वह कृषकों को बीज, पश्चु एवं घन अग्रिम दें दें, 

जिसे कृषक कई सरक्त भागों में छौटा सकते हैं । इस प्रकार की कृपा को अनुग्रह कहा जाता हैं। राजा को इस प्रकार 

अनुग्रह एवं परिहार (छूट। करना चाहिए कि कोश बढ़े, न कि खाली हो जाय ।** यहु हमने बहुत पहले देख किया 

है कि साघारणतः राजा को उपज का है भाग मिलता था, किन्तु आक्रमण या अन्य किसी प्रकार, की आपत्तियों 

की स्थिति में बह ह भाग तक कर प्राप्त कर सकता था। मेंगस्थनीज (फ्रैगमेण्ट १, पृ० ४२) का कथन है कि किसी 

फो भमि-स्वामित्व का अधिकार नहीं हैं, प्रत्येक व्यक्ति को भमि-कर के अतिरिक्त उपज का हे भाग देना पड़ता हूं | 

इससे स्पष्ट है कि चन्द्रगुप्त मौर्य के फाल में कर अधिक देना पड़ता था, क्योंकि उन दिनों युनानी आदि आक्रामकों 

को मार मगाने तथा विज्ञाक्त सैना के छिए अधिक घन को आवदध्यकता थी । मनु (७१३०), गौतग (१०२५), विष्णु- 

घ॒र्मसून्न (३।२४), मानसोल्छास (२।३।९६३, पृ० ४४) आदि के मत से राजा को चरवाहों द्वारा पालित पदश्चुओं 

है तथा महाजनी पर छेल भाग छेने का अधिकार था | अन्तिम बात से प्रकट होता है कि मानों प्राचोन काल में आयकर 

(इनकम टैक्स) लेने की प्रथा भो हलके ढंग से विद्यमान थी। छझुक्क० (४२।१२८) ने महाजनों द्वारा प्राप्त व्याज पर 

3५ माग छेने की व्यवस्था दी है |” दिए ने इस विषय में वस्त्र-व्यापार को भी चर्चा की है | मनु (७॥१३१-१३२), 

गौतम (१०२७), विष्णुघर्मसूत्र (३४२५), विष्णधर्मोत्तर (२।६१-६-६३) एवं मानसोल्छास के अतुसार राजा को 

& पेड़ों, मांस, मघु, घृत, चन्दन, ओपषधियों के पौधों (यथा गुड़ची), रसों (नमक आदि), पृष्पों, जड़ों (यथा हल्दी आदि), 

का फलों, पत्तियों (यथा ताम्बूल आदि), शाकों (तरकारियों), घासों, खालछों, बाँस की बनी वस्तुओं, मिट्टी के बरतनों, 
प्रस्तर की वस्तुओं पर ह भाग मिलता था । विष्णु ने इस सूची में मृगचर्म भी जोड़ दिय। है । 

> दाल्क के दो प्रकार हैं--(१) वह जो स्थलमार्ग द्वारा छायें जाने वाले सामानों पर छगता हैं और (२) वह 

जो जलमार्ग द्वारा छाये जाने वाले सामानों पर छगता है (मिताक्ष रा, याज्ञ० २२६३) | गौतम (१०।२६) एवं 

विष्णुघर्मसूत्र (३।२९) के अनुसार देझ्ष में क्रोत एवं विक्रीत सामानों पर शुल्क 3८ भाग था, जिसे हरदत्त एवं नन्‍द 

- पण्डित ने बिक्री की हुई वस्तुओं के दाम पर ५ प्रतिशत माता है और राजनीतिप्रकाश (पुृ० २६४) ने क्रीत घन एवं 

जे ,विक्रीत धन के अन्तर अर्थात्‌ लाभ के ५ प्रतिशत के रूप में माना है। विष्णूघमंसूञ् (३१२९-३०) का कहना है कि राजा 

अपने देश में बने हुए सामानों पर $5 भाग तथा दूसरे देश से आये हुए सामानों पर हर भाग कर छता है| याज्ञ० 

(२॥२६१) का कहता है कि सामानों का ईर भाग कर के रूप में छिया जाता है। कौटिल्य (२।२१) ने शुल्काण्पक्ष 

के अध्याय में कुछ नियम दिये हैं जितके विषय में कुछ मत्तोरंजक बातें ये हैं--विवाह सम्बन्धी सामानों, वधु द्वारा पिता 

के घर से ससुराक्त के जाते हुए सामानों या भेंट की वस्तुओं पर, यज्ञ के सामानों, प्रश्तूति के सामानों, देवों की पूजा 

की बस्तुों, चौछ, उपनयन, गोंदान, व्रत के उपकरणों, यज्ञ में दीक्षित करने के सामानों तथा इसी प्रकार अन्य प्रकार के 

विद्धिष्ट उत्सवों या क्रिया-संस्कारों में उपस्थित वध्तुओं पर कर नहीं कंगता | वे बस्तुएँ, जो देश के लिए नादाकारी 
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१६. घात्यपशुहिरप्यदर्थनाननुगृह्हीयात्तान्यनुसु्ेन दद्यु:।, अनुग्रहपरिहारों चैम्यः कोशवृद्धिकरो दद्चात्‌। कौटिल्य 
(२।१, पृ० ४७) । 

१७, बाधुधिकाच्च कौसीदादु दार्निशांशं हरेन्नू पः । शुक्र० (४२१२८) । 
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हों बयवा निरर्थक हों, नप्ट कर देनी चाहिए; उन वस्तुओं पर जिनकी उपादेयता बहुत अधिक हो, वे बीज जो सरछता 
पूर्वक प्राप्त नहीं होते, आदि आदि बिता किसी शुल्क के दुसरे देश से मेगा छिसे जा सकते हैं । कौोटिल्य ( २१२ ) ने 
आगे कहा है कि आयात-निर्यात पर शुल्क छूगता हैं; क्षायात पर गामान्यत: वस्तुओं का हैँ भाग कर-छूप में लिया जाता है 
और अन्य प्रकार की वस्तुओं पर विभिन्‍न प्रकार के शुल्क लिये जा सकते हैं, यया--है, ॥र ५ ८ इऔढ गा इछ भाग। 
फौटिल्य (२।२८) ने बन्दरगाहों के सामानों के शुल्कों की चर्चा की है जिसके विपय में हमने पहले ही पढ़ लिया है । 

नाव से पार होने या सामान के जाने पर निस्‍्न प्रकार के नियम बने थे। ब्राह्मणों, साधुओं, बच्चों, बूढ़ों, 
रोगियों राजदूतों, गर्भवती स्त्रियों पर नाव से पार होते समय शुल्क नहीं छगता था । सामान तथा पशुओं के बच्चों या 
छोटे पशुओं वाक़े मनुष्यों को एक माय, गाय, घोड़े बाऊे मनुष्यों को दो माप शुल्क देना पड़ता था। पश्ुओं की संख्या 
के अनुसार शुल्क वढ़ता जाता था । मानसोल्लास (२।४, इलोक ३७४-३७६, पृ० ६२) ने व्यवस्था दी है कि राजा को 
बैल्ापुरों (बच्धरगाहों) की सुरक्षा करनी चाहिए, और जब ञ ने देश के नाबिक दूर देदा से सामान लेकर बेलापुर पर 
आयें तो उनसे सामानों का ५५ भाग शुल्क के रूप में लेना चाहिए और यद्दि उल्हो -हवाओं के कारण धिदेश्ी नावें अपने 
वेलापुरों में चल्ली आयें तो उनका सारा सामान जब्त कर छेना चाहिए या थोड़ा-बहुत छोड़कर सर्वस्थ हरण कर लेना 
चाहिए । इस विपय में एक मनोरंजक शिकालेख का भी शुवाला द्रष्टव्य हैं (एपिग्रैफ़िया इण्डिका, जिल्‍द १२, पृ० १९५) '+। 
काकतोयराज गणपत्तिदेव (११४४-४५ ई० सन्‌) के मोटुपल्कि-स्तम्भ वाले अभिलेख में एक अभय शासन [सुरक्षा- 
सम्बन्धी राजानुशआसन या सिक्‍योरिटी के चार्टर) का उल्लेख है। यह अनुशासन उन नाविकों के विषय में है, जो 
दूसरे-ड्सरे देशों के नगरों, हीपों एवं महाद्वीपों तक अपने पोत चक्काया करते थे, यया--'पुराने राजा छोग, 
उन पोतों के सामा्ोँ, यथा सोता, हाथी, घोड़े आदि को छीन छेते थे, जो एक से दूसरे देश जाते समय दुर्वाततों 
(विरोधी हुयाओं) के कारण ऐसे स्थान में आ छगते थे, जो उतका गन्तव्य न हों। किन्तु यह जानते हुए कि जीवत 
से घन अधिक प्यारा हैं, हम छोगों ने द्ापूर्वक यह निहईंचय किया हैं कि हम उन्हें सब कुछ क्ते जाने देंगे, केवछ उतसे 
शुल्क मात्र छेंगे (क्योंकि) वे समुद्र पार करते का साहस करते हैं। ऐसा करके हम गौरव एवं सचाई के अधिकारी 
होंगे। शुल्क इस प्रकार लिया जाता है ”।” समुद्र से आये हुए सामानों पर बौघायनधर्मसूत्र (१।१०।१५-१६) के 
अनुसार ३० भाग छुल्क छगना चाहिए | देंखिए एपिग्रैफिया इण्डिका (जिल्द ३, पृ० २९२) | शुक्रनी तिसार (४।२।॥१० ९- 
१११) ने उचित वुल्क-निर्धारण किया है । एक देक्ष में एक वस्तु पर एक हो बार वाल्क छगेंगा, राजा क्रय करने 
वाके या विक्रय करने वाले से ैजरु या ४७ या ईइभाग के सकता है | यदि बिता छाभ उठाये या घाटे पर सामान बेचा 
जाय तो उस पर छुल्क नहीं छगता था, राजा को शुल्क छगाने से पूर्व यह देंख छेना चाहिए कि बेचने याकछा क्‍या 
बेचने जा रहा है और कितना छाम श्राप्त हो रहा है। नारद (सम्भूयसमुत्यान, इछोक १४-१५) का कहना है कि 
घर के कामों के छिए सामानों पर ओंविय (वेदज्ञ) को झुल्क नहीं देना पड़ता, किन्तु उप्तके व्यापार के सामानों पर 


१८. राष्ट्रपीडाकर भाष्डमुच्छिस्थादफर्क च यत्‌ । महोपका <मुच्छुल्क कुर्याद्‌ बीज॑ तु दुर्लभम्‌ ॥ कौटिल्य (२।२१) । 
१९, “वूर्वराजानः पोतपात्रेष्वन्यदेशाद्‌ देशान्तरभ्रवृत्तेषु दुवतिन समापतितेषु भग्नेष्बतीर्थसंगतेषु 'ब॒ संभृतानि करितुरग- 
र॒त्नादीनि वस्तृनि सकछानि वछादपहरन्ति | वयमपि प्राणेम्मोषि गरीमो घनमिति समुद्रयानकृतमहासाहसेम्यस्तेम्य: 
ब्ल॒प्तशुल्कादृत्ते कृपया कोर्त्ये धर्माय च सर्व॑ वितराम इति । तत्शुल्कपरिमाणम्‌”” ।” इसके उपरान्त शुल्कों के विधय 
में तेलुगु भाषा में वर्णन है । देखिए एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द १२, पृ० १६५। 
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वुल्क लगता है, ब्राह्मणों को भेट के सामानों पर घुल्क नहीं देना पड़ता है, इसी प्रकार अभिनेता को सम्पत्ति एवं कंध 
(बहुँगी) पर ढोये जाने वाले सामानों पर शुल्क नहीं लगता । इस धिपय में और देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय 
३। गौतम (१०।९-१२), आ पस्तम्बधर्मसत्र (२१०॥२६।१०-१६), वसिष्ठ (१।४२-४६ एवं १९।२३-२४) एवं मन 
(८।३९४) ने क्षिक्षित एवं विद्वान ब्राह्मणों, संभी जातियों को नारियों, युवा होने से पुर्व के बच्चों, गुरकुछ में रहने वाले 
छात्रों, धर्मज्ञ साधुओं, छुद्दों (जों सबर्ण छोगों का पैर घोते हैं), अन्बों, बहरों, गूँगों, रोगियों, छूलों, ७० बषींय या 
अधिफ अवस्था वालों को निःशुल्क कहा है। व्यापारी श्ोत्रियों को नारद (६१४) के अनुसार बुल्क देना चाहिए ।*” 
याज्ञ० (२४) की व्यास्या में मिताक्षरा का कथन है कि केवल विद्वान्‌ ब्राह्मण ही करमुकत हैं, न कि सभी ब्राह्मण | 
मनु (७।१३३) का कहना है कि भले ही राजा का सब कुछ नष्ट हो गया है, उस्ते श्लोत्रिय पर कर कभी नहीं छगाना 
चाहिए । किन्तु रामायण (३।६।१४) में विचित्र विरोधी बात आयो है---मूछ फल पर जीविका निर्वाह करने वाला 
मुति जो घर्म करता है उसका 3 भाग राजा का होता है ।'”*" राजा पर इसी प्रकार दूसरा भार भी था; यदि बह ठीक 
से नियन्त्रण नहीं करता था और प्रजाजन अपराध या पाप करते थे तो राजा को उन पापों का आघा स्वयं भोगना पड़ता 
था (याज्ञ० १।३३७) | इसी प्रकार मनु, विष्णुघर्मचुत्र (३।२८) विष्णुघर्मोत्तर (२।६१।२५) आदि का कहना है कि राजा 
को अपनी प्रजा के पापों का है भाग स्वयं भोगना पड़ता है । 


._कौटिल्य (९१५) ने करों एवं शुल्कों के प्रकारों का वर्णन किया है । बहुत-से शब्दों का अर्थ बताना कठिन कार्य 
है । प्राचीन काल में दात देते समय राजाओं ने दान छेने वाछों को वहुत-से करों से मुक्त किया है, जैसा कि उनके दान- 
पत्रों से व्यक्त होता है । ऐसे अपवादों को परिहार (छूट) कहा जाता है। यह द्ाव्द कौटिल्य एवं हाथीगुम्फा के छेख 
(एपि० इण्डि०, जिल्द २०, पु० ९) में आया है (ब्रहनानं जाति परिहारं ददाति)। प्राचीन अभिरखों में १८ परिहारों 
की चर्चा हुई है, यथा--क्षिवस्कन्द वर्मा (एपि० इण्डि०, जिल्द १ पृ० ६), विजयस्कन्द वर्मा (एपि० इण्डि०, जिलद १५, 
पृ० २५०) भआादि। इप्त विषय में दंख्िए इस प्रत्य का भाग रे, अष्याय २५ । 

इस प्रन्य के व्यवहार एवं न्याय' वाले अध्याय में हम अर्थ-दण्ड के विषय में पढ़ेंगे। राजा की आय के बहुत से 
उपादान थे । कौटिल्य (२।१२) ने खानों के अष्यक्ष के कार्यों का वर्णन किया है । खानों से निकाछी हुई प्रत्येक वस्तु 
राजा की मानी जाती है (विष्णुघर्मसत्र ३५५) । मनु (८।३९) एवं उसके टीकाकार मेघातिथि के अनुसार राजा खानों 
- से खोंदी-गयी वस्तुओं के अर्धाश का या कुछ वस्तुओं के है, 2 आदि भाग का अधिकारी है, क्योंकि वह भूमि का 
स्वानों हैं और सुरक्षा प्रदात करता है | परझुरामप्रताप ने उद्धरण दिया है--'“ ब्रह्मा ने व्यवस्था दी है कि राजा धन का 
स्वामी हैं, विषोष रूप से वह पृथ्थी के भोत्तर के घन का स्वामी है।” कात्यायन (१६१७) का कथन है कि “राजा 
भूमि का स्वामी घोषित है, किन्तु सम्पत्ति के सभी प्रकारों का नहीं; अतः उसे पृथ्वी की उपज का छठा भाग मिल्‍्तना 
चाहिए । किन्तु मनुष्य पृथ्वी पर रहते हैं अतः उनका विधिष्ट स्वामित्व भी घोषित हैं ।” इस विषय में हमने पहले 
पढ़ छिया है (दंखिए इस ग्रन्थ के भाग २ का अध्याय २५) | राज्य को ओर से नमक बनता था अतः अन्य लोगों 


२०. सदा श्रोत्रियवर्ज्यानि शुल्कान्याहु: प्रजानता | गृहोपयोगि यच्चैषां न तु वाणिज्यकर्मण । नारद ६।१४; ब्राह्मणेस्पः 
करादात न कुर्यात्‌ । विष्णुघर्मसूत्र (१२६) । इसको टोका वैजमन्तों का कहता है--परल्तु श्रोन्रियेम्यः | श्रिय- 
माणों””““क्रमिति मानवातू । 


२१. यत्करोति परे घ्॒म मुनिमृछफछाशनः । तन्र राज्क्त्वसुर्भाग: प्रजा घर्मेण रक्त: ॥ रामायण, अरण्य ६।१४ | 








भआाय फे अन्य साधन, एफाधिकार आबि ६७५ 


द्वारा बनाये गये नमक पर बह अपना भाग छेता था; बह बाहर से आये हुए नमक का 2 भाग कर-छप में लेता था। 
कौटिल्य ने ख्ागों से प्राप्त कर के दस प्रकार बताये हैं। मानसोल्कास (२।३, इलोक ३३२ एवं ३६१) ने राजा से 
हीरे, सोते एवं चाँदी वी खानसों की सुरक्षा के. छिए फहा है और घोपित किया है कि विधाता ने उसे सम्पूर्ण सम्पत्ति का 
शासक बनाया है, विदेषतः तन वस्तुओं का जो भूगर्भ में हैं। रुददामा (१५० ई०) ने सगव॑ कहा है कि उसने अपने 
कौश को शास्त्र के अनुसार छगायें गये बलि, शुल्क एवं भाग से भरा है और उत्ते सोने, चाँदी, हीरों, मणियों तथा अन्य 
प्रकार के रत्नों से भरपुर किया है (एपि० इण्डि०ण्, जिल्‍द ८, पु० ३६) | कौटिल्य (४१) ने कहा है कि जो खानों 
की घूछ बुहारता है वह डे भाग और राजा ह| भाग तथा सभी रत्न पाता हैं । कुछ बातों में राजा को एकाधिकार प्राप्त 
थे । केवल वही हाथियों को पकड़ सकता था (कौटिल्य २।३१-३२, मानसोल्छास २।३, पु० ४४-५८) | मानसोल्छास 
में हाथियों के पकड़ने के काई उपाय बताये गये हूँ । मेघातिथि (गनु ८।४००) ने हाथियों के अतिरिवत अन्य बस्तुएँ, 
यथा--कुंफुम, रेशम, ऊन, मोती, रत्त आदि राजा के एकाबिकार के अन्तर्गत गितायें हैं ।* मेंगस्थनीज (फ्रैगमेण्ट ३६, 
पु० ९०) ने लिज़्ा है कि राजा को छोड़कर अन्य ब्यतित हाथी या घोड़ा नहों रत्ल सकता था, क्योंकि ये पक्षु राजा की 
विशिष्ट सम्पत्ति के अन्तर्गत गिने जाते हैं । 


राजा अपने अन्तपालों (सीमा-प्रान्तों या सीसा के रक्षक या अभिभावक) के द्वारा मार्ग-फर छेता था, यथा-- 
व्यापार के सामान से भरी एक गाड़ी पर १३ पण, पश्ु पर हे पण, छोटे-छोटे चौपायों पर है पण तथा मनुष्य के 
कंथे पर ढोगे गये सामान पर एक माप छगता था (कौटिल्य २।२१, पुृ० १११)। शुक्र (४|२।१२५९) ने मार्ग के 
जो्णोद्घार के लिए पुथक्‌ फर फी व्यवस्था दी है। आय के अन्य साधन भी ये, यथा--बरटखरों पर मुहर छगाने, जुआ 
खिलाने वालों, नठों, संगीतज्ञों, वेश्याओं, जंगलों, चरागाहों आदि ते आय अथवा कर की प्राप्ति होती थीं। बुहृत्पराग्गर 
( १०, पृ० २८२ ) ने कोश ख़ालो हो जाने पर मन्दिरों पर भी कर छगाने की बात उठायी है, किन्तु समय 
का परिवर्तन हो जाने पर छिया गया घन लौटा देने की व्यवस्था भी दी है। इसी प्रकार इसने आपत्काक 
में महाजनों ( ब्याज पर धन छेने वालों ), कृपणों, निम्न जातियों, अधार्भिकों, वेश्याओं आदि का घन के लेते 
की व्यवस्था दी है, क्योंकि मन्दिरों एवं अन्य छोगों की सम्पत्ति की रक्षा तथा उनकी विद्यमानता राजा पर ही 
निर्भर है ।** 

राजतरंगिणी (७१००८) का कथन है कि गया का आड़ करने वाले कश्मीरियों पर एक प्रकार का कर छगता 
था । धिक्रमादित्य पञ्चम के एक शिलालेख (गदग के पास, सन्‌ १०१२-१३ ई०) में ऐसा संकेत मिलता हैं कि उपनयन्त, 
विवाहों, वैदिक यज्ञों आदि पर भी कर छगता था (एपि० इण्डि, जिल्द २०, पु० ६४) | अनहिलवाड़ के राजा सिद्धराज 
(१०९४-११४३ ई०) ने सीमान्त तगर बाहुलोद में सोमनताब-मन्दिर के यात्रियों पर जो कर कृगता था और लिमतसे 
प्रतिवर्ष ७५ लाख को आय होतों थों, अपनो माता के कहने पर उसे क्षमा कर दिया, अर्थात्‌ उप्ते लेना रोक दिया (वाम्वे 
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२२. यानि भाण्डानि राजोपयोगितया, यथा हस्तिनः कद्मीरेषु कुंकुमप्रायेषु पट्टोर्णादीनि प्रतोच्पेष्वदवा दाक्षिणात्येपु मणि- 
मुक्तादीनि । मेघा० ( मनु ८।४० )। भाज भी कश्मीर का कुंकुम प्रसिद्ध हैं। सरकर्पासुध्ावका: सारत्रिमार्ग 
लमेरन्‌ | हो राजा रत्त च । अर्थश्ञास्त्र (४१) । 

२३. नृपस्य यदि जातानि देवद्रब्याणि कोशवत्‌ | आदाय रद्ष्य चात्मान॑ ततस्तत्र च ततू क्षिपेत्‌ ॥ वित्त वा पिकाणां 
तु कदर्यस्यापि यद्‌ भवेत्‌ । पापषण्डिगणिकातवित्तं हर॒न्तातों न किल्विषी ॥ देवब्राह्मणपाषण्डिगणका गणिकाइयः | 
वणिग्वाधु पिकाः सर्वे स्वस्थे राजनि सुस्षिताः ॥ बृहत्मराशर (१०, पु० २८२) । 
फ् 


आफ बहा है 


ध्७९ घर्मक्षासत्र का इतिहास 


गजेटियर, जिल्द १, भाग १, १० १७२ एवं प्रबन्धचिन्तागणि, पुृ० ८४, टानी) | कोदा की बुद्धि फ्रे छिए मानसोल्छास 
नें राजा को रासायनिक उपायों को दारण में भी जाने को कहा है । 
झब यहाँ एक प्रदन उपस्थित होता है; राजा को करातिरेक एवं अत्यधिक अत्याचारों से रोकने के वया साधन 
थे ? कौटिल्य ( ७॥५, पृू० २७६-२७७ ) ने प्रजाजन को दरिद्रता, छोंभ एवं असन्तोष के कारणों पर विद्दाद रूप से 
प्रकादा डाक्ता है। उसने लिखा है--- “जो देना चाहिएं वह न दिया जाय, जिसे न छेगा चाहिएँ घह लिया जाय, अप- 
शाघी को दण्डित न किया जाय अथवा उसे बुरी तरह दण्डित किया जाय, चोरों से प्रजाजनों की रक्षा न की जाय और 
घनकी सारी सम्पत्ति छीन छी जाय ।"''” आदि ऐसे कारण हैं जिनसे प्रजाजनों में दरिद्रता, लोग, असनन्‍्तोप, विराग 
झ्ादि उत्पन्त होते हैं। कौटिल्य ने लिखा है कि जब प्रजाजन दरिद्र या क्षीण हो जाते हैं तो वे छोभी हो जाते हैं, 
लोभी हो जाने पर उनमें असन्तोष उत्पन्न होता है, तभी बे झत्रुओं की ओर चकछ्े जाते हैं और अपने राजा का ताक्ष कर 
देते हैं। एक अन्य स्थान पर कौटिल्य (१३१) ने लिखा है---'विजयी राजा को ऐसे गुप्तचर नियुक्त करने चाहिए जो 
धात्रु, अकाछ (दुर्मिक्ष), चोरों एवं आटबिकों अर्थात्‌ जंगली जातियों के विप्कजों से व्याकुछ प्रजाजनों को अपने राजा से 
यह कहने को उकसा सके कि हम लोग राजा से सहायता की माँग (कर-नाकत करने या बीज आदि दिलाने की व्यवस्ष्या 
करने के छिएं) करेंगे, यदि वह हमारी माँगें ठुकरा देगा तो हम अन्य देवा को चछे जायेंगे । श्ान्तिपर्व (८७॥३६) में 
आया है कि यदि वैक््य छोग (गोमिनः), जो कर का अधिकांक्ष देते हैं, उपेक्षित हो जाये तो वे या तो देश स्ले चलते जायेंगे 
या वनों में रहने लछगेंगे। मनु (७।१११-११२) ने उन राजाओं को सावधान किया है जो मुर्खतावश अपने देद्ा पर 
अत्याचार ढाते हैं जिसके फलस्वरूप उनका, उनके सम्बन्धियों एवं राज्य का नाश हो सकता है | याज्ञ० (१।३२४०-३४१) 
ने और कड़ी चेतावनी दो है; जो राजा अपना कोश अन्यायपूर्ण साधनों से बढ़ाता हैं वह शीज्ष ही अपनी सम्पत्ति खो 
बैठता है और अपने सम्बन्धियों के साथ नाद्य को प्राप्त हो जाता हूँ; “ प्रजाजन के क्रोध से उत्पन्त अग्नि तब तक नहीं 
बुझती जब तक कि उसके बंद, सम्पत्ति एवं उसके प्राणों को नहीं हर छेती ।” कात्यायन (इल्ोक १९) ने आध्यात्मिक 
परिणामों की भोर संकेत किया है--“जो राजा अन्यायपूर्वक प्रजाजन से कर, दण्ड, सस्यभाग, शुल्फ आदि छेता हैं बह 
पाप-कर्म करता है । “९ शक़रनीतितार (२।३१९-२२१ एबं ३७०) ते दैनन्दित, मासिक, वाधिक आय-व्यय-ब्यौरा रखने 
की बात चलायी है, जिसमें आय-ब्यौरा बायीं ओर तथा व्यय-ब्यौरा दायीं ओर होना चाहिएँ ।*” नोतिवाबयामृत ने आय- 
व्यय की गड़ेवड़ी होने पर दक्ष आय-ब्यय-निरीक्षक की नियुक्ति की बात कही है ।|*“ 
२४. घातुवादप्रयोगैश्च विविधैर्वर्धयेंद्मम्‌ | ताम्नोण साधयेत्‌ स्वर्ण रौप्य॑ बंगेन साधयेत्‌ ॥ मानसोह्छास (२।४, इलोक 
३२७, पृ० ६३) | 
२५. अप्रदान॑इवच देयानामदेयानां च साधने: | अद्ेण्डनंस्व दण्छ्यानां दण्डयानां चण्डदण्डने: ॥''अरधाणैइ्च चोरेभ्यः स्वानां 
ले परिमोषणै: ।”'राज्ञ: प्रमादालस्पाम्यां योगश्षेमभिधावपि ॥ प्रक्कतत्ती नांक्षयो लोभो वैराग्यं चोपजायते । क्षीणाः 
प्रकृतयों छोम॑ छुब्घा यान्ति विरागताम्‌ | विरकता यान्त्यमित्र॑ वा भर्तारं घ्तन्ति वा स्वयम्‌ ॥ कौटिल्य (७५) । 
२६. अस्यायेन्त हि यो राष्ट्रात्करं दण्ड चर पाथिवः | सस्यभागं च छुल्क॑ चाप्याददीत स पापभाक्‌ ॥ कात्यायत, राजनीत्ति- 
प्रकाश, पृ० २७६ में उद्घुत) । 
२७. बत्सरे बत्सरे वापि माति मासि दिने दिने | हिरण्यपशुधान्यादि स्वाधीन॑ त्वायसंज्ञकम्‌ ।। पराधीन कृत यत्तु व्ययसंन 
घ॒न॑ च तत्‌ | आयभ्ादी लिखेत्सम्यग ब्ययं पश्चात्तयागतम्‌ । वामे बाय॑ व्ययं दक्षे पत्रभागे च लेखमेत्‌ ॥ शुक्रनीतिसार 
(२३२१, ३७०) । * 


२८, आमसब्ययविप्रतिप्तों कुशलकरणकार्यपुरुषेम्यस्तद्विनिद्चयः । नीतिवाक्यामृत, पु० १८९ (अमात्यसमुद्देश) । 
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अध्याय & 


घल (सेना) (६) 


कौटिल्य के अर्थश्नास्त्र एवं अन्य ग़रन्यों £ घल को दण्ड भी कहा गया है | किन्तु सुमच्तु के मत से दण्ड का तात्पय॑ 
है “जारीर दण्ड था अर्थ-दण्ड' और वे चतुरंगिणी सेना की गणना कोश के अन्तर्गत मानते हैं ।' ऋग्वेद में सेता, अस्च- 
वास्त्रों, युद्धों आबि का वर्णन कई बार हुआ है। 'पेनानी' झब्द ऋग्वेद (१०॥८४।२) में आाया है जहाँ युद्धाक्रोश को 
सेनानी होने के लिए पुकारा गया है ।* ऋग्वेद (६।७५) में घनुपों, बाणों, कक (दिरस्वाण आदि), प्रत्यंचाओं, 
तूणीर, ग़ारथि, अस्त्रों, रथों आदि की चर्चा हुई है। कामन्दक (१३॥३४-३७) फा कथन है फि परिपर्ण कोद्ा के रहने 
पर राजा अपनी क्षीण सेना बढ़ाता है, भप्नी प्रजा की रक्षा करता हैं और उस पर उसके दाघ्रुगण भी आश्रित रहते 
हैं। वलशाली सेना के रहने पर भिन्नों एवं दात्रुओं की सम्पत्ति तथा स्वयं राजा के राज्य की सीमाएँ बढ़ती हैं, उद्येदयों 
की शीघ्र एवं मनचाही पति होती है, प्राप्त की हुईं वस्तुओं की सुरक्षा होती हैं, शत्रु फी सेनाओं फा नाश होता है तथा 
अपनी सेवाओं की टुकड़ियाँ एफच्र की जा सकतो हैं। अधिकांश जाचायों के गत से सेनाएँ छः प्रकार की होती हैं, 
यथा--भौक (वंदपरम्परानुगत), भुतत या भृतक्क या भुत्य वेतन पर रछे गये सैनिकों का दछ), श्रेणी (व्यापारियों 
या अभय जन-समुदायों क्षी सेना), मिन्न (मित्रों ग्रा सामन्‍्तों की सेना), अभिन्न (ऐसी सेना जो कम्नों घत्रुपक्ष की थी), 
भटवी या आटथिक (जंगली जातियों की सेना)। इंश बिपय में देखिए कौटिल्य (९।२, प्रथम बाक्य), कामन्दक 
(१८।४), अग्नि० (२४२।१-२), मानसोल्छास (२।६, इल्ोक ५५६, पृ० ७६) । इनमें प्रथम तीन प्रन्यों के अनुसार 
उपर्यक्त छः प्रदारों में पूर्व वणित प्रकार आगे याले प्रकारों से उत्तम हैं। मौछ दक आज फी स्थासी सेना का द्योतक 
है। फौटिल्य ने इस सेना की प्रभूत महत्ता गायी है, क्योंकि यहू राजा द्वारा प्रतिपालित होती है और इसके सैनिक सदा 
व्यायाम एवं अभ्यास करते रहते हैं । मौल सेना में ऐसे छोग रहते थे जिनके पूर्वजों को उनकी सैनिक सेवा्ों के फल- 
स्वरूप करमुकत भुमि-खंड प्राप्त रहते थे। सभापर्व (५६३) ने सेना के चार प्रकार (श्रेणी एवं अमित्र को छोड़ दिया 
है) एवं गुद्धकाए्ड (१७।२४) ने पाँच प्रकार (श्रेणी को छोड़ दिया हैं) बताये हैं। आश्रमवासिकरपर्व (७।७-८) के अलु« 
सार सेना के पाँच प्रकार हैं (अमिन्र को छोड़ दिया गया है) भौर भौक तथा मित्र नामक सेनाओं को - अन्य प्रकारों से 
श्रेष्ठ फहा गया है. तथा भुतंक एवं श्रृणी सैन्य दकछ्कों को एक-दूसरे के समान ही कहा गया है | सेना के इन प्रकारों की 
चर्चा बज़भी के राजा धशुधम्तेन प्रथग के शिल्ाछेख (वछभी + गुप्त संबत्‌ २०६) में भी हुईं हैं (एपि० इण्डि०्, जिल्द ११, 
पु० 7७9 ६) | ; 


१. दण्ड: चतुरंगसैस्य॑ न भवति। अपराधानुसारेण शार्ोरोडर्यदण्ड: परिकल्पतीमः | अयमभिप्तन्धि:---प्ुमन्तुमते 
चतुरंग तैन्यस्य कोश एवान्तर्भाव इति | (स० बि०, पुृ० ४६) । 
२. अग्तिरिव मन्‍्यो त्विधित: सहस्व सेनातीर्न: सहुरे हुत एघि ॥ ऋ० (१०८४२) । 
३. मौलभूतकश्नेणोमित्रामित्राटवीबुलानां समुद्दानकाछा: ।'”'पूर्व पूवे चैपां श्षेयः संनाहयितुम्‌ । कौटिल्य (९२) । 





६७८ घर्मेशास्त का इतिहास 


मानसोल्लास (२।६, झलोक ५५९-५६०, पृ० ७९) ने भी सेनाओं के विपय में अपना मत दिया है। इसके 
अनुसार आटबिक सेना में निषाद, स्लेच्छ आदि पहाड़ी प्रदेशों में रहने वाली जातियों के छोग रहते हैं। अभिन्न सेना 
वह है जिसमें विजित देदा के सैनिक रहते हैं जो दास रूप में गर्ती होते हैं। राजनीतिरत्नाकर (पु० ३८) के अनुसार 
अरिघक वह है जिसके सैनिक अपने राजा को त्याग कर दूसरे राजा की सेना में आ भिलते हैं। कामन्दक (१८।॥७) 
के अनुसार आटबिक दल्त स्वभावतः अधामिक, छोभी, अनार्य एवं सत्य से दूर रहने बाछा होता हैं। छगता है, इस 
दल्त के छोग उत्तरकालीन मुगल-काल अथवा अंग्रेजों के प्वासन स्थापित होने के पूर्व के पिण्डारियों एवं ठगों के समान 
थे। कौटिल्य (९॥२) एवं कामन्दक (१८।५-९) ने विस्तार के साथ अभित्र एवं आरटशिक सेना की अपेक्षा मौछ एवं अन्य 
सैनाओं की श्रेष्ठता प्रकट की है । कौटिल्य का कहना है कि किसी आर्य की अध्यक्षता में अमिन्र सेना आटविक सेना से अच्छी 
है। दोतों प्रकार की सेनाएँ डाकेजती करने को आतुर रहती हैं, अतः यदि उनके लिए उनके स्वभावानुकूल अवसर न 
मिलता तो वे सर्पों के समान भयंकर हो उठती हैं । कौटिल्य ने श्रणीवक को सुव्यवस्थित सैनिकों का दल माता है भौर 
उसी के सैनिकों को उसते “बार्ताक्षसत्रोपजीवित:- कहा है (कौटिल्य ११।॥१)। व्यापारीगण अपने सामानों की रक्षा 
के लिए दक्ष सँनिकों का दल रखते थे। लगता है, समय पड़ने पर राजा इन व्यापारियों के सैनिक दलों को बुला लेते 
थे, इसी से यह सैन्य-बक सौछ एवं भुत्य-चल से पृथक्‌ समझा जाता था । कौटिल्य ने अन्य आचायों का यह मत कि जो 
, सैन्य दल क्रम से ब्राह्मणों, क्षत्रियों, वैश््यों एवं शूद्रों द्वारा गठित होते हैं वे उसी क्रम से अच्छे कह जाते हैं, नहीं माना 
है। उनके अनुसार सुन्दर ढंग से प्रशिक्षित क्षत्रियों का दक् या वैष्यों या शाद्ों का दल ब्राह्मणों के सैन्य-दक् से कहीं 
अच्छा होता है, क्योंकि क्षत्रु छोग ब्राह्मणों के चरणों में झुककर उन्हें अपनी और फोड़ के सकते हैं ।* कज्ाह्मण सैनिक- 
कार्य कर सकते हैं कि तहीं, इस विषय में देखिए इस ग्रन्थ के भाग २ का अध्याय ३ | उद्योगपर्व (१६।७, क्रिटिकक 
संस्करण, अध्याय ९४) में आया हैं कि राजा दम्भोदुभव प्रति दिन प्रातःकालू यही कहता था-- क्या कोई बूद्भ, वैश्य, 
धाधिय या ब्राह्मण मेरे बराबर बलशाली है और मुझसे युद्ध कर सकता है ।' इससे स्पष्ट है कि क्षत्रियों के अतिरिक्त 
अन्य जाति वाक्ते भी महाभारत काछ में सैनिक हो सकते थे । कामन्दक (४।६३, ६५ एवं ६७) के अनुसार मो अथवा 
पितु-पैलामह सेना में अधिकांष्ा क्षत्रिय ही होने चाहिए | महाराज घरसेन द्वितीय (वछभी-संवत्‌ २५२ 5५७१-७२ ई०) 
के मक्तिय नामक ताम्नपत्न में छिखा है कि बलभी-राज्य के संस्थापक भटाक॑ ने मौल, भुत, मित्र एवं अंणी सेनाओं के 
द्वारा राज्य प्राप्त किया (गुप्ताभिकेज्न, पूृ० १६५)। शोाक़० (२।१३७-१३९) का कथन है कि शाद, क्षत्रिय, वैद्य, 
स्लेन्छ या वर्णसंकर कोई भी सैनिक हो सकता है, किन्तु उसको साहुप्ती, नियन्ब्रित, दारीर से सुगठित, विश्वासपात्र, घामिक 
एवं दान्रुद्दोही होता आवइपक हूं । घ्वान्तिपर्व (१०१।३-५) ने बतकाया है कि गन्धार, सिन्धु एवं अन्य देझ्ों के सैनिक 
तथा यवन एवं दक्षिणों सैनिक क्‍्योंकर सबसे अच्छे होते हैं। इस पर्व (इलोक ६) में आया हैँ कि साहूसी एवं सुदृढ़ 
व्यक्ति सभी स्थानों में पाये जा सकते हैं, किन्तु सीमाप्रान्तों के मनुष्य (भिल्‍्ल एवं कैबर्त, जैसा कि नीलकण्ठ ने लिखा 
है) प्राणों की बाजी छगाकर लड़ते हैं और युद्धक्षेत्र से कभी नहीं भागते, अतएब उन्हें सेना में भर्ती करना चाहिए 
(इकोक १९) | मशघ्तिरूक (३, पु० ४६१-४६७) ने औत्तरापथ (उत्तरापय अर्थात्‌ उत्तर भारत के छोगों), दाक्षिणात्य, 
द्रमिछ (दक्षिण भारत के), तिरहुत (तैरमुक्त) एवं गुजराती सैनिकों के गुणों की चर्चा की है । 








४. ब्राह्मणक्षत्रियवैष्यद्ैन्यानां तेज:आधान्यात्‌ पूर्व पूर्व श्रेय: संनाहबितुमित्याचार्याः। नेति कौटिल्यः । प्रणिपातेन 
ब्राह्मयछ परोमिद्दारयेत्‌ । प्रहरणविद्याविनीतं तु क्षणियबल्ल॑ श्लेयों बहुलसारं वैश्यशूद्बक्तमिति | कौटिल्य (९२) । 
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सेना, फा स्वरूप एवं प्रफार ६७९, 


सैना के चार भाग होते थे; हस्ती, अइब, रथ एवं पदाति और इस प्रकार की सेना की संज्ञा थी चतुरंगिणी | 
कामन्दक (१८।२४) के मत से बल के छः प्रकार थें--हस्ती, अश्व, रथ, पदात्ति, मन्त्र (नीति) एवं कोष | शात्तिपर्व 
(१०३।३८) में सेना के छः अंगों का उल्लेख हुआ है--हस्ती, अइब, रथ, प॒दाति, कोश एवं आवागमन के मार्ग । 
कौटिल्य (२२, ७११) एवं कामन्दक (१९।६२) के मत से झत्रु-ताश हाथियों पर निर्भर रहता है ।* श्वान्तिपर्व (१०० 
२४) का कहना है कि बह सेना सुदृढ़ है, जिसमें पैंदक सैनिक अधिक हों, जब वर्षा न हो तब रथ एवं घुड़सवार भी 
अच्छे ही हैं | शान्ति० (५९।४१।४२]) ने सेना के आठ अंग बत्ताये हैं--हस्तो अश्ब, रथ, पेदल (पादात), बिष्टि (श्रमिक 
जो बेगार करते थे “और जिन्हें भोजन के अतिरिक्त कोई पारिश्नमिक नहीं मिछता था), नाव, चद एवं वेशिक (पथप्रद- 
क) । और देखिए श्ञान्ति० (१२१।४४) । महाभारत में, जैसा कि वर्णन मिक्तता है, हाथियों के युद्ध का वर्णन रथों 
एवं अन्य आयुधों की अपेक्षा बहुत ही कम हैं । विराटपर्व (६५॥६) में आया है कि अजुन से छड़तें समय विकर्ण हाथी 
पर बैठा था। भीष्मपर्वब (२०।७) में दुर्योधन हाथी पर बैठा दिखाया गया हैं और भीम से छड़ते समय भगदत्त हाथी 
पर ही सवार था (९५॥३२-३३)। इस विषय में महाभारत ने वैदिक परम्परा सभाक्ली है। मेगस्थनीज (फ़ैगमेंण्ट 
१, पृ० ३०) के मत से प्राचीन भारत में हाथी युद्धों के लिए प्रद्चिक्षित होते ये और जय-विजय के पलड़ें को इधर या 
उधर कर देते थे । ः 

प्राचीन भारतीय राजा एवं सम्नाट्‌ विज्ञाक सेना रखते थे। छवणासुर से युद्ध करने के लिए पात्ुष्न ४००० 
घोड़ों, २००० रथों एवं १०० हाथियों को लेकर चक्ते थे (रामायण ७।६०।२-४) | दछ्यकुमारचरित (८) में विहार- 
भद्न ते अपने स्वामी को स्मरण दिलाया है कि उसके पास्त १००० हाथी, ३ लाख घोड़े एवं असंड्य पैदल सैनिक थे । 
मेगस्थनीज (फ्रैगमेण्ट २७, पृ० ६८) ने सैंडकोट्टोस (चन्द्रगुप्त मौर्य) के शिविर का वर्णन किया है ओर कहा है कि उसमें 
४,००,००० व्यक्त थे | पालिब्रोधा (पाटलिपुत्र) के राजा के पास निम्न सैन्यवक्त चा--६ लाख पैदछ, ३००० अदव, 
९००० हाथी (मैक्रिंडिछ़, पु० १४१) । इसी प्रकार होराटी (सुराष्ट) के राजा के पास १,५०,००० पैदछ, ५००० 
घोड़े, १६०० हाथी थे (मैकुरिडिक्, पृु० १५०) भौर पाण्ड्य राज्य में नारियों का राज्य था, जिसमें १,५०,५०० पैदल, 


५. हस्तिप्रधानों विजयो राज्ञामु। कौटिल्य (२२); हस्तिप्रधानों हि. परानीकवधः | कोटिल्य (७११); नागेषु हि 
क्षितिभुजा विजयो निबद्धस्तस्मादु गजाधिकब॒लछों नुपतिः सदा स्यात्‌ । काम० (१९।६२); मुख्य दन्तिवर्छ राज्ञां 
समरे विजयँपिणाम्‌ । तस्मान्निजबछ्ले कार्या बहवो द्विरदा नृपैः॥ मानसोल्लास (२८, इछोक ६७८, पु० ९०); 
यतो नागास्ततो जय: । बुधभूषण (पु० ४२); बलेबु हस्तिनः प्रघानमज़ स्वैरवयवैरष्टायुधा हस्तिनों भवन्ति । नीति- 
वाकक्‍्पामृत (बलसमुदुदेश, पु० २०७) | हाथी के चारों पैर, दो दाँत, सूँड़ एवं पूछ भाठ भायुध हैं । यद्यपि बुध- 
भूषण (पृ० ४२) ने हाथी को प्रभूृत प्रशंता की है, नीतिवाबयामृत का कहता है कि यदि हाथी भछी भाँति भ्रश्षिक्षित 
त हों तो वें धन (क्योंकि वे बहुत अस्त और चारा खा जाते हैं) एवं जन (युद्ध में वें अपने ही सैनिंकों को पैरों तक्ते 
कुचल देते हूँ) का नाक्ष कर दते हैं--“अक्िक्षिता हस्तिनः केवलमर्थप्राणहरा: (२२॥५, पृ० २०८) । यघ्षस्तिलक 
(२ पु० ४१९) का कथन है--“न विनीता गजा येषां तेषां ते नूप केवलम्‌ू । वलेशायापि विनाझ्ाय रणे चात्मदघाय 
च ॥।' यह बात हम मुससमानों एवं अन्य बाहरी भाक्रामकों के युद्धों में देख चुके हैं॥ इतिहास प्रमाण है (देखिए 
एलफिस्टन की हिस्ट्री आव इण्डिया, पाँचवाँ संत्करण, १८६६ ई०, पृू० ३०९, जहाँ सिन्ध के राजा दाहिर एवं 
मुहम्मद बिन काप्तिम के युद्ध में अग्निगोला छग जाने पर राजा दाहिर के हाथी के बिगड़ जाने का वर्णन है; 
कैम्न्रिज हिस्ट्टी आव इण्डिया, जिल्द ३, १९२८, पु० ५ एवं १६, जहाँ महमूद गजनवी से छड़ते समय राजा अतंग- 
पाछ के ह्वाथी के बिगड़ू जाने का उल्छद्व है) 


/ कप के 
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५० ० हाथी थे [(मेफ्रिडिल, पु० १४७) । अपने भाई के हत्यारे के विदद्ध कड़ने के लिए जाते समय हर्ष के पास ५००० 
हाथी, २००० घोड़े एवं ५०,००० पैदल थे और क्ः वर्षों के उपरान्त उसके पास ६०,००० हाथी एवं १,००,००० घोड़े 
थें। इस विपय में देखिए बीछ का 'बुद्धिस्ट रेकर्ड्स' गादि (जिल्द १, पृु० २१३)। आश्वमेधिकपर्व (६०१४-२०) में 
ऐसा उल्लेख है कि जब द्रोणाचार्य कौरव-सेना के सेनापंति हुएं, उस समय प्लैगा क्षीण हो चुकी थी और उसमें अब ११ 
अक्षौहिणी के स्थान पर केबल ९ अक्षौहिणी सैनिक थे । जब कर्ण सेनतापत्ति हुआ तो केबल-५ जशौहिणी सेना थी और 
पाण्डवों के पास्त भी जब केवल ३ जक्षौहिणी सेना रह गयी थी । शल्य के सेनापति होतेन्होते केवक्क ३ जक्षौहिणी सेना 
कौरवों के पास घंच गयी थी और पाण्डवों के पात अच केवल एक अक्षौहिणी प्लेना छोष थी । युधिष्ठिर ने धुतराष्ट्र को 
उत्तर दिया हैं कि महाभारत में कुछ मिलाकर १,६६,००,२०,००६ सैनिक मारे गये [(हत्रीप्व २६।९) | अक्षौहिणी के 
विषय में उद्योगपर्त (१५५।२४-२६) में निम्नांकित तालिका मिलती हैं--एक सेना में ५०० हाथी, ५०० रथ, १५०० 
घोड़े एवं २५०० पैदल होते हैं; १० सेनाओं की एक पृतना होती है, १० पृतनाओं फ्री एक घाहिनी होती है, १० चाहि- 
नियों की एक ध्वजिनी होती है, १० घ्वजितियों की एक चसू होती है भीर १० चमुओं फी एक भ्रक्षीहिणी होती है । 
कौरवों के पास ११ तथा पाण्डवों के पास ७ अक्षौहिणी सेना थी । आदिपर्व (२।१९-२२) के अनुसार एक अक्षौहिणी 
में २१८७० हाथी, उतने ही रथ, ६५६१० घोड़े एवं १०९३५० एँदल होते हैं । किन्तु यदि अन्य सूचियों पर ध्यान दिया 
जाय तो संख्या और भी आगे बढ़ जायगी । उद्योगपर्त (१५५।२८-२९) के अतुसार एक पत्ति में ५५ व्यक्ति, हे पत्तियाँ 
ब्यएक सेनामुख् या शुल्म, ३ गुल्म » एक गण; इस प्रकार कौरवों की सेता में गणों के कई अयुत (१० सह) सैनिक थे । 
आदिपर्व (२।१ ९-२२) उपयुक्त दोनों सूचियों से गेद रखता है। उद्योगपव॑ (१५५॥२२) ने यह भी कहा है कि प्रत्येक 
घुड़सवार दस सैनिकों से घिरा रहता था (नरा देश हुयदचासन्‌ पादरक्षा: समनन्‍्ततः)। यद्यपि बाताब्दियों तक पैदल 
सैनिकों को संख्या सैद्धान्तिक एवं व्यावहारिक रूप से घुड़तवारों से अधिक मानी जाती रही है, किन्तु ऐसा छगता है कि 
र॒थों एवं घुड़सवारों की अपेक्षा उन पर विद्ेष ध्यान नहीं दिया जाता रहा है । बैजयन्ती कोश के अनुसार एक पत्ति 
में ३ घोड़े, ५ पदक, एक रथ एवं एक हाथी पाये जाते हैं, ३ पत्तियाँ एक सेनामुख तथा सेसामुक्त, गुल्म, गण, 
बाहुनो, पृतना, चरम एवं अनोकिनों नामक सैन्य दल अपने पूर्ववर्ती से तिगुनें होते हैं और दस अमनीकिनियाँ वराबर 
होती हैं एक अक्षौहिणी के। इस विषय में देखिए नीतिप्रकाक्षिका (७३ एवं १०)। मनु (७४१९२) ते जरू-युद्ध 
की चर्चा की हैं। महाभारत के उल्लेखों से तो पता चछता है कि रथों में केवछ दो ही चक्र (पहिये) होते थे; देखिए 
भीष्म ० (९८४), द्रोग० (१५४।३), दल्य० (१६।२४) इनेयों दक्षिणं चक्र घुष्ट्युम्तस्तथोत्तरम्‌ ।” प्रमुख सेनापतियों 
के रथों की रक्षा करने वालों को “चक्र-रक्षौ”' अर्थात्‌ द्विच्नत में कहा गया है (भीष्म० ५४-७६, १०८।५, द्रोण० 
९१३६, कर्ण ११३१, ३४।४४) | महारथियों के रथ चार घोड़ों द्वारा खींच जाते थे (आदिण १९८॥१५, उद्योग० 
'४८।५०, ह्रोग० १४५८१) । उद्योग० (2३१५-२१) में कृष्ण के रथ का वर्णन है। उद्योग० (१४०२१) में आया 
है कि रथों में छोटो-छोटों घण्टियाँ और व्यान्नचर्म के आवरण छगें रहते थे। ऋग्वेद में रथों का बड़ा मनोहर वर्णन 
है । सामान्यतः जद में रथ में दो घोड़े जुते रहते थे (का ० ५॥३०।१, ५॥३६।५, ६॥२३॥१), उसमें दो चक्र 
होते थे। £ के स्थ में तीन चक्रों का उल्ले हैं (चऋ० ०-४१।१) | 
धन के सम मे आफ पहिये थे (द्रोण० १५६६१, १७५१३) 2 के 
हवन (२।१४०-१४८,) ने सेता के विभिन्‍न भागों एवं प्रकारों के संयोजन की एक अन्य प्रणाली दी 
हैं““(-६ सैतिकों की एक पत्ति होतो है, जिस पर एक पत्तिप नामक अधिकारी नियुक्त होता है, ३० पत्तिपालों पर एक 
गौल्मिक होता हैं, १०० गौल्मिकों पर एक छातातोक होता है, जिसने एक अनुशतिक, एक सेनानी एवं एक लेखक सहायक 
रूप में मिलते थे; ९० हाथियों या घोड़ों के स्वामो को नायक कहा जाता है। इसमें से प्रत्येक अधिकारी का अपना-अपना 
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बिल्‍्छा (संकेत) था जिसे ये अपने वस्तणों पर छगाये रहते थे, जिससे उनके पद एवं स्थान का पता उचित रूप से चल 
सके । अधपोधच्याकाण्ड [ १००]३२ 5 समभापर्व ५॥४८ ) में जाया हे-- मैं समझता हे पात्ता के अनुप्तार प्रत्येक सैनिक 
को घुम उचित समय से भोजन-सामग्री एवं बेंतन देते हो और देरी नहीं करतें हो ।' नारदस्मृति (सम्भूय ० २२) एवं 
बुहस्पतिस्णुत्ि के मत से भाड़े पर काम करने वाझ़ों में सैनिक सर्वश्रेष्ठ होता है । मानसोल्छास (२।६।५६६-५६९) का 
कहना हैं कि राजा फो बंशानुगत सेना मो प्रमल्लों फो रत्नों, आभृषणों, बच्ुपृल्स परिघानों, मतुद दाब्दों एवं भोजन-सम्बन्धी 
विज्ञिष्ट उपकरणों से सम्मानित करना चाहिए, और उन्हें एक ग्राम या दो ग्राम या अधिक ग्राम या सोना आदि देने 
चाहिए । राजा को चाहिए कि वह भाड़े पर काम करने वाफे सैनिकों को प्रति दिन, मासिक, त्रैमासिक, या जैसा भी 
सम्भव हो, वेतन समय से दे । मेंगस्थनीज (फ्रौगमेण्ट ३४, पृ० ८८) ने भारतोय सेना के प्रबन्ध का उल्लेख किया है-- 
“एक तीसरी प्रशासक संस्था सैनिक फायों की देखभाल करतो थी, जिसके ६ माग थे ओर प्रत्येक भाग में ५ सदस्य थे । 
एक भाग नौ-सेना से सम्बन्धित था, दूसरा बैकगाड़ियों, भोजन-सामग्री तथा अन्य साप्तानों को ढोने के लिए, तीसरा 
पैंदक सेसा, चौथा घुड़सवारों, पाँचर्वाँ रथों एवं छठा हाथियों से सम्बन्धित था | मध्यकाछ में रथों को मान्यता नहीं मिली 
और हर्षचरित में भी जहाँ सेनाओं का विशद वर्णन मिलता है, रबों की चर्चा नहीं हुईं है। महाभारत में भारत के उत्तर- 
पश्चिम देशों के घोड़ों को सर्व्षेष्ठ क॒द्दा गया है । कम्बोज एवं गन्धार के घोड़ों का उल्लेख सभापर्व (५३।५) में हुआ है, 
बाह्लौक के घोड़ों का उद्योग० (८६।६) में, काम्बोज घोड़ों का द्रोग० (१२५॥२५) एवं सौप्तिक० (१३।२) में हुआ है । 
हर्पघरित (२) ने बनायु, आरट्ट, कम्बोज, सिन्धु देश एवं पारसीक से आये हुए धोड़ों को सर्वश्ेष्ठ कहा है । 

बुक्त० (४॥७।३७९-३९०) ने सेना के विषय में कुछ व्यावहारिक निम्रम दिये हैं । सैनिकों कौ ग्राम या बस्ती से 
दूर (फिन्सु बहुत दूर नहीं) रखना चाहिए, ग्रामबात्तियों एवं सैनिकों में घत के छेत्त-देल का व्यापार तहीं होने देता चाहिए । 
सैनिकों के छिए राजा को पुथकु दुकानें खोलते का प्रवन्ध करता चाहिए, एक स्थान पर सैनिकों का आवास एक वर्ष से 
अधिक नहों होना चाहिए, बिना राजा को भाज्ञा के सैनिक ग्रामों के भीतर न जाने पायें, जो कुछ सैनिकों को दिया जाय 
उसकी रसीद रख केनी चाहिए और उनके वेतन का लेखा-जोख़ा रखना चाहिए । इनमें से कुछ नियम अति प्राचीन हैं | 
उद्योगपर्त (३६७३०) में आया है कि राजाओं के नौंकरों एवं सैनिकों से व्यवहार नहीं करना चाहिए । 

राजा की सेना के प्रबन्ध आदि के विषय में कौटिल्य के भर्थशास्त्र (९।१-७ एवं १०।६-६) में विश्वद वर्णन मिछता 
है, यथा--सेना-प्रबन्ध कै्ता हो, भाक्रमण के छिए प्रस्यान कब और कहाँ होना चाहिए, बाह्य और भन्‍्तः आपत्तियाँ एवं 
विपत्तियाँ तथा उन्हें दूर करने के क्या उपाय हैं, देशद्रोहियों एवं शत्रुओं के साथ कौसा व्यवहार करना चाहिए, अग्नि, 
बाढ़, महामारी, दुभिक्ष आदि विपत्तियों में कया धार्मिक परिहार (देंव-पूजन, ब्राह्मणों की पद-पुजा एवं भधर्ववेद के अनु- 
सार इन्द्रजालिक क्रियाएँ) होने चाहिए; सेनाओं का स्कन्धावार (द्विविर आदि की व्यवत्या) कैसा हो; कपटपूर्ण एवं 
ब्यूहरचनात्मफ समंर वैसे किया जाय, कौन-से युद्धस्यक् अच्छे हैँ । उसी प्रकार अर्थक्षास्त्र में सेना के निवासस्पान, 
बेगार, व्यूह-रचता आधि पर विशद वर्णन भिकतता हैँं। स्थानामाव के कारण हम इन सभी बातों पर प्रकाश नहीं डाल 
सकते । दो-एक बातें यहाँ दे दी जाती हैँ । राजा को द्ात्रु पर मार्गश्ीर्ष में (जब कि वर्षाकाल की कृषि छड़ी हो) या च॑त्र 
या जब एानु किसी आपत्ति से ग्रस्त हो तब आक्रमण करना चाहिए । यही बात श्ान्ति० (१००।१०-११) में भी पायी 
जाती हैं । जब कोई मस्त्रो, पुरोहित, सेनापति या युवराज क्रुद्ध द्वोता है या राजा से अप्रसन्‍्न होता है, तब अन्तःविप- 
त्ियों का जागरण होता हैं। ऐसी स्थिति में राजा को अपना दोष मान छेना चाहिए या किसी शत्र-आक्रमण की ओर 
संकेत करके सब कुछ शान्त कर देंना चाहिए। यदि युवराज तंग करे तो उसप्ते या तो बन्दी बना छेना चाहिए या मार 
डालना चाहिए (जब कोई अन्य योग्य पुत्र जोवित हो तभो ऐसा करना चाहिए) | प्रान्तीय क्षात्बक या अन्तपालछ या 
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आटबिक या फिसी विदेशी राजा द्वारा उत्पल्न थिपत्ति को बाह्मविपत्ति कहा जाता है । राजा को इस विपत्ति से दूर 
होने के लिए एक को वूसंरे के विरोध में खड़ा कर देना चाहिए । बाह्तुशास्त हारा निर्धारित सर्वश्रेष्ठ भूमिद्वण्ड पर 
सेना का आवास निष्चत होता चाहिए णो नायक ([सैनाण्यक्ष), बढ़ई एबं ज्योतिषी द्वारा नपान्तुछा भी होना चाहिए, 
शिविरस्थक्त वृत्ताकार, बर्गाकार या चतुभुजाकार तथा चार फाटकों बाला होना चाहिए, जिसमें ६ मार्ग हों और ९ 
भाग हो | झगड़ा, मद्यन्सेवन, समाज (आनन्दोत्सव आदि), जुआ आदि का निर्षंध होना चाहिए और प्रवेशपन्न पर ही 
कछोग उसमें आने-जानें पायें (१०।१)। वनपर्व (१५॥१४,१९) ते भी प्रवेशपन्त का उल्लेख किया है । जब द्वारका को 
शाल्व में घेर लिया था तो नर्त॑कों एवं संगीतज्ञों का आता निषिद्ध था। उद्योग० (१५१॥५८, १९५।१०-१९) से फ्ता 
बछता हैं कि हाटों, वेज्याओं, सवारियों, बैछों, यन्त्रों, आयुधों, डाक्टरों (वैद्यों) आदि से युक्‍त दुर्योधन की सैना का 
निवास [सेनानिवेज्ञ या स्कन्धावार) राजघानी की भाँति दिल्लाई पड़ता था और बिस्तार में पाँच योजन था। 
कौटरिल्य (१०।३) में आया है कि चीर-फाड़ करने के यन्त्रों एवं सहायक यन्त्रों के साथ दवाओं, अच्छा करने वाले तैलों, 
अपने हाथों में घाव बाँधने के वस्त्र-ख़ण्डों को छिये हुए वैजद्यों-ठपर्व्यों के साथ ऐसी कुशल दाइयाँ होनी चाहिए जो 
सैनिकों को खाता-पीता दें और उन्हें उत्साहित करतो रहूँ। यही बात भीष्मप्त (१२०५५) में भी कही गयी है | 
श्रमिकों (विष्टि) का कार्य था शिबिरों, मार्गों, पुलों, कृपों, तंदी के घाटों को जाँच करना: यन्यों, आयुध, कवच, 
बरतन, चारा आदि के चलता; घायक व्यक्तियों को उनके आयुधों, कंबचों के साथ समरशूमि से उठाता (१०४) | 
प्रत्येक सेनाण्यक्ष के पाप विशिष्ट पताका रहा करती थी। भीष्म की पताका में था एक सुनहक्ता ताक चुक्ष (भीष्म० 
६॥१७ एवं १८, तालेन महूता भीष्म: पव्चतारेण केतुना) | कौटिल्य (१०।६) ने बहुत-से व्यूहों बा उल्लेख किया है, 
यथा--दण्ड, भोग, मण्डक, अशनिह॒त; उन्होंने कुछ उपधिभागों के नाम भी दियें हैं, यथा--गोमूत्रिका, मकर आदि । 
काम० (१८४८-४९, १९-४०), मनु (७॥/१८७-१९१), नीतिप्रकाश (अध्याय ६) एवं महाभारत में बहुत-से व्यूहों का 
वर्णन मिलता है | वनपर्व (२८५।६-७) ने उशना के नियमों पर आधारित रावण की सेना तथा बृहस्पति के नियमों 
पर आधारित राम को तेना का उल्लेख किया है । आश्रमवासिकपर्व (७॥१५) में झकट, पदुम एवं वज्य नामक व्युहों 
चर्चा हैं। कौटिल्य (१०।६) ने ब्यूह्ों के निर्माण के घ्लिलसिले में औशनस एवं बार्हस्पत्य नियमों की ओर संकेत किया 
है । द्रोणग० (७५॥२७, ८७२२।२४) , कर्ण पर्व (१११४ एवं २८) ने मकर, दकट आदि ब्यूह्ों का वर्णन किया है। 
इस विषय में और देखिए मानसोल्लास (२।२०, दलोक ११७०-११८१, पु० १३४-१३५), अग्नि० (२४२।७-८ 
एबं ४२-४३) । कौटिल्य में विजय के लिए कपटाचरण भादि की झोर संकेत है, किन्तु महाभारत ने इस विषय 
में बहुत उच्च आदर्श रखा है | मीष्मपर्व (२१।१०) में आया है विजेता छोग अपनी सेनाओं एवं दावित से विजय 
नहीं प्राप्त करते बल्कि अपती सचाईं, अत्याचाराभाव, धर्मानुचरण एवं द्वाक्तिपूर्ण क्रियाओं से प्राप्त करते हैं । 
शान्तिपर्व (९५१७-१८) में आया है कि कपटपूर्ण क्रियाओं से विजय प्राप्त करने की अपेक्षा समरांगण में छड़ते हुए मर 
जाना श्रेयस्कर है 

भीष्मपर्च (१॥२७-३२]) में कौरवों एवं पांडवों द्वारा स्वीकृत युद्ध-सम्बन्धी कुछ नियमों का उल्क्तेख है, यथा अपने 
समान छोगों से ही युद्ध करता चाहिए (पैंदक सैनिक से पैदक्त सैनिक, घुड़्सवार से घुड़सवार भादि) । दूसरे से लड़ते हुए 
अरब को नहीं मारना चाहिए, जो पीठ दिखा दे, या जो बिना कवच का हो उसे न मारा जाय । आपस्तम्बघर्मसृत्र 


६. न तंथा बलवीर्याम्यां जयन्ति विजिगीषयः। यथासत्यानुशांस्याम्यां घर्मेणैवोद्यमेन व ॥ भीष्म० (२११०); घर्मेण 


निधन श्षेयो न जय: पापकर्मणा । ताघर्मद्वरितो राजन्‌ सद्यः फछति गौरिव । मुकानि च॒प्रशाल्ाइच दहन समधि- 
गच्छति ॥ जान्ति० (९५।१७-१८) ॥ 
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( रा५१०११२ ); गौतम ( १०११७-१८ ), याज्ञ० ( १॥३२६ ), मनु ( ७॥९०-९३ ), द्ान्ति> ( ९१५।७-१४, ९६।३०, 
९८।४८-४९, २९७॥४ ), द्रोण० ( १४३।८ ), कर्ण ० ( ९०।१११-११३ ), सौप्तिक० ( ५१११-१२, ६२१-२३ ), दांख़ 
( याज्ञ० १।३२६ की व्याड्या में मिताक्षा रा द्वारा उद्घृत ), बौधायनघर्मसूत्र ( १॥१०।१०-१२ ), वृद्ध-ह्वारीत (७४२२६), 
बुहत्पराशर ( १०, पु० २८१ ), शुक्र० (४।७।३५४-३६२), युद्धकाण्ड ( १८।२७-२८ ) आवि में युद्ध-सम्बन्धी बड़े 
उदात्त विचार वध्यक्त किये गये हैँ ॥ इनमें से कुछ 'निम्नोबतत हूँ ।० गौतम ([ १०७॥ १७-९९ € ] का कहना हे कि “जिन्होंने 
अक्ष्य, सारथि, आयुध ख्ो दिये हों, जिन्होंने हाथ जोड़ लिये हों, जिनके केदा बिखर गये हों, (भागते-भागते), जिन्होंने 
पीठ दिल्ला दी हो; जो भूमि पर बैठ गया हो, जो (भागते-भागते) पेड़ पर चढ़ गया हो, जो दूत हो, जो गाय या ब्राह्मण 
हों; इनकों छोड़कर किसी अन्य को समरांगण में मारना या घायक्त करना पाप नहीं है। बुद्ध हारीत ने दर्शकों को भी 
वर्जित मानता है । मनु (७४९०-९३) ने घोषित किया है---कपटपूर्ण या गुप्त आयुधों के साथ नहीं लड़ता चाहिए और 
न विषायत या झूछाग्र या जलती हुई नोकों वाले आायुथों से कड़ना चाहिए | युद्धलिप्त उप्ते न मारे जो उच्च भूमि पर चढ़ 
गया हो या जो हिंजड़ा हो या जिसने [प्राण को रक्षा के लिए) हाथ जोड़ लिये हों, जो इतनी तेजी से भाग रहा हो कि 
उसके केश उड़ रहे हों, या जो भूमि पर बैठ गया हो और कह रहा हो “मैं तुम्हारा हैं, जो सोया हुआ हो, जिसका कवच 
हुट गया हो , जो नंगा या बिना आयुध के हो गया हो, जो मात्र दर्शक हो, जो दुसरे श्र से छड़ रहा हो, जिम्तके आयुध 
टूट गये हों, जो दुखित हो या बुरी तरह घायछ हो गया हो, जो डर गया हो और जो पीठ दिल्लाकर भाग चला हो । 
शंख ने छिखा है कि पानी पीते हुए सैनिक को भी नहीं मारना चाहिए और न भोजन करते हुए या जूता निकालते हुए 
को हो मारना चाहिए; दबत्नी को, हथिनी को, सारथि को, भाट (चारण) को, ब्राह्मण को नहीं मारता चाहिए, और 
जो स्वयं राजा नहीं है उत्ते किसी राजा को न मारना चाहिए । बौधायनघर्मसूत्र ( १।१०१० ) ने विधावत बाणों 
(कर्णियों) से मारना निषिद्ध माना है, यही बात श्ान्ति० (९५।११) में भी पायी जाती है| श्लवान्ति० (९५।१३-१४) 
ते तो यहाँ तक व्यवस्था दे डाली है कि यदि दात्रु-पक्ष का सैनिक घायक्त हो गया हो तो उसकी दवा-दारू की जानी चाहिए 
और अच्छा हो जाने पर ही उसे जाने देता चाहिए ।* श्वान्तिपर्व में यह भी आया है कि सैनिक को चाहिए कि वह बच्चे, 
बूढ़े या पीछे से किसी को न मारे और न॒ उसे मारे जिसने मुह में तिनका के लिया है ( हार स्वीकार कर प्राणों की 
भिक्षा माँग रहा है) | ये नियम बड़े उदात्त हैं, किस्तु कदाचित्‌ ही व्यवहार में पूर्णख्पेण माने जाते रहें हों । आजककू 
तो निहत्थी एवं अनजान में पड़ी जनता पर भी परमाणु बम छोड़ दिये जाते हैँ और आये दित उदजन बम फेंकने की 





७. न दोषों हिंसायामाहवे । अन्यत्र व्यदवसारधथ्याथुघकृताब्जलिप्रकीर्णकेशपराहुमुखोपविष्टस्थलवृक्षाधिरूददूतगोश्राह्मण- 
वादिम्प: | गौतम १०१७-१८; न पानीय॑पिवन्तं न भुझ्जानं नोपानहौ मुज्चन्तं तावर्माणं सवर्मा न स्ल्रियं न 
करेंणु न वाजिन न सारधिन॑ न यूतं न दूत॑ न ब्राह्मणं न राजानमराजा हन्यात्‌ । दंंख (याज्ञ० १३२६ की टीका में 
मिताक्षरा द्वारा उद्धृत); बद्धाल्ललिपुर्ट दीनं॑ याचन्तं शरणागतम्‌ । न ह॒त्यादानृशंस्यार्थभपि शत्रु परन्तप ॥ बातों 
वा यदि वा दुप्त: परेषां छरणं गतः। बरिः प्राणान्‌ परित्यज्य रक्षितव्यः क्ृतात्मता ॥ '” एवं दोपों महानत्र 
प्रपन्तातामरक्ष णे । अस्वग्य' चायशस्यं च बलत्रीर्यविनाशनम्‌ ॥ रामायण (६।१८।२७-२८, ३२१); न वयः पूज्यते 
लोके सुप्तानामिह घर्मत: । सौप्तिकपर्व (५।११), बुद्धवाज्लौ न हत्तव्यौं न च स्त्री नैत्र पृष्ठतः। तृणपूर्णमुखश्चैव 
तवाल्मीति च यो बदेत ॥ ज्ञान्ति० (९८।४८-४९) | ः 

८. भग्नश्नस्त्रों विपन्‍नइच क्ृत्तज्यों हतवाहनः । चिकित्स्यः स्यात्‌ स्वविषंये प्राप्यों था स्वगुहे भवेत्‌ ॥ निर्ग्रणदच स 
मोक्‍्तव्य एप धर्म: सनाततः । प्ान्ति० (९५॥१३-१४) । 





ध्टीड घमंदास्ण फा इतिहास 


घमफी दी जाती है | प्रातीन काछ में युद्ध त करने वालों को. अछता छोड़ दिया जाता था। मैगस्थनीज (फैगमेण्ट १, 
पु० ३२ ) ते लिखा है--'क्ृपकगण मस्ती से, निर्मय अपना कृषि-कर्म करते चले जाते थे और पास-पड़ौस में भयंकर 
युद्ध चला फरते थे, फ्योंकि युद्धल्िप्त क्रोग उनको किसी प्रकार भी तंग नहीं करते थे । मनु (७३२) ने राजा को अपने 
दात्रु के देश फो तहस-तहस करने की भााज्ञा दी है, किन्तु मेघातिथि ने इस कथन की व्यास्या में यह कहा है कि शात्रु के देश 
के छोगों को यथासम्मव, विदयोपतः ब्राह्मणों की रक्षा करनी चाहिए | गदायुद्ध का नियम यह था कि नाभि के नीच कोई 
भी वार न करे (शल्पपर्व ६०६) । किन्तु भोम ने इस नियम का उल्लंघन किया और दुर्योधत की जाँघ पर गदा-प्रहार 
कर ही विया। दुर्योधन ने क्रष्ण एवं पाण्डवों के दुष्कर्मों का वर्णन किया है (शाल्य० ६१) किन्तु कृष्ण ने मुंहतोड़ उत्तर 
दिया है कि उसने (दुर्योधन ने) कितनी ही बार नैतिकता की सीमाओं का उल्छंघन किया है और युद्ध नियम भंग फिये 
हैं (पधा--अभिमस्यु को घेरकर एक हो समय बहुत लोगों द्वारा मरबाना) । सूर्यात््त के उपरान्त युद्ध बन्द हो जाता 
था, यह एक सामान्‍य नियम था (भीष्म० '४९।५२-५३) | किन्तु द्रोणपर्व (१५४ एवं १६३।१६) में हमें राचि-युद्धों का 
उल्लेख मिलता हैं और यह लिखा हुआ है कि .( ऐसे अवसरों पर ) रथों, हाथियों एवं घोड़ों पर दीपक 
रहने चाहिए | 

यह बात हमने देख छी है कि प्रत्येक क्षत्रिय एवं सैनिक का यह कर्तव्य था कि वह शमरांगण में भरत ही छड़ता 
मर जाय किल्‍्तु भागे नहीं । पुरस्कारों का मोह दिल्लाकर युद्ध-प्रेरणा भरी जाती थी | पहुलछा पुरस्कार था छूट-पाट का माल 
एवं भूमि की प्राप्ति (गौतम० १०४१, मनु ७४२०६, गीता २॥३७); दूसरा था क्षत्रिय रूप में अपने कर्तव्य का पाछन 
(गोता २॥३ १-३२), आदर-सम्मान एवं यश (गीता २।३४-३५), स्प्र्ग एवं अन्य भौतिक छुख्ों की प्राप्ति (याज्ञ० १॥ 
३२४, मनु ७४८८-८९) तथा ब्राह्मणों की सुरक्षा ( आपस्तम्बधर्मसूत्र २।१०।२६।२-३ ) | विष्णुघर्मसूनब ( ३।४४-४६ ) 
में भो ऐसो ही बातें कही गयी हैं | छान्ति० ( ९८।४०-४१) का यह कहना हैँ कि जो सैनिक युद्ध-क्षेत्रसे भाग छड़ा 
होता है वह नरक में गिर पड़ता है । याज्ञवल्वय (१।३२४-३२५) का कहना हैँ कि जो अपने देदा की रक्षा के छिए बिना 
विषाक्त बाणों से छड़ता हुआ, बिना पीठ दिखाये समरांगण में मर जाता हैं वह योगियों के समान स्वर्ग प्राप्त करता 
है, उप्त व्यक्तित का प्रत्येक पग, जो अन्य साथियों के मर जाने पर भी युद्ध-स्थक से नहीं भागता, अश्वमेघ-जैसे यज्ञों के 
बराबर है; जो लोग युद्ध-क्षेत्र से भाग जाते हैं और भन्‍्त में मार डाछे जाते हैं उनके सभी अच्छे सुकृत राजा को प्राप्त 
हो जाते हैँ । यही बात मनु (७९५) में भी पायी जातो है । यह बात न केवल क्षत्रियों के छिए है, प्रत्युत सभी प्रकार 
के एवं जातियों के ४... + के लिए हैं। भोर देखिये राजनोतिप्रकाश (पु० '४०७) | पराष्दर (३।३१) एवं बुहृत्परा* 


. हर (१०, पृ० २८१) ,। कहना है कि उस वीर के पीछे स्वर्ग की अप्सराएँ दोड़ती हैं और उसे अपना स्वामी बनाती 


हैं, जो छत्रुओं से घिर जाने '.« भी प्राण-भिक्षा नहीं माँगता और छड़ता-छड़ता ग्रिरकर मर जाता है, उस्ते न नाप 
होने वाक्ते छोक प्राप्त होते हैं । कौटिल्य (१०।३) ने परा्षर का ३॥३६ दछोक उद्घृत किया है और प्रकट किया है कि 
सैनिक को किस प्रकार युयुत्सु होने के छिए प्रेरणा दो जाती है । कौटिल्य (१०३) ने राजा को सम्मति दी है कि 





९, य॑ यज्ञसंघ॑स्तपसा च॒ विप्रा: स्वर्गेपिणोयत्र यथैव यान्ति | क्षणेन यान्त्पेव हि तन्न वीदाः प्राणान्‌ सुयुद्धेपु परित्य- 
जन्तः ॥ पराशर ३२।३६; कौटिल्य (१०।६३) ने दूसरे ढंग से उद्धरण दिया है। कौटिल्य में उद्धृत दुसरा पद्म यों 
है---तर्व णरावं सलिल्तस्य पूर्ण सुसंस्कृतं दर्भक्ृतोत्तरीयम्‌ । तत्तस्प वा भृन्तरक॑ च गच्छेद्यो भतृ'पिण्डस्प करते न 
युष्येत्‌ ॥ यह उद्धरण प्रतिज्ञायौगन्धरायंण (४॥२) में भी, जिसे सम्मवतः भास ने छिख है, पाया जाता है । पराहू- 
मुखीक्ृते पैन्ये यो युद्धान्‍्त निवर्तते | तत्पदानीब्टितुल्यानि भृत्यर्थमेकचेंतस: ॥ ख्िरोहतस्प ये बक्से विद्यन्ति रक्त- 





सेनिफों फा पुद्ध-ध्यपहार; भस्त-दास्त्र ६८५ 


वह स्वयं तथा उप्तके मन्‍्त्री एवं पुरोहित बेदों एवं साहित्यिक ग्रन्थों से उद्धरण देकर सैनिकों को प्रेरणा दें कि स्वामी के 
लिए कड़कर मर जाने से पुरस्कार एवं पीठ विश्लाकर भाग जाने से धार्मिक दण्ड मिलते हैं। ज्यौतिषियों को घुभ ग्रहों 
फी बातें कहकर प्रेरणा करनी चाहिये | युद्ध के एक दिन पूर्व राजा को उपवास करना चाहिये, अथर्ववेद के मन्‍्त्रों के 
साथ अग्नि में आहुतियाँ देनी चाहिए और विजय सम्बन्धी कल्याणकारी इलोक आदि सुतने चाहिये । चारणों को बीरों 
के लिये पुरह्कारों तथा कायरों के लिये नरफ आदि दण्डों से सम्बन्ध रखने वाली कविताएँ सुनानी चाहिए तथा सैनिकों 
को जाति, श्रेणी, बंद, कर्तृत्व एवं चरित्र आदि की प्रशंसा के पुल बाँघने चाहिये। पुरोहितों के सहायकों फो घोषित 
करना चाहिए कि उन्होंने हाम्रु के बिरोध के छिये डाकिनियों एवं मायाविनियों को अपने बहा में कर छिया है । प्ेनापत्ति 
एवं उनके अन्य सहायकों को निम्तोक्‍्त प्रकार से सेना के समक्ष भापण करना चाहिये---'नो पन्नुपक्ष के राजा को 
मारेगा उसे एक लाख (पण) दिये जायेंगे, जो शात्र॒पक्ष के सेनापति या युवराज को मारेगा उत्ते पचास भहत्न (पण) दिये 
जायेंगे" '''प्रत्ति (वटाकछियन) के अध्यक्ष को मारने पर एक सौ, साधारण सैनिक को मारने धाछे फो बीस (पण) 
तथा सभी सैनिकों को छूटें हुए माक् तया उत्तके वेतन का दुगुता मिक्ेगा |” कामन्दक (१९१८-२१) का कहना हैं कि 
जब सैतिक अपनी वीरता प्रदक्षित कर चुकों तो उन्हें पूर्वकथित पुरह्कारादि दे देने चाहिए। इस विपय में मौर देखिए 
मानसोल्छास (२।२०, इलोक ३१६३०११६७, पृ० १३२-१३४) | गौतम (१०१२०-२३) ने व्यवस्था दी हैं फि यदि 
कोई सैनिक व्यक्षितगत रूप से सम्पत्ति प्राप्त कर ले तो राजा को उप्ते सब कुछ दे देना चाहिये किन्तु घोड़ा या हाथी 
भादि के लेता चाहिये, किन्तु यदि कई सैनिक साथ मिलकर कुछ प्राप्त करें तो दाजा को चाहिये कि बह सर्वोत्तम वस्तु 
छेकर छोष को सैनिकों की सेना के अनुसार उसमें वाट दे । मनु (७॥९६-९७) में तो रथ, घोड़े या हाथी सैनिकों को ही 
दे देने को कहा है, यहाँ तक कि दासियाँ तक सैनिकों के पास रह सकती हैं, केबकछ सोना, चाँदी तथा अन्य रत्न आदि 
राजा को मिल जाने चाहिये | और देखिये काम० (१९॥२१-२२) तथा बुक्र० (४७३७२) । 


अच्च-दास्त 


प्राचीन काऊ के आयुधों के विषय में भली भाँति चर्चा करने के लिए एक प्रृथक्‌ ग्रन्य के प्रणयन को आवश्यकता 
पड़ेगी । ऋग्वेद में भी कतिपय आयुषों वा अस्त्-छास्त्रों का उल्लेख हुआ है, यधा--ऋष्टि (ऋ० ५॥५२॥६, ५५७२ 
एवं ६, यह मछतों के कंघों पर रहता था), बाण (५॥५७४२, ६॥७५।१७), तूंणोर (५॥५७॥२), अंकुश ( इन्द्र का, ८- 
१७।१०, १०।४४।९), परक्ु (१०२८।८), क्ृपाण (१०२२।१०), बच्चा (अयस्‌ से निर्मित, १०।४८।३, १०।११३॥५) । 
अथर्ववेद ने विषाक्त बाणों का उल्लेख किया है (४६॥६) | अधथर्ववेद (१।१६।२ एवं ४) में सीसे के किसी हथि- 
यार का वर्णन है--'यदि तुम हमारी गाय या अदब या पुरुष को मारोगे तो हम छोग सीसे से भोंक देंगे और तुम्त हमारे 
धक्तिशाली सैनिक्नों को मारना बन्द कर दोगे | तैत्तिरीयसंडिता (१।५।७॥६) में कहा गय। है कि जब अग्ति में समिघा 
/'इन्धानास्त्वा शातं हिमा:” नामक मन्त्र कहकर डाली जाती है तो यजमान अपने श्षत्रु के प्रति शातध्नों ( बहु आयुध जो 
सैकड़ों को मारता है) छोड़ता हैं जो स्वयं बज्न के रामान कार्य करती हैं । 
डा० ओएप्पर्ट ने नीतिप्रकाक्षिका की भूमिका ( पु० १०-१३ ) में उपर्युक्त तथा अन्य उक्तियों के आधार पर यह 
उद्घोष किया है कि प्राचीन भारतीय आग्तेय अस्त जानते थे और अथर्ववेद (१।१६।४) ने वर्तुछाकार वस्तुओं से सीसे 
विन्दव: | सोमपानेन ते तुल्या इति वस्चिष्ठजोश्ब्वीत्‌ ॥ युघ्यन्ते भूमुतों ये भृम्यर्थमेकचेतस: | इष्टैस्ते वहुमिर्यागे- 
रेव यान्ति त्रिविष्टपमृ ॥ बृहृत्पराशर १०, पृ० २८१ | (बसिष्ठज का तात्पर्य हैं परादर) । 
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के गोछक छोड़ने'की ओर संकेत किया है | देखिये डा० ओप्पर्ट का प्रन्थ “वेप॑स, आर्मी आर्गनाइजेनश्वन ऐंण्ड पोलिटिकछ 
भैक्जिम्स आव दि एंश्यण्ट हिन्दूज (१८८०), जहाँ उन्होंने भाँत्ति-माँति के आयुधों का वर्णन किया है और विद्यास किया 
है कि १३वीं शताब्दी के बहुत पहले से भारत में बारूद का प्रयोग होता रहा है। इस विषय में श्री जो० टी० दाते की 
पुस्तक “'भार्ट नाव वार इन इंह्येप्ट इण्डिया (लंदन १९२९), डा० पी० सी० चअक्रवर्तों का ग्रन्य (६९४१, ढाका) एवं 
प्रों० दोक्षितार की पुस्तक (इसी विषय की) अवछोकनीय हैं । महाभारत (उद्योगपर्व १५५॥३-०) में बहुत-से आयुधों 
का वर्णन है, जिसे हम स्थानाभाव से यहाँ उल्लिल्लित नहीं कर रहे हैं । विस्तार से अध्ययन के लिये देखिये हाप्किन्स 
का लेख (जें० ए० ओऔ० एस०, जिल्द १३, पृ० २६९-३०३) | प्रयाग के स्तम्भ पर सपुद्रगुप्त को प्रशस्ति (चौथी छ्षताब्दी 
ई०) में भी आयुधों की एक सूची है (कार्पतत इंस्क्रिप्पघनम्‌ इण्डिकेरमु, जिलद ३, पृ० ६-७) ॥० ज्लुक्र० (२।९३। 
११९६: ४।७॥२०८) ने अग्तिवर्ण (बारूद) एवं बरृक् (४।७।२०९-२१९) की ओर संकेत किया है ओर 'बारूद का 
सूत्र (फामू छा) भी दिया है (पयथा--यवक्षार का पाँच पक, गंघक का एक पक्त एवं कोयले के चूर्ण का एक पक मिछाकर 
बारूद या आग्नेयचूर्ण बनाया जाता है) । घुक्रनीतितार सम्भवतः १३वीं या १४वीं दाताब्दी में लिखित है, जब कि यूरोप 
में आग्तेयास्त्र (वौनत) सर्वप्रथम प्रयोग में छाया गया था।' राभायण एबं महाभारत में द्यतघ्नो का उल्लेख बहुत बार 
हुआ है | दातघ्ती से सौ व्यक्ति मर जाते थे । युद्धकाण्ड (३।१३) में आया है कि लंका के द्वारों पर देखते में भयंकर, 
तीक्ष्ण एवं काछ-समान सैकड़ों छोहे की शतघ्तियाँ राक्षसों द्वारा सजाबी गयी थीं । सुन्दरकाण्ड (२।२१-२२) में कवित्व- 
पूर्ण ढंग से कहा गया है कि छंका में श्ातष्नियाँ एवं शूछ लंका के सिर के केश्ञों के समात थें। बनपर्व (१५) में झ्ाल्व 
द्वारा घिरी हुई दारबती (हारका) का वर्णन है जहाँ कहा गया है कि राजघानी में बहुत-से स्तम्भ एवं झिरोग्रह (प्रासाद 
के श्यृंग या शिखर), यन्त्र, तोमर, मंकुश, शतघ्नी आदि थे। आदि० (२०७॥३४), वत० (१६९१६, २८४५, २९०।- 
२४), द्रोणग० (१५६७०), कर्ण० (११८), शल्य० (४५।११०) में शतघ्ती का उल्लेख है । किन्तु यह बया था, 
बतलाना कठित हैं। वनपर्व (२८४।३१) से पता चलता हैं कि हाथों हारा बड़े जोर से फेंका जाता था, इसमें चक्र 
(पहिए), गोलक एवं प्रस्तर-खण्ड रहते थे। द्रोणपर्व (१७९।४६) में कहा गया है कि घटोत्कच की शतध्नी में पहिये 
थे और वह चार घोड़ों को एक साथ मार सकती थी । द्रोणपर्व (१९९।१९) में पुनः जाया है कि शतघ्ती में दो या चार 
पहिये होते थे । वनपर्व (२८४।४) में आया है कि सर्जरस (जलाने के लिये रात) एकत्र किया गया है | हरिवंद्य (भविष्यपर्व 
४४२२) में जाया हैं कि हिरण्यकश्िपु द्वारा नरकिह पर फंके गये अस्त्रों में मछती हुई शतब्तियाँ भी थीं (शतछ्नीमिक्च 
दीप्ताभि्ण्डैरपि सुदारणी: । रामायण (७॥३२।४४) में आया है कि मुसक नामक आयुध के प्रिरे पर अश्षोक के फूलों 
के सदुष्न अग्ति जलती थी। सुन्दरकाण्ड (४॥१८) ने झातष्नी एवं मुसक को एक साथ कर दिया है। सम्भवत्तः इनमें 
बाझूद का प्रमोंग नहीं होता था, क्योंकि शतष्तियों से घूम निकलने को बात नहीं कही गयी हैं | हाप्किन्स (जें० ए० मो० 
_एसु०, जिल्‍्द १३, पृ० २९९-३० ३) ने क्िल्ला है कि बाहूद एवं बन्दुक का प्रयोग महाभारत के काछ में नहीं होता था, 
और आज तक हमें जो कुछ पता चल्ले सका है, उसके आधार पर कहा जा सकता है कि यह कथन ठीक ही है । 
नौतिप्रकाशिका (अध्याय २-५) ने बहुत-से भ्रायुधों का वर्णन किया है और उन्हें चार श्रेणियों में बाँठा है-- 
(१) सुक्त (फेंका या छोड़ा जानेवाला, यथा बाण), (२) बमुक्‍त ( न छोड़ा गया, यथा तलवार, (३) सुक्तामुक्त (फेंका 
की वाला भौर न फेंका जाने वाछा, यथा वे अस्त, जो फेंके जाने पर पुनः छौटाये जा सकते हैं) एवं (४) मन्जमुक्त 
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(वे अस्त जो पुनः छौटाये नहीं जा सकते)। अग्निप्राण (२४९-२५२) एवं विष्णुधर्मोत्तर (२।१७८-१८२) ने घनुवेद 
(दोनों ने श्ब्दशः एक ही बात कही है, किन्तु दसरी पुप्तक में कुछ भधिक इलोक हैं) का निष्कर्ष दिया है और आधयुधों 
के पाँच प्रकार बताये हैं--घन्त्रमुद्त (किसी मन्त्र या मशीन, यथा ढेंलवास, घनुष आदि से फेंके जाने वाछे आयुध), 
पाणिम॒फ्त (हाथ ये फेफ़े जाते बारे, यथा पत्थर या तोमर) मुफ्तामक्त, (प्रास के समान), अमुफ्त (तज़वार के समान) 
एवं तियुद्ध या बाहुयुद्ध (कुछ्ती या एल्छयुद्ध) । अस्चों का विज्ञान अलौकिक प्रकार का था। महाकाब्यों एवं पुराणों में 
आया है कि भहारथो छोग अस्त्र-विद्या का ज्ञान गुरुस्ेया अपने पिता से या तपस्या से प्राप्त करते थे; कभी-कभी 
(जैसा कि रूब-कुद् के अस्न्र-ज्ञान से पता चरूता है) कुछ अस््यों का ज्ञान पुत्र को जन्मजात या पिता की कांक्षा के कारण 
हो जाया करता था | घनुर्वेद की चर्चा पौराणिक चर्चा मात्र ही है, कोई लिखित पुस्तक नहीं रही है जिसके पढ़ने मात्र से 
कोई महार॒थी या योद्धा उस शास्त्र में प्रवीण हो जाय। अग्निपुराण (१३४-१३५) रण-विजय एवं विदव-बिजय के 
विषय में कुछ मन्त्र भी देता है। परशुरामप्रताप (राजवल्‍्लमभकाण्ड ९-१२) में बहुत-से मन्त्रों, यन्त्रों एवं मायावी उपायों 
का वर्णन है जो ब्रह्मययामछ नामक तन्त्रत्नन्ध से छिय गये हूँ । 5 

महाभारत ने बड़ी सावघानीपूर्बक यह संकेत किया है कि सेना वक्त (शक्ति) का निक्कृष्ट प्रकार हूँ। उद्योगपर्ब 
(३७५२-५५) का कहना है कि बल के पाँच प्रकार होते हैँ; (१) घाहुबल, (२) अमास्यछाभ (बहु बल जो अमात्यों की 
प्राप्ति से हो), (३) घनछाभ (वह दावित या बल जो घन से प्राप्त होता है), (४) अभिजातबन् (वह शवित जो अच्छे 
कुछ में उत्पन्न होने से होती है) तथा (५) भ्रज्ञापल ( ज्ञान से प्राप्त बऊ ) जो सर्वोत्तम कहा जाता है । यह उपयुक्त बात 
बुधभूषण (पु० ७९) द्वारा उद्घृत है । शान्तिपर्व (१३४।८) में आया हैं कि शक्तिशाली के आगे कुछ भी असम्मव नहीं 
है, अर्थात्‌ वहु सब कुछ कर सकता है, और वह जो कुछ करता है वह पवित्र हूँ । एक अन्य स्थान पर आया हैं--- 
“शक्तिशाली के लिये सब कुछ श॒ति है ( आाश्रमवासिक० ३०।२४) | आदिपर्व (१७५।४५) में योद्धा की शक्ति की 
भर्त्सना की गयी हैं और ब्राह्मणों की आध्यात्मिक शक्ति (ब्रह्मतेज) को वास्तबिक दक्ति कहा गया है | 


११. यदु बलानां बल श्रेष्ठ तत्पज्ञायक्मुच्यते । उद्योग० (३७।५५); नास्त्यसाष्यं बलवतां सर्वे बछवतां शुचि | श्वान्ति० 
(१३४४८); सर्व बलवतां पथ्यं स्व॑ बल्तवतां शुत्षि । सर्व बलव॒तं घर्म: | सर्व बलव॒तां स्वकम्‌ ॥ आश्रमवासिक० 
(३०२४); घिग्वल क्षत्रियवल्लू ब्रह्म तेजोबर्ल बकम्‌ | बकावसते विनिष्चिचत्य तप एवं पर॑ बछम्‌ ॥ आदि० (१७५॥४५- 
४६) । ये वचन प्रसिद्ध जर्मन दार्श्षनिक नीत्गें (रांटछणएी८; 'छ८7907. (000०0 870 &0', 8८०४ंणा 29) के 
बचन के सदुश् हैं; “केवल थोड़े से ही व्यक्ति स्व॒तन्त्र रहने का अधिकार रखते हैं; यह दाक्तिष्लाली का विद्योषा- 
घिकार है" ([६ छ. पाह छाड्ं।ल्डड ० 6 एड हि 0 0० ंतेक्ुलाएंटां; ॥ 5 9 एएंशं०8० ण॑ ४6९ 
#7णाइ--7808४8॥०० एए घम, डांणगारता) | 





गध्याय ५ 
 सुहृद या मित्र (७) 


मनु (७२०८) ने भिन्न बताने की आवद्यकता १र बहुत बक्त विया है और राजा के लिये अच्छे मित्र (सुहृद) 
के गुणों का वर्णन किया है--- राजा सोना एवं भूमि पाकर उतता समुद्धिश्ाली नहीं होता जितना कि अटछ भिन्न पाकर; 
भकछ्ते ही बह (मिन्न) कम घन (कोश) वाला हो, क्योंकि भभ्रिष्य में बहू दापितदाली हो जायगा। एक दुर्बछ मित्र भी 
इलछाघनीय है. यदि वह गुणवान्‌ एवं कृतज्ञ हो, उसकी प्रजा सन्तुष्ट हो और वह अपने हाथ में छिये हुए कार्य को अन्त 
तक करने वाला अर्थात्‌ दृढ़प्रतिन्न हों। मन्‌ (७७३०६) के मत से “भूमि, सोना (हिरण्प) एवं भिन्च' राजा की नीति 
या प्रय॒त्नों के तीत फल हैं । याज्ञ० (१॥३५२) ने भी मनु (७४३०८) की वात्त मानी है। किन्तु कौटिल्य (७७९) ने 
इस चविए्य में कुछ दूसरों ही बात कहीं है “"-शूमिछामभ हिरण्यकान एवं मित्रल्ाभ से श्रेयस्कर है तथा हिरण्यकाभ 
मित्रछ्ताभ से श्रेयस्कर हैं ।। महामारत ( जझ्ान्तिण १३८।११० ) का कथन हैं किकोई भी किसी का न भिन्न है न 
दांत; मित्र एवं शत्रु घत (या किसी व्यक्ति द्वारा किये जाते हुए कर्मोया ध्येयों) द्वारा प्राप्त किये जाते हैं ।* यही 
वात कामचक (८।५९) ने भी कही हैं। शुक्र (४।१।८-१०) का कथन है--“शक्तिश्ाली, साहसी एवं विनश्न 
के सामने अन्य छोग ऊपर से मिन्नवतत व्यवहार करते हैं, कित्तु भीतर-भीतर शत्रुता रखते हैं और अवसर की 
ताक में छगे रहते हैं (कि कब आक़मण पर दें) | इसमें कोई आदचर्य नहीं है। क्‍या वे स्वयं भूमि को थिजय-लिप्सा 
नहीं रखते ? राजाका कोई मित्र नहीं कौर न बह किसी का भित्र है। श्ान्ति०ण (८०३) के मत से मित्र 
बार प्रकार के होते हैं-(१) समान ध्येय बाले, (२) शरण एवं सुरक्षा चाहने वाले, (३) स्वभाव से ही जो 
सुहृद हैं. (सहज) तथा (४) वे जो प्राप्त किये जाते हैं (कृत्रिम) | कर्णपर्व (८८२८) ने मित्र के चार श्रकार 
विभिल्न ढंग से दिये हैँ--( ६) सहज, (२) जो प्रसस्ततादायक दाददों द्वारा प्राप्त किये जाते हैं, (३) जो घन द्वारा 
जीते जाते हैं. तथा (४) वें जो शक्ति हारा आक्ृष्ट किये जाते हैं। कामन्दक (४७४) के मतत से चार प्रकार से हैं-- 
(१) औरस अर्थात्‌ जन्मजात (यथा माता, पिता, नाता, नातीं आदि), कृतसम्बन्ध (विवाह-सम्बस्ध से उत्पन्न), 
वंशक्रमागत (पिता के मित्र) एवं (४) रक्षित अर्थात्‌ विपत्तियों से जिनकी रक्षा की गयो हो ।” कामन्दक ('४।७५- 


१. संहितप्रयाण भिन्नहिरण्मम्‌ मिलाभातामुत्तरोत्तरों छामः श्रेयान्‌ । मित्रहिरण्प हि भूमिक्ताभाद्‌ भवतः। भिन्नहिरण्प- 
काभाद्यो वा फ़ाभ; सिद्ध: शोषयोरत्यतरं साधयति | कौटिल्य ७९ । 


. २. न कछ्वित्कस्मचिन्मित्रं त कश्चित्कस्यचित्सुहृत्‌ । मर्थततस्तु निवन्ब्यन्ते मिन्नाणि रिपवस्तथा ॥ झ्वान्ति० (१३८।११०); 


कारणेन हि जायन्ते मित्राणि रिपवस्तथा । कामन्दक (८॥५२); नात्त्ति जात्या रिपुर्नाम मित्र नाम न विद्यतें | सामर्थ्य- 


योगाज्जागन्ते मित्राणि रिपयस्तया ५ विष्णुघर्मोत्तर (२ ॥१ ४५ - दान्ति>ः ११४७० ॥५] ; न राज्ञों बिच्यते मित्न॑ राजा 
मित्र न कस्य वै। घुक्र० (४॥१।९) ।. 


._ ३. सहार्थों भजमानक्च सहज: कृत्रिमस्तथा | शान्ति० (८०३) । भजमान का बर्थ 'पितृपितामहक्रमागत' भी हो सकता 


है तथा सहज मित्र वे हैं जो सम्बन्ध से प्राप्त होते हैं, यथा अपनी माँ की बहन के पुत्र (मौसी के पुत्र) भादि। 
ओऔरजस छतसम्बन्ध॑ तथा बंशक्रमागतम्‌ । रक्षितं व्यसनेक्पद्च मिन्न॑ शेयं चतुधिधम्‌ ॥ काम० (४७४) । 





छाज्र-भि्तीं का पण्छछ-सिद्धान्त १८९ 


७६) के अनुसार मित्र राजा के गुण ये हैं-“हृदय की पवित्रता (स्वच्छता), उदारता, वीरता, सुद्ध-दुःण् में साथ देना, 
प्रेम, ( प्रित्त का कार्य सम्पन्न फरने में) जागरूकता, सचाईं । सच्छे मित्र की विदोपता है मित्र द्वारा वांछित पह्देक्ष्यों के 
प्रति श्रद्धा । भिन्न बनाने का उद्देश्य होता हैं घर्म, थर्थ एवं परम नामक तीन पुरुषार्थों में से किसी एक को प्राप्ति 
(काम० ४॥७२) | 

उपयुत्ति चर्चा के सिक्करिल्े में मण्डल-सिद्धान्त की व्याख्या कर देना जावश्यक है । कौटिह्य (६॥२ एबं ७ प्रकरण), 
मनु (७।१५४-२११), आश्रमवासिक पर्व (६-७), याज्ञ० (१३४५-३४८), काम० (८-९), अग्ति० (२३३ एवं २४०), 
विष्णुधर्मोत्तर (२।१४५-१५०), नीतिबाक्यामृत (पृू० ३१७-३४३), राजनीतिप्रकाश (पु० ३१-३३०), नीतिमयूस (पु० 
४४-४६) आदि में मण्डल के सिद्धान्त एवं छः गुणों पर विह्तार के साथ प्रकाष्ठ डाला है। इन ग्रन्थों में कौटिलीय अर्थ- 
शास्त्र सम्भवततः सबसे पुराना है; जतः हम मण्डल-सिद्धान्त के विवेचन में प्रमखत: उसी का सहारा छेंगे । नीतिवानपामृत 
(पृ० ३११-३१३) ने तो कौटिलीय के छाब्बों को ज्यो-कार यों उद्घृत कर डाछा है । 

दाम (शान्ति) एवं ब्याथाण (उद्योग) पर राज्य का योगक्षेत्र निर्भर रहता है। व्यायाम जर्थात्‌ उद्योग से हाथ में 
छिये हुए कार्य की पूतति होती है औरं धार से किये हुए क र्य से उत्पन्न फछ का श्ाात्ततिपूर्वक उपभोग होता है । छः गुणों 
(सन्धि आदि) से सम्यक्‌ छपयोग से ही धाम एवं व्यायाम उभरता हैं। छः गुणों से जो फल-प्राप्ति (उदय) होती है यह 
या तो सत्यानादा या गत्तिरोब या उन्‍्लत्ति के रूप में परिणत होती है । उबय मानवीय एवं दैबिक कारणों पर निर्भर 
रहता है, क्‍योंकि इन्हीं दोनों के आधार पर विश्व का शासन चलता है । मानवीय कारण हैं तय एवं अपन | मानवीय 
कारणों की जानकारी हो सकती है और वे कार्य रूप में परिणत भी होते हैँ। नय (अच्छी नीति) उन मानदीय कारणों 
का फल्ल है जिनसे (राज्य का) योगक्षेम प्राप्त होता है; अपनय अविसम्र नीति) से हानि होती है। कौटिल्य (६।१) का 
कथन है कि जो राजा नथ को समझता है और आत्मगृ्णों एवं राज्य-तत्त्वों (प्रकृतियाँ) से सम्पन्न है वह सम्पूर्ण संसार 
को विजय कर सकता है, भछे ही वह एक छोटे राज्य का ही अधिकारी क्‍यों न रहा हो । विज्िधीषु (विजय की अभि- 
छापा रखने वाले या विजय करने वाले) के सम्बन्ध में ही मण्डकू सिद्धान्त की व्याख्या प्रस्तुत कों गयी हैं। कामन्दक 
(८।६) ने विजिगीषु की परिभाषा यों फी है*--'जो अपने राज्य का विस्तार करना चाह॒ता है, जो राज्य के सातों 
तत्त्वों से सम्पन्न हैं, जो महोत्साडो है और जो उद्योगशील है, वह विजिगीषु कहलाता है ।” सभी प्रन्थों में इस बात की 
चर्चा है कि राजा के लिए अपने दु्बंल पड़ोसियों को धर-दबाना एवं विजपयाकांक्षी होना एक भादर्श है । विजिषोषु वही 
फहुछाता है जो अच्छे गुणों (आत्मप्तम्पत्‌) से सम्पन्न हो और राज्य के विभिन्‍न तत्त्वों (प्रकृतियों) से परिपूर्ण हो। उत्ते 
नप-त्रोत होना चाहिए, अर्थात्‌ उसकी नीति अच्छी हो जिसके वक्त पर वह सफछता की सीढ़ी पर चढ़ता जाय । 

विजिगोषु की राज्य-सीमाओं पर रहने वाका राजा मरि कहलाते हैं । इससे प्रकट है कि झरि कई हो सकते हैं । 
किन्तु इस विषय में नीतिवाक्यामृत (पु० ३२१) का यह कथन स्मरण रखना चाहिए कि यह कोई नियम नहीं होना 
चाहिए कि पड़ोसी सदा बरि ही हो और दूर का राजा मित्र ही । साल्निष्य एवं दूरी छत्रुता एवं मित्रता के कारण नहीं 
हैं, बल्कि उद्दैदय ही मुख्य है जिसके फलस्वरूप मित्र या क्षत्रु बनते हैं | हाँ, पड़ोसी राजा बहुघा अरि हो जाते हैं। मित्र 
वह है जो विजिगीषु के पड़ोसी छात्रु राजा की सीमा के उस पार हो | शत्रु वह है जो पड़ोसी हो और जो छत्रु-गणों से 
सम्पन्न हो | देखिए कौटिल्य (६।१) | बातव्य (जिस पर विजिगीषु आक्रमण करता है) वह जअरि है जो कठिनाइयों 
से ग्रस्त हो गया है | शत्रु वह भरि हैं जो आक्रमण का अवसर देता है। उम्र झत्रु को, जो विपत्तियों में फेस गया है, 


४. संपलतस्‍तु प्रकृतिभ्िम होत्साहः इतश्रमः । जेतुमेषणशीलक्च विजिगीषुरिति स्मृतः.॥ कामत्दक (८।६) । 








६९० घर्मक्षासत्र फा इतिप्ातप्त 


घातव्य वहा जाता है और उत़ पर आक्रमण किया जा सकता है। जिसका कोई आश्रय न हो या जिसका आश्रय दुर्बक्त 
हो, उसका नाश कर देता चाहिए; किन्तु उस शत्रु को, जो बलशाली हो या आश्चय वाला हो, तंग कर देना चाहिए, 
घत्तकी वातित क्षीण कर देनी चाहिए। आश्रय का तात्पर्य है शतितक्षाल्ी दुर्ग या अच्छा मिन्र (फाम० ८।६०) | इस 
प्रकार शत्रु के चार प्रफार हुए; याततव्प, उच्छेष्ठ, पीडनोय एवं कर्वोॉनोप । जिसके पास भन्‍्त्र एयं शबितशाली ज़ेता नहीं 
होती उत्ते पीड़ित होना पड़ता है । जिसके पास मन्त्र एवं सेना की प्रबलछृता होती है उत्ते कशित किया जाता है, भर्थात्‌ 
उस्ते दुर्बल बनाया जाता है । 

शत्रु एवं मित्र के अन्य तीन प्रकार हैं--छहुण, कृत्रिम एवं प्राकृत । सहज मित्र वे हैं जो माता-पिता के सम्बन्ध 
पे प्राप्त होते हैं, यथा मामा या मौसा के पुत्र आदि, कत्रिम मित्र वे हैं जो प्राप्त किये जाते हैँ, अर्थात्‌ जो विजिगीपु को 
अपनी सहायता ते अनुगुहीत करते हैं या जो स्वयं अनुगृहीत होते हैं, तथा प्राफृत मिन्र वे हैं जो पड़ोसी राजा की सीमा 
से सटे हों (वे मण्डल-सिद्धान्त के अन्तर्गत एक तत्व (प्रकृति) माने जाते हैँ, इसी से उन्हें भ्राकृत कहा जाता है) । 
सहज दाज्रु वह है जो अपने ही कुट॒म्त्र में उत्पन्न हुआ हो, यथा विमाता-पुत्र, कृत्रिम वह हैं जो विरोधी है अथवा विरोध- 
भावनाएँ बढ़ाता रहता है. (जिसने हानि की हो या जिसकी हानि स्वयं विजिगीषु ने कर डाली हो), तथा पड़ोसो राजा 
प्राक्ृत दात्रु है । मिताक्षरा (याज्ञ० १।३४५) ने उपयुवत बातों पर प्रकाष् डाछ़ा है । विष्णुधमोत्तर (२।१४५॥१५-९ ६) 
एवं अग्तिपुराण (२३३।२१-२२) के मत से प्राकृत वास्तव में कृत्रिम हैं। कामन्दक (८५६) ने भी केवल सहज ए्वं 
कतन्निम का ही वर्णन किया है | 


विजिगीप बहुत से राजाओं से घिरा रहता हैं, किन्तु जो अरि है वह॒विजिगीषु के पुरह्तात्‌ (सम्मुख) कहा 
जाता है। अतः विजिगोषु के सम्मुल्त क्रम से अरि (पड़ोसी शत्रु), भिन्न (अरि की सीमा से सटे राज्य वाला राजा), 
अरि-सित्र (अरि का वह मित्र जो विजिगीधु के मित्र को सीमा का हो), भिन्न-भिन्न (सित्र का भित्र) तथा अरि-मिन्नमिन्न 
(छात्र के मित्र का मित्र) आातें हैं । जब अरि विजिगीषु के सम्मुख रहता हैं तो विपरीत दिल्वा के राज्य का झासक पश्चात्‌ 
होता है और उसे पा्णिग्राह (वह जो पीछे से पकड़ सके या आक्रमण कर सके) कहा जाता है ।* वह वास्तव में शत्रु 
है, किन्तु यह उपाधि केवल उसी के लिए है। ऐसा दात्रु अभियान के समय या जब विजिगीषु कहीं भाक्रमण करने जा 
रहा हो, तब विपत्ति खड़ी कर देता हैं। पाध्णिग्राह के आगे के राज्य के राजा को आक्रन्व (जिसकी सहायता प्राप्त करने 
के लिए विजिगीषु प्रार्थना कर सकता हैं या उमाड़ सकता है) कहा जाता है । जाक्रन्द बहू मित्र हैं; जो पाण्णिग्राह की 
सीमा से सटा रहता हैं । पाश्णिग्रांह के मित्र (जो आक्रन्द से सटा रहेगा) को पाश्णिप्राह्मसार कहा जाता है । इसी 
प्रकार आक्रन्द के मित्र को आकरन्वासार कहा जाता है । उसे मध्यम कहा जाता हैं जिसका राज्य विजिगीषु तथा भरि की 
राज्य-सीमा से सटा हुआ हो, और जो दोनों अर्थात्‌ विजिगीषु तथा उसके पात्रु (अरि) को सहायता दे श्॒कता हो, या 





५. अरिसिम्पद्युक्तः सामन्तः शत्रु: । व्यसनी यातभ्य मनपाक्षयों दुर्बाअयो वोच्छेदनीयः | विपर्यये पीडनीयः कर्शनीयों 
वा | कौटिल्य (४२); अरिः पुनश्चतुविघः । यात्योच्छेत्त रब्यपीडनीयकर्षनीयभेदेन । तत्र यातब्योश्तन्तरभूमिपतिः 
व्यसती हीनबलो विरक्तप्रकृतिः । विदुर्गो मिव्रहोनों दुर्बलइचोच्छेत्तन्य:। पीडनीयों मन्त्रवलहीत: । प्रवरूमन्त्रबलयुक्तः 
कर्षानी य: । तिमछतनात्समुल्छेद॑ पीडन॑ वज्धनिग्नहम्‌ । फर्दननं तु पुन; प्राहु: कोशदण्डापकर्शनात्‌ ॥ मिताक्षरा (याज्ञ 
१॥३४५) । ये नंद सरस्वतीविछास (पृ० ३६) में उद्घृत हैं । 

६. यो विजिगीपी प्रश्ष्यितेईपि प्रतिष्ठम ने वा पदचात्कोपं जनयति स॒ पाध्णिग्राह; | पाश्णिश्राह्म्ः पश्चिम. स॒ आक्रर्द 
पाश्णिग्राहमित्रमासतार आक्रत्द॒सित्रं च। नीतिवाबयामृत (पृ० ३१९) | 


बाज्ु-भिन्नों का मण्डल-सिद्धास्त ६९१ 


दोनों से भिड़ सकता हो । जवासौीन राजा वह है जो विजिगोषु के राज्य की पस्तीमा से बहुत दूर राज्य करता हो, जो 
राज्यतत्थों से सम्पन्न हो और उपयुवत तौनों प्रकारों को सहायता दें संकता हो या उतसे भिड़ सकता हो |” कुल्छुक 
(मनु० ७।१५३) उपयुक्त विवेचन को नहीं मानते । उनके अनुसार उबासोन वह छाक्तिश।छी राजा है जिसका राज्य 
विजिगीपु के राज्य के सम्मुख हों, पीछे हो या दूर हो जौर जो किसी कारणवद या विजिगीषु के क्रार्य-कक्कापों के कारण 
उदाप्तोम हो उठा हो । भिताक्षरा (याज्ञ० १।३४५) का कथन है कि उदासीन भी तीन प्रकार का होता हैं और प्राकृत 
उदाप्तीन उस राज्य का स्वासी होता है जो विजिगीषु के राज्य से दो राज्यों द्वारा पृथक्‌ हो, मष्यम (नीतिवाबयामृत 
पु० ३१८ के अनुसार मष्यस्थ) वहू है .जो विजिगोषु तथा उसके अरि का पड़ोसी हो, किन्तु कुछ कारणों से दोनों के 
आपसी मतमेंद या युद्ध से तटस्थ रहना चाहता हो $ 


अंच तक के विवेचन से यह स्पष्ट हो गया होगा कि विजिगीष अरि, सष्यम एवं उवास्तोत स्थतन्त्र श्रेणियों 
के द्योतक हैं और अन्य दोप चार, यथा--मित्र, मिन्नमिच्न, आक्रल्द, आंक्रम्दाप्तार विजिगोपु को श्रेणियों के तथा आगे 
वाले शोष चार, गया--अरिपमिन्न, अरिमिन्नमिन्न, पाण्णिग्राह एवं पाष्णिग्राहतार अरि की अ्रणियों के श्योतक हैं ।* इसी 
लिए मनु (७॥१५५-१५६) ने मण्डल-सिद्धान्त के मूल में चार प्रकृतियों, यथा--बविजिगीपषु, द्ात्रु , मध्यम एवं उदासीन 
को रखा है और कामन्दक ( ८।२६ ) ने नय के उद्घोष का उल्लेख किया है कि मण्डऊ़ में ये ही चार पाये जाते हैं । 
कामन्दक (८।८६) के अपने मत से मण्डल में सित्र, उदासोन एवं रिपु पाये जाते हैं । कौटिल्य के मन से उपर्युक्त 
बारह प्रकृतियाँ मण्डल में पायी जाती हैं। उच्चनना का भी यही मत है ( काम० ८।२२ एवं ८।४१ ); उन्होंने वारह 
प्रकृतियों को माना है और अन्य शास्त्रियों के विभिन्‍न मतों की ओर प्ंकेत भी किया है । कामन्दक (८।२०-४१) 
नें मण्डल के तत्त्यों एवं राज्य के तत्वों के विभिन्‍न सम्निलनों के आधार पर विभिन्‍न ग्रन्थकारों के मत प्रकाशित किये 
हैं और कहा है कि इस. प्रकार के सम्मिक्तनों से मण्डक में १८, २६, ५४, ७२, १०८ प्रकृतियों एवं अन्य सदस्यों का 
समावेश हो जाता है । सरस््वयतीविकास (पुृ० ३७-४१) ने भो उद्ाना द्वारा प्रकाक्षित विभिन्‍न मतों का उल्लेख किया 
है और लिखा है कि इस प्रकार प्रकृतियों की संख्या १, २, २, १०, २१, १०८ हो जाती है। अव्य ग्रन्थकारों ने भी 
४, ५, ६, १४, १८, ३०, ३६, ४४, ६०, ७२ प्रकृतियों का उल्लेख किया हैं। मनु (७१५७) ने भी राज्यतत्त्वों को 
मण्डल के बारह सदस्यों से मिछाकर ७२ संख्या बतायी है ।' दश्यकुमारचरित (८ पु० १०४) में मी ७२ प्रकृतियों 


७. अरिधिजिगीष्वोभ्‌ म्यनन्तरः: संहतासंहतयौरनुग्रहममर्यो निग्रहें चाप्तंहतयोम॑ष्यम: । अरिविजिगीपुमण्यानां बहि: 
प्रकृतिम्यों बलुवत्तर: संहतासंहतानामरिविजिगीषुमण्यमानामनुग्रहे समर्थों निग्रहें चासंहतानामुदासीन: । कोटिल्य 
(६।२, पु० २६१); देखिए अग्ति० (२४०।३-५) एवं विष्णुधर्मोत्तर (२।१४५॥११-१२)--मण्डछाद बहिसेतेषा- 
मुदासीनो बल्लाधिकः । अनुग्रहे संहतानां व्यस्तानां व बधे प्रभु: ॥ अग्नि० (२४०।४-५) | यहा बात सरस्वती- 
विलास (पृ० ३९) में भी उद्घुत है । 

८. देखिए भिताक्षरा [याज्ञ० १।३४५) 'पाण्णिग्राहकन्दासारादयस्त्वरिमिन्रोदास्ीनेष्ववान्तर्भवन्ति संज्ञामेंदसाज्र ग्रंबान्तरे 
दर्शितमिति योगीववरेण न पृथगुक्ता: ।' इतिप्रकारं बहुघा मण्ड् परिचक्षते | सर्वक्तोकप्रतीत॑ तु हफु्ट दादशराज- 
कम्‌ ॥ काम० (८।४१) । यही बात सरस्वत्तीविकास (पृ० ४१) में उद्दना के इछोक के रूप में उद्घृत है । 

९. एवं चतुर्मण्डलप्त॑क्षे१: | द्वादक्ष राजप्रकृतय: पष्टिद्रव्यप्रकृतपः संक्षेपेण द्विसप्तति: | तासां यथास्‍्व॑सम्पद: दाक्ति: 
सिद्धिइच । बल शक्ति:, सुखं सिद्धि: । शक्तिस्विविधा । कौटिल्य (६॥२, पृ० २६१); मण्डलतह्या चर या चिन्ता 
राजन्‌ द्वादशराजिका । द्विसप्ततिमतिष्चैव प्रोक्‍्ता या च स्वयम्मुवा ॥ शान्ति (५९।७०-७१) | 

८ ' 


>> ८] प ] कै । द् मु 


धर | घर्मझास्त्र का इतिहास 


की ओर संकेत किया गया है (द्विसप्ततिप्रकृतिपत्र:““नयबनस्पति:) | मण्डछ के मूल में राज्यों के बीच शवितसन्तुछन 
स्थापित करने की बात निहित है, कुछ राज्यों के बोच में मित्रता रहेगी तो स्वभावतः कुछ राज्य विरोधी भावों से 
प्रेरित हो एक गुट में मिकछ जायेंगे । कौटिल्य (६।२) ने भी ७२ संछया 
फ्री ओर संकेत किया है, जिनमें १३२ तो राजाओं द्वारा व्यवस्थित 
( शाज-प्रकृति ) हैं और ६० ( १२ के साथ प्रत्येक में ५ राज्य-तत्त्यों फे 
समावेश ) को हव्य-प्रकृति कहा जाता है | ज्ान्तिपर्व (| ५९।७०-७१ ) में 
भी १२ राजाओं के मण्डक एवं ७२ की संख्या की ओर संकेत है। इस 
विषय में विद्योष अध्ययन के छिए देखिए की एन० एन० का फी प्रसिद्ध 
पुस्तक 'हटडीज इन एंद्येण्ट हिन्दू पाछिटी, पृष्ठ १९५-२०८॥ सम्भाव- 
नाओं के आधार पर यह कहा जा सकता है कि किसी राजा के पड़ोसी 
राजा छोग उसके अरि होते हैं और दूर-दूर के राजा छोग साथी | इससे 
यह निर्देश मिलता हैं कि स्थान एवं सम्भावनाओं के आधार पर ही 
कूटनीति का भवन खड़ा होता है। (वाम भाग की सूची से मण्डछ- 
सिद्धान्त और स्पष्ट हो जायगा) | 


मनु (७॥१७७ एवं १८०) ने घोषित किया है कि राजा को 
चाहिए कि वह अपने साधनों को इस प्रकार व्यवस्थित कर दे 
कि उसके मित्र, उदासीन एवं दात्रु उसकी हानि न कर सकेंया 
उससे उच्च न हो जायें। गेत्रातिथि ( मनु ७॥१७७) ने लिखा है 
कि स्वार्थ आ पड़ने पर मित्र भी दात्रु हो जाता है ( स्प्रार्थभतिवष्ाल्य 
मित्रमप्यरिभ्भव ति) ।? 


कौटिल्प (७३) ने मण्डल-सिद्धान्त को शाक्ति-सिद्धान्त एवं 
षाड्गुण्य से सम्बन्धित किया है। राजा अंपनी दाक्षितयों को जिम्त 
सीमा तक कार्यान्वित करेंगा उसी सीमा तक उसका एवं उसके राज्य 
का कल्याण होगा। महत्त्वाकांक्षी राजा को अपनों द्ञाक्तियों के साथ 
पड़-गुणों ( नीति की विधियों) का उपयोग करना चाहिए। बारह 
राजाओं का मण्डल पड़्-गुणों को उनके उपयोग की ओर अग्रसर करता 
है । व्यातव्याधि ( जिन्होंने केंदछ प्नन्धि एवं विग्नह ) को ही महत्ता 
दी है) से मतमेद प्रकट करते हुए तथा एक बार अन्य आचार्यों से मतैक्य स्थापित करते हुए कौट्रिल्य ने पड़-गुणों को 
मान्यता दी है और उतकी व्याल्या उपस्थित को है । सरध्वत्तीविक्लास (पृ० ४२) ने गौतम का एक सूत्र उद्घुत किया 








विजिगीषु: छक्त्यपेक्ष: षाडगुण्यमुपयुण्जीत | कौटिल्य (७॥३); पषाड्गुण्यस्थ प्रकृतिमण्डल योनि: । हईसन्धिविग्रहासन- 
यानसंश्र यहँंघीभावा: धाडगुण्यमित्याचार्या: । कौटिह्य (७।१); मसण्डकानि समाचक्रव विजिगीषोर्यथाविधि। यान्‍्या- 


नूपः कार्यो सन्धिविग्रहुचिन्तनम्‌ ॥। विष्णुघरमोत्तर (२।१४५।६) 


मम पा अब 
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घड्गुण एवं सम्षि के भेव १९३ 


है जो मुद्रित संस्करण में नहीं मिछता | १3 कौटिल्य ने ६ गुणों की व्याहपा की है ---''सन्धि का अर्थ है व्यवस्था अथवा 
ऐयय (मेल) स्थापित करना; बिग्रह का अर्थ है विरोध कर छेना; आसन का तात्पर्य है उदासीनता का भाव; यान का अर्थ 
है (आक्रमण के लिए) तैयारी करना, संक्षय का तात्पर्य है (किसी शक्तिश्ञाल्ी राजा के यहाँ) आश्रय छेना तथा द्वेघीभाव 
का अर्थ हैं एक राजा से सन्धि करना तथा दूसरे से शत्रुता क्वापित करना ।  कौटिल्य ने यह भी कहा है कि पड़ोसी 
शाजा से हीन होने पर उससे सन्धि कर छेनी चाहिए, जो राजा उन्‍नत्ति कर रहा हो उसे पड़ोसी से शात्रुता कर छेनी 
साहिए, जो यह सोचें कि छात्र मेरी हानि नहीं कर सकता और न में ही उसकी हानि कर सकता हूँ, तो उत्ते अपने राज्य 
में ही उदासीत बैठा रहना चाहिए, जो सब प्रकार से सुविधाजनक स्थिति में है वह अपने शत्रु पर आक्रमण कर सकता 
है, जो धक्तिहीन है उस्ते दावितश्लाछी राजा का आशक्षय के छेना चाहिए तथा वह व्यक्ति हैधीभाव रख सकता है जिम्नकी 
कार्यसिद्धि मित्र हारा नहीं हो सकती । 


कुछ ग्रन्थों ने अधिक स्पष्ट परिभाषा दी हैं और द्ैधोभाव का अर्थ और ही बताया है, यथा--ईंघोभाव का 


' अर्थ हैं अपनी सेना को दो भागों में बाँट देना | देखिए विष्णुधर्मोत्तर (२।१५०-३-५) एवं मिताक्षरा (याज्ञ७ १३४६) ।१3 


कुछ लोगों के मत से संश्रय का तात्पर्य है उदासीन या मध्यम (मध्यस्थ) राजा की द्वारण जाता। कोौटिल्य (७) ने 
छः गुणों की विशद व्याश््या फी हैं और यही बात मनु (७।१६०), काम० (९-१६), विष्णुधर्मोत्तर (२।१४५-१५०), 
अग्नि० (२४०), मानसोल्लास (पृ० ९४-११६), राजनीतिप्रकाश (पु० ३२४-४१३) में भी पायी जाती हुँ। मतु 
(७।१६२-१६८]) ने लिखा है कि प्रत्येक गुण दो प्रकार का होता है । काम० (९।२-१८) एवं अग्नि० (२४० ) ने सन्धि 
के १६ प्रकार बताये हैं और उनकी परिभाषा की हैं। कामन्दक को व्याक्या का आधार कौटिल्य (७३) है। कौटिल्य 
(७॥३) का कहना है कि यदि दुर्घल राजा पर सबल राजा (मण्डक का नेता) आक्रमण कर दे तो पहले को तुरन्त 
झुक जाना चाहिए भौर अपनी सेना, कोश, राज्य और स्वयं को उसे सौंप देना चाहिए। सेना उसके अधीन कर देने 
फी बात पर सन्धि तीन प्रकार की होती है--आत्मासिष (अपनी सेना की उत्तम टोछी छेकर स्वयं उपस्थित होना 
अर्थात स्वयं अपने को शिकार की भाँति उपस्यित कर देना), आत्मरक्षण (अपनी रक्षा करना, अर्थात्‌ स्वयं न जाना, 
सेनापति या युवराज के साथ अपनी सेना भेज देना) तथा अदवृष्टपुदष (जिसमें किसी विषिष्ट व्यक्ति की चर्चा न हो, 
जिसमें यह तय पाया हो कि कोई भी राजा की ओर से या स्वयं राजा आक्रामक के इच्छानुसार कहीं भी सेना केकर 


चछा आये) । इन सन्धियों को वण्डप्रणत ( जिसमें सेना के साथ सन्धि की जाती है ) सन्धि कहते हैं । वे संधियाँ जो कोश 


११. तथा च गौतमसूत्रमू । चतुरुषायातवकम्त््य सन्धिविग्नहयानासनदवधीभावसमाश्रयाख्यास्गुणानू परिकल्पयेतु । सरस्वती- 
विलास (पु० ४२) । 

१२. पणबन्धः सन्धिः, अपकारों विग्रहः, उपेक्षणमासनम्‌, अम्पुच्चयों यानमू, परार्पणं संश्रयः, सन्धिविग्रहोपादान 
दैघीभावः । इति पड्गुणाः | परस्माद्धीयमानः सन्दधीत्‌ । अम्युच्चीयमानों विभृक्लीयात्‌ । न मां पदों नाहं परमुपहल्तु 
धावत इत्यासीतु । गुणातिश्षययुक्तो यायात्‌ । वाक्तिहीनः संत्रयेत्‌ । सहायत्ताघ्ये कार्य दधीमाव॑ गच्छेत्‌ । इति गुणा- 
वस्थापनम्‌ | कौटिल्य (७।१) । और देखिए रघुवंद (८।२१) जहाँ कालिदास ने लिखा हँ--- पणबन्धमुखान्‌ गुणानज: 
घड़पायुड क्त समीक्ष्य तत्फलम्‌ ।' । 

१३: पणवन्धः स्मृतः सन्धिरपकारस्तु विग्नहः। जिगीषोः छात्रुविषयें यान॑ यात्रा विघोयते ॥ विग्रहे्शप स्वके देशो 
स्थितिरासनमुच्यते । बल्रर्ेन प्रयाणं तु दघीमाव॑ तदुच्यते ॥ उदासीने मध्यमें वा संञ्रयात्संधयः स्मृतः | विष्णुघर्मोत्तर 
(२।१५०३-५); दधीभावः स्वबलस्य द्विषाकरणम्‌ । मिता० (याज्ञ० १३४६) । 


६९४ घर्मकास्त्र का इतिहास 


देने की छार्त पर की गयी हों, परिक्रय (जिसमें कोश दे देने पर राज्य के अन्य तत्त्व सुरक्षित रह जाते हैं), उपग्रह (जिसमें 
एक मनुष्य के कंधों पर ढोने के बराबर फोंद्ा दिया जाय) एवं फपाल (शाब्दिक अर्थ--फकिसी भाण्ड का दूटा अघ॑ भाग, 
लर्थात जहाँ प्रभुत घन दिया जाय) नामों से पुकारी जाती हैं। इन सन्धियों को फोशोपनत संधियों की संज्ञा प्रदान 
हुई है | वेशोपनत संधियों (जिनमें राज्य-मृमि देने की दार्त रहती है) के प्रकार है --आदिष्ठ (जिसमें एक भाग देकर 
सारी राज्य-भूमि बचा ली जाती है), उच्छिम्त (जिसमें सारी राज्य-्मूमि के छी जाती है, केवक राजधानी छोड़ दी जाती 
है और बह भी घनहीन), अपक्रय (जिसमें राज्य छोड़ दिया जाता है, किन्तु उपन ली जाती हैं) तथा परिभुषण (जिसमें 
उपज से अधिक देने की बात निश्चित हो) | 
कफामन्दक (९।२१-२२) ने कुछ और प्रकार जोड़ें हैं और कहा है कि केवल उपहार (मेंट देना) ही संधि हैं, 
झन्य सन्धियाँ इसके प्रकार (हेर-फेर) मात्र हैं। इतना हो नहीं, उन्होंने यह भी कहा है कि केवल सित्र-सन्धि (बिना 
मूमि, घत आदि दिये मिन्नता की सन्धि) उपहार के अन्तर्गत्त नहीं आती । काम० (९-२०) एवं मानसोल्लास (२॥११, 
पृ० ९४-९५) में अन्य चार सन्धियों का उल्लेख हुआ है, यथा--मेत्र, परस्परोपकार (एकन्दुसरे को सहायता देते की 
सन्धि), सम्जन्घज (कन्या दंकर वैवाहिक सम्बन्ध स्थापित करना). एवं उपहार । इस विपय में एक उदाहरण मिलता 
है; सन्‌ १२३२ ई० (संवत्‌ १२८८) में वैद्याख पूर्णिमा के दिन सोमवार को देवगिरि के यादव राजा सिंघण ने (जिन्हें 
सहाराजाधिराज की उपाधि दी गयी है) बाघेल राजा लावण्यप्रसाव (कूबणप्रसाद, जिन्हें राणकु एवं महामण्डलेइबर 
ग्री उपाधि मिलती है) से संधि की और तय पाया कि वे एक-दूसरे पर आक्रमण नहीं करेंगे और किसी अन्य के आक्रमण 
करने पर एक-दूसरे की संहायता करेंगे । यह बात लछेज़्प॑चाशिका में छिलखित है (दंखिए, बाम्बे गर्जेटियर, जिल्द १, भाग 
१, पु० २००) | काम० (९।२३-२६) एवं अग्नि० (२४०।१०-१३) ने ऐसे दस छोगों के प्रकार बताये हैं जिनके साथ 
* सन्धि नहीं करनो चाहिए | कामस्दक (९।४२-५२) ते ऐसे सात छोगों के भी नाम बताये हैं जिनके साथ सन्धि करनी 
चाहिए । इन बातों के लिए कामन्दक ने कारण. भी बताये हैं । अपने से बराबर वाछों के साथ (न केवल अपने से अधिक 
दाक्तिशाली के साथ) भी सन्धि नहीं करती चाहिए, क्योंकि रण क्षेत्र में त्रिजय संदिघ रहती है (काम० ९-५९) | 
कौटिल्य ने एक सुन्दर उपमा दी है; जब दो समान राजा एक-दूसरे से भिड़ जाते हैं तो वे कच्चे घड़ें की भाँति दूट 
जाते हैं। जब मधिक दाक्तिक्लाली राजा सन्धि के लिए उद्यतन हो तो दुर्बल राजा को अपनी सेना क्ेकर 
शक्तिक्षाक्नी राजा की सहायता के लिए चक् देना चाहिए। कौटिल्य (७१२) ने सन्धियों एवं दुर्ग-निर्माण, सिंचाई 
के विषय में तथा अन्य बातों की चर्चा करते समय महत्त्वपूर्ण निर्देश दिये हैं; स्वल-मार्ग जल-मार्ग से अच्छा है, दक्षिणी 
एवं उत्तरी मार्गों में प्रथम जज्छा हैं । कामन्दक (१०१५० अग्नि० २४०१९) के मत से बैर के पाँच प्रकार है; 
विमाता से उत्पत्त भाई का, भूमि (भूमिया घर पर अधिकार कर छेने से) का, हम्री से उत्पन्न (स्त्री को भगा ले जाने 
या एक ही स्त्रों को प्यार करने के कारण ), छाब्दों के कारण (गाली या व्यंग्यात्मक ढंग अपनाने से) तथा त्रुटियाँया 
अपकार करने से । 
कामत्दक (१०२-५ रू अग्ति० २४०।२०-२४) ने उन प्तोक़हु विधियों का वर्णन किया है जिनसे विग्रह 
उत्पन्त होता है, यथा--राज्य पर अधिकार कर छेता, स्त्री, जनपद, बाहुन (हाथी, घोड़ा), दूसरें का घत आदि छीन लेना, 
गर्व करना, उत्पीड़ित करना आदि । जत्र कोई राजा यह जान के कि उसकी सेना का भक्ती भाँति पाकन-पोषण हो रहा 


..._ १७४, स्यक्षपेपि हैमवतो* दक्षिणापथाच्छू पान्‌ हृस्त्यश्वगन्बदन्ताजिनब्प्यसुवर्णपण्या: सारवत्तरा इत्याचार्या: । नेतिकौ- 
छू. दिल्य: । कम्बलाजिनताइवपण्यवर्जा: शैत्षवज्तमणिमुक्ता: सुथर्णपण्याश्वप्रभुततरा दक्षिणापथें । कौटिल्य (७६१२ )। 
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है, उसकी प्रणा सन्तुष्ट है तथा दूसरे राजा को प्रजा एवं उना अभसन्तुष्ट है, और जब उस्ते इसका ज्ञात हो जाय कि उस्ते 


विग्नह के तीन फल (भूमि, मित्र एवं घन, काम० १०।२६-२८) प्राप्त हो रहे हैं, तो उस (दूसरे राजा) पर आक्रमण 
कर देना चाहिए | कौटिल्य (७॥१५) ने विजयी को सेना समर्पित किये जाने पर विजित की मनःस्थिति तबा दष्डोपनायी 
( जो सैन्यवल से दूसरे राजा को झुका देता है) की मनःस्थिति का वर्णन किया है (७॥१६) | यान का तात्पय॑ है 
उस विजिगीपु का आक्रमण-प्रयाण जिसकी प्रजा उसके गुणों के कारण अति सन्तुष्ट हो (काम्र० ११।१)। मल्स्पपुराण 
(२४०।२) एवं अग्निपुराण (२२८।१-२) का कथन हैं कि जब छा्तु-पृष्ठ भाग आक़नद द्वारा अभिभूत कर लिया जाय या 
जब श्षात्रु विपत्तियों से आक्रान्त हो जाय तो विजिगोपु को आक्रमण के लिए प्रयाण करना चाहिए | किन्तु यातब्य पर 
(जिस पर आक्रमण करना निदिचत ही चुका है) आक्रमण करने के पूर्व एक बूत (काम० १२॥१) यह जानने फे छिए 


भेज देना चाहिए कि वह (यातब्य) मुठभेड़ करना चाहता है या शुकू जाना चाहता हैं। इससे स्पष्ट है कि बिना बात- 


चीत किये या अन्तिम बात कहे (यथा--यदि यह वात नहीं मानी जायगी तो लड़ाई छिड़ जायगी) छड़ाई नहीं की जाती 
है । महाभारत (उद्योंगपर्ब ८३५-७) में आया है कि श्रीकृष्ण ,पाण्डवों की ओर से दूत के रूस में कौरबों के यहाँ 
सेथे। 
पुराणों एवं मण्यकाक के निबन्धों में आक्रमण करने के पूर्व-भावी घामिक एवं आराघधनापुर्ण कृत्पों के दिषपय में 
बहुत-से नियम हैं । विष्णुघर्मोत्तर (२।१७६) एवं अग्निण (२३६।१-१८) के मतसे आक्रमण के सात दिन पूर्व से ही 
आक्रामक राजा को देवी-देवों की पुजा करनी पड़ती थी । गणपति, दिक्‍्पाल्ों, नवग्रहों, आदिवनी, विष्णु, श्षिव तथा 
राजधानी के मन्दिरों के देवों की पूजा की जाती थी । आक्रामक को उन दिलों के स्वप्नों का अर्थ छगाना पड़ता था और 
बुरे स्व॒प्नों के छिए मार्जत आदि की व्यवस्था करानी पड़ती थी । भच्छे एवं शुभ छाकुनों तथा स्वप्त-विचार के विषय में 
बहुत पुरानी परम्परा रही हैं । छान्दोग्पोपनिषद्‌ (५।२।८-९) में आया है कि जब कोई किसी कार्य की सिद्धि के छिए 
पवित्र यज्ञों में संक्ृत्त रहने पर ह्वप्त में किसी स्त्री को देखता है तो उत्ते यह अनुभव करना चाहिए कि उसका कार्य 
अवदय हो जायगा। इसी प्रकार ऐतरेय आरण्यक (३।२।४) में आसनन्‍्न मृत्यु के संकेतों के विषय में लिखा है कि जब 
कोई व्यवित स्वप्न में किसी काछे दाँत वाक्ले काछे व्यक्ति को देखे तो उसकी मृत्यु हो जायगी, ऐसा समक्षना चाहिए | * 
इंकराचार्य ने वेदान्तसूत्रभाष्य (२।१।१४) में उपयुक्त बातों का उद्धरण दिया है। विष्णुघर्मोत्तर (२॥१३२-१४४-- 
जो गर्ग पर आधारित है, २।११६४), मत्स्यपुराण (२२८-२४१), अग्ति० (२३०-२३२) आदि ने स्वर्ग एवं भाकाद्ष में 
तथा प्रृथ्वी और क्रियाओं में उत्पन्‍्त अशुभ कक्षणों एवं छाकुनों तथा उन्हें दूर करने के उपायों के विषय में छिल्ला है 
मानसोल्छास (२।१३, पु० ९७-११२) एवं राजनीतिप्रकाश (पु० ३३१-३५१) ने भी ये सब बातें कही हैं और 
ज्योतिष-सम्बन्धी चर्चा भी को है । उनमें से कुछ बहुत ही मनोरंजक हैं, यथा विष्णुधर्मोत्तर (२।२३५) ने मूत्तियों 
के रोने एवं नाचने की बात कही है । पूजा के छठे विन अर्थात्‌ आक्रमण-प्रयाण के एक दिन पूर्व राजा जयाभिषेकत 
नामक झनान करता हैं | इसका प्रभृत वर्णन राजनीतिप्रकाक्ष (पू० ३५१-३९५) में है, जहाँ छिगपुशाण से बहुत-से 
उद्धरण दिये गये हैं । जय-झनान के कृत्य राज्याभिषेक के क्ृत्यों से बहुत अंशों में मिलते हैँ ॥ विश्वद चर्चा के 
छिए देखिए मत्त्य%० (२४३।१५-१६) एवं विष्णुघमोत्तर (२१६३॥१८-३१) + मत्त्य७० (२४३।२-१४) में अशुभ 
दर्षनों की भी एक सूची दी गयी है | 
१५. स यदि स्त्रियं पव्येत्समुद्ध कर्मेंति विद्यात्‌ । तदेष इलोक: । यदा कर्मसु काम्येयु स्थ्रियं स्वप्लेषु पश्यति | समूर््धि तन्र 
जानीयात्तहिनन्‍्त्वप्तनिदर्शने ॥ छात्दोग्य० (५॥२।८-९); न चिरमिव जीविष्यतीति विद्यात्‌”''अथ स्वप्नाः ॥ पुरुष 
कृष्णं क्ृष्णदन्त॑ पृष्यति स॒ एन हन्ति । ऐं० आरण्यक (३॥२४) ॥ 


न्अ बी 


६९६ लेपकाला का दांत 


प्रयाण के कुछ शुभ बाकुन ये हैं-श्वेत पुष्प, जलपूर्ण घट, गायें, घोड़े, हाथी, अग्नि की ज्वाला, वेंद्या, दूवें, 
सोना, चाँदी, ताँबा, सभी रत्न, तलवार, छाता, ध्वना, षाव (जिसके साथ रुदन फरते हुए छोग न हों), फल एवं त्व- 
स्तिक चिह्न । अध्युभ छाकुन ये हैं"“काछा अनाज, रई, सूखा गोबर, ईंधत, मुण्डित सिर या नंग-धड़ुँग मनुष्य या बिल्तरे 
बालों बाला या छाछ बस्त्रघारी व्यवित्त, पागछ, चण्डाल, गर्भवती नारी, दुदा घट, भूषा या चोकर, राख एवं हड्डियाँ । 
मानसौल्छास (२१३, इछोक ८११-८२३, पृ० १०२-१०३) एय॑ नीतिमग्रुख (पु० ५८-५९) ने भी अश्युम एवं शुभ 
वस्तुओं एवं घटनाओं फी 'सूची दी है। मत्स्य० (२४३।२७) एवं विष्णुघर्मोत्तर (३।१६३॥३२) ने बड़ी सावधानी से 
यह बात कही है कि पूर्ण विश्वास एवं प्रसन्‍त मुद्रा से युवतत मन विजय का सूचक होता है ।'५ गौतम (१११५-१७) ने 
ज्यौोतिषियों तथा अशम लक्षणों को दूर करने में चतुर एवं दक्ष छोगों की बात मानने पर बफक दिया हैं और ग्रह- 
धान्ति, स्थस्त्ययन, जादू आदि की व्यवस्था बंतलायी है | कौटिल्य ने भी आसमन्‍्न विपत्तियों को दूर करने के छिए देव- 
पुजा, ब्राह्मण-तत्कार एवं अधर्ववेद द्वारा व्यवस्थित क्रिया-संस्कार करने को कहा है। मनु (७८२) एवं याज्ञ० (१।३१५) 
ते लिखा है कि विद्वान्‌ ब्राह्मणों को दी गयी भेंट राजा के किए अक्षय सम्पत्ति होती है । राजघर्मकाण्ड (पु० १०९) ने 
ब्रह्मपुराण का उद्धरण देते हुए लिखा है कि राजा को प्रति वर्ष दो लक्ष-होम एवं कोटि-होम करने चाहिए । राजघर्म 
काण्ड (पु० ११३) एवं राजनीतिप्रकाक्ष (पु ० १४४) ने उद्योगपर्व (३३।९३-९५) का हवाछा देते हुए मनुष्य की अवनति 
के जाठ लक्षण बताये हैं; ब्राह्मण-घुणा, ब्राह्मण-विरोध, ब्राह्मण-सम्पत्ति छीन छेना, उन्हें मार डालने या हानि पहुँचाने 
की इच्छा रखना, उन्हें अपमानित करने में आनन्द लेना, उनकी प्रशंसा से चिढ़ जाना, धार्मिक कृत्यों में उतका स्मरण 
न करना तथा उनके द्वारा प्रार्यना किये जाने पर भाक़ोश प्रकट करना । 


प्राचीन काल में रणक्षेत्र में जाने के पूर्व राजा किस प्रकार सजता या सन्‍्तझ्ध होता था, इसके विषय में मनोरंजक 
बातें ज्ञात हैं। आदवलायनगुद्मसूत्र (३१२) का कहना है कि जब लड़ाई होने वाली हो, पुरोहित को चाहिए कि वह 
राजा को कवच निम्न रूप से पहनाये । राजा के रघ के पदिचम भाग में खड़े होकर पुरोहित को यह मन्त्र (कऋ० १०। 
१७३) कहना चाहिए--- 'मैं तुम्हें के आया हूँ” आदि । इसके उपरान्त ऋग्वेद (६।७५।१) के मन्त्र के साथ राजा को 
कवच देना चाहिए । पुनः पुरोहित दूसरे मन्त्र (क० ६।७५॥२--*घन्वना गा के साथ राजा को घनुष देता हैं और 
मन्त्र (ऋ० ६।७५।३) का पाठ करने को कहता है एवं स्वयं मन्त्र (कऋ० ६॥७४।४) पढ़ता है। इसके उपरान्त वह मनन 
(ऋ० ६।७५।५) के साथ राजा को तूणीर देता है । जब संग्राम-विक्षा की ओर रथ चलने छगता है तो पुरोहित मन्त्र 
(क० ६।७५।६) पढ़ता है और घोड़ों पर सातवाँ मन्त्र (ऋ० ६॥७५।७] पढ़ता है ,एवं राजा से भाव मन्त्र (ऋण० ६। 
७५।८) पढ़वाता है । इसी प्रकार मन्तरों के पाठ के स्ताथ अन्य क्रियाएं फी जाती हैं; जिन्हें हम स्थानाभाव से यहाँ नहीं 
दे रहे हैं; छोष बातें पाद-टिप्पणी में देखिए ।" बाण ने हर्षचरित (सातवें उच्छुवास) में दिग्विजय के लिए हर्ष के 
प्रश्थात का बहुत ही सुन्दर एवं सच्चा वर्णन किया है । 


मनसस्तुष्टिरेवात्न परम॑ जयलछक्षणम्‌ । एकतः सर्वक्तणानि मनसस्वुष्टिरेकत: ॥ मत्स्य०७ (२४३॥२७ - विष्णु- 
घर्मोत्तर २।१६३।३२) । 

१७. संग्रामे समुपोढे राजानं संनाहयेत्‌ । मा त्वा हार्षमन्तरेघीति पष्चाद्रपध्यावस्थाय । जीमूतस्येव भवति प्रत्तीकमिति 
कवच प्रयच्छते । उत्तरया घनुः ॥ उत्तरां वाचयरंत्‌ । स्वयं चतुर्थी लपेत्‌ ॥ पण्न्चम्येषुि प्रयच्छेत्‌ । अभिप्रवर्त- 
माने पष्ठीम्‌ । सप्तम्याइवान्‌ । अंष्टमीमिषूनवेक्षमार्ण वाचयति । अहिरिव भोग: , पर्येति बाहुमिति तक नह्य-< 
मातम । अर्थ सारयमाणमपारुद्माभांवर्ट वाचयति प्र यो बां मिन्नावरणेंति च हें । अय॑नमन्वीक्षेताप्रतिरथ- 





हर 


नर 
कै 





नौराजनाबिषि; प्यक्तनं ६९७ 


प्रस्थान के पूर्व राजा को नीराजताबिधि करनी पड़ती थी, जिसमें घोड़ों, हाथियों, पताकाओं, सेनाओं भादि 
के समक्ष दीपक घुमाये जाते थे । कौटिल्य (२।३०) ने लिखा है कि आह्विन के नर्बे दिन घोड़ों के समक्ष दीपक घुमाये 
जाने चाहिए और यही वात बाक्रमण के आरम्भ एवं अन्त में तथा महामारियों के समय की जानी चाहिए। कौटिल्य 
(२।३२) ने चातुर्मास्प (आपाढ़ से आश्विन तक) तंथां दो ऋतुओं की संधि के समय हाथियों के समक्ष भीराजनाविधि 
करने को कहा है । कालिदास ने रघुबंश (४॥२५) में नीराजनाविधि की ओर संकेत किया है | इस विषय में और 
देखिए कामन्दक (४६६), बुहत्संहिता (अध्याय ४४), शछोनकीय (२।८), अभग्निपुराण ' (२६८), बविष्णुघर्मोत्तर 
(२।१५९, राजनीतिप्रकाश, प्रु० ४३४-४३८ में विस्तार के साथ उदुघृत), काकछ्िकापुराण (2८१५), निर्णयसित्थु 
(२, पु० १६५९), तथा युक्तिकल्पततद (पु० १७८) । विस्तार से जानकारी के लिए पढ़िए वराहमिहिरक्ृत बृहत्संहिता 
(अध्याय 'ढ४) । 

दान्रु पर विजय प्राप्त करने के उपरान्त विजयी के कर्तव्यों के विषय में (यधा--मृत राजा की गदुदी पर उसके 
पुत्र या किसी सम्बन्धी को बँठाना, विजित देश की रूढ़ियों एवं परम्पराओं का आदर करना आदि) बहुत पहुछे ही 
कहा जा चुका है (देलिए, इस भाग का अध्याय ३) । विजंय हो जाने पर राज्य-भाग की प्राप्ति या सोने, चाँदी, घोड़ों, 
हाथियों, मोतियों, रत्नों, सुन्दर परिधानों आदि की प्राप्ति होती थी । विद्येषतः कम्बोज, वाह्लोक, गन्धार आदि उत्तर- 
पछ्चिमी देझ्ों के धोड़ों का बड़ा मूल्य था। देखिए सभा० (५१॥१०, ५३।॥५), उद्योग० (८६॥६), द्रोण० -(१५६।४७), 
सौप्तिक० (१३॥२) और सभा० (२७।२७, २८।६ मेट-स्वर्प घोड़ों के लिए) । सभा० (३०।२८-३०) में उपयुक्त मेंठ 
भीम ने म्लेच्छ राजाओं से प्राप्त की थीं | 

कौटिल्य ने व्यसत के विषय में भी एक परिन्‍्छेद (सातवाँ) लिख दिया हैं। व्यसन का तात्पर्य है “'गुणप्रात्रि 





शाससीपण: । प्र धारयन्तु मघुनो घुतस्येति सौपर्णम्‌ | सर्वा दिल्ोनुपरियायात्‌ । आदित्यमौद्नसं वावस्याय प्रयोध- 
मेयत्‌ । उप दवासय पुथिवीमुत द्यामिति ऋचेन दुन्दुभिमभिमुश्ेत्‌ । अवसृष्टा परापतेतीषन्विसर्जयेत्‌ । यत्र बाणाः 
सम्पतन्तीतति युब्यमानेपु जपेत्‌ | संश्षिष्याह्ा । आइव० गु० (३॥१२) | “आदित्यमौक्ननसं या. के साथ मिल्ताइए 
शान्तिपर्व (१००१२०)--'यतो वायुर्यत्त: सूर्यों यत्तः शुक्रस्ततों जयः । पूर्व पूर्व ज्याय एपां संनिपाते युधिष्ठिर ॥” 
इससे स्पष्ट है कि विजयी राजा को सूर्य या औश्नस (छुक्र) की ओर मुख नहीं करना चाहिए, प्रत्युत इनको पीछे 
रखना चाहिए | विजयेच्छुक राजा के सामते तेज हवा भी नहीं होनी चाहिए, उसे उसके पीछे से बहना चाहिए । 
कुमारसम्भव (३॥४३) में कालिदास ने छिख्ा है---दृष्टिप्रपातं परिहृत्य तस्य कामः पुरः शुक्रमिव प्रयाणे” जिसकी 
व्याब्या में मल्छिनाथ ने उद्धरण दिया हे--' प्रतिशुक्र प्रतिबुधं प्रत्यंगारकमेव चु । अपि क्षक्रतमों राजा हतसैत्यों 
निवर्तते ॥।'' युक्तिकल्पतद (पु० १७६, डा० एम्‌० एनु० छा द्वारा सम्पादित) में आया है--'बस्तस्तु देवछभते&- 
घ्वनि पृष्ठतोईक:  (इल्लोक ७९) । 

१८. राज्ञां यात्राविधि वक्ष्ये जिगीषुणां परावनीम्‌ । नोराजनाविधि कुृत्वा सैनिकांइ्चानयेत्ततः । गजानन्पान्‌ मृग्रानन्यानिति 
यात्नाक्रमो मतः | युक्तिकल्पतद (पृ० १७८) | नीराजनामाश्वयुजे कारयेन्नवमेहुनि । यात्रादाववयाने वा व्याघौं वा 
धान्तिके रत: ॥ अर्थशास्त्र (२३०); तिल्लों नीराजनाः कार्याद्चातुर्माध्यतुसन्थिषु | अर्थशास्त्र (३।३२) | उत्पक्त 
ने 'नीराजन! का क्षर्थ यों छग्राया है--नीरेण जक्ेन भजन स्पर्शनम्‌ (बुहत्संहिता ४२।१ के भाज्य में) । यह छान्द 
निर्‌+ राजन्‌ (राजू से) से भी निकका हो सकता है। तस्मै सम्पन्धु तो वहिवॉजिनीराजनाविबौ | प्रदक्षिणा- 
चिर्घ्याजेन हस्तेनेव जय॑ ददो । (रघुवंधश (४॥३५) । 


॑रग 0.9. जा 


६९८ घंत्ञास्त्र का इतिहास 


लोस्यममावः प्रदोषः प्रसंगः पीडा वा व्यसन व्यस्यत्येनं श्रेयल इति व्यसनम्‌--ऐसा कोटिल्य का कथन है (८॥१)। 
और देखिए काम० (१३।१९) एवं नीतिवाक्यामृत (पृ० १७७) | ““व्यस्यत्यावतयत्येन॑ पुरुष श्रेयलस इति व्यसनम्‌” 
ऐसा नोतिवाक्यामृत में आया है। 'व्यसन' यह है जो मनुष्य को अच्छे कार्य से वंचित कर दे । कौटिल्य के अनुसार 

' व्यसन गुणों (यथा कुलीनता, वंशा-परम्परागत वीरता) का अभाव है, या अच्छे गुणों का बिरोघ है, या दोष 
(यथा अत्यधिक क्रोध), अत्यन्त प्रश्नंग (स्त्री आदि ते), पीड़ा (आक्रमण या दुभिक्ष आदि से) आदि का स्योतक है। 
इस प्रकार व्यसन मोटे तौर से दो भागों में बॉँदा जा सकता हैं, यथा फासजनित्त व्याधियाँ एवं दोष तथा कोधजनित्त 
दोष । आचार्यों का कथन है कि राजा, मन्धत्रियों, प्रजाजनों, दुर्ग, कोष, सेना एवं मित्र राष्ट्रों के दोषों में पूर्व दक के छोगों 
के दोप क्रमश: उत्तर दछ के लोगों के दोपों से बड़े गिने जाते हैं | कौटिल्य आचार्यों के मत को स्वीकार करते हैं । उनका 
कथन है कि सभी दोष राजा के मत्थे जाने चाहिए; क्योंकि राजा ही मंत्रियों, पुरोहित, अध्यक्षों आदि को नियुक्त करता 
है । प्रजाजनों की उस्तति एवं अबनति राजा पर ही निर्भर है। इस विषय में कौटिल्य में भारद्वाज से विरोध प्रकट किया 
है । कौटिल्प महोदय उच्चाधिकारियों को अधिक उत्तरदायी मानते हूँ । उनका कहना है कि अवोध राजा (जिसने 
शारुघों फा अध्ययत न किया हो) उस श्ञास्त्रज्ञ राजा से अच्छा है जो जान-बूझ्कर शास्त्रों के विरोध में जाता है, कष्ट- 
सहिष्णु राजा विजयी (नयी विजय करने वाछे)' राजा से भच्छा है, दुर्बक्ष किन्तु कुलोन राजा सब॒लऊ किन्तु अकुछीन 
राजा से अच्छा हैं । कौटिल्य ने राजाओं के बहुत-से दोष गिनायें हैं, जिनकी चर्चा ( इस भाग के अध्याय २ में ) पहुछे 
ही कर दी गयी है । उन्होंने जुबा को सृगया से बुरा माना है और इसी प्रकार काम को जुआ से, भध्यपान को काम से 
बुरा कहा है । संघों की तोड़-फोड़ अर्थात्‌ फूट के मूछ में जुआ प्रधान कारण माना गया है | दँवी विपत्तियों (यथा-- 
अग्ति, बाढ़, महामारी, दुभिक्ष ) में बाढ़ सबसे अधिक प्ररूपकारी है (८।४) । इसी प्रकार अग्नि, रोग एवं महामारियाँ 
दुभिक्ष से कम भयंकर हैं तथा घोड़े भी विश्षिष्ट व्यक्तियों का ताकश्ष सहल्नों छोगों के नाश की अपेक्षा अधिक गम्भीर 
हैं। कौटित्य का कयन हैं कि प्रियतमा रानी के पड़यन्त्र से युवराज का षड़्यन्त्र कम महत्त्वपूर्ण है। कौटिल्प ने सेना 
एवं मित्र राष्ट्रों से उत्पला कठिनाइयों का विइक्लेषण किया है | उन्होंने सेना से उत्पत्त ४३े कठिनाइयों के कारणों 
पर प्रकाज्ष डाछा है, यथा--प्तैनिकों को उचित आदर न देना, घृणा करना, समय पर वेतन न देना, रोग से रक्षा न 
करना, अत्यधिक स्त्री-प्रेमी सैनिकों की भर्ती करना आदि । इन बातों पर कौटिल्य ने सबिस्तर प्रकाश डाछा है, जिसे 
हम स्थाताभाव से यहाँ उल्लिल्वलित नहीं कर सकते । ै 


. राजधर्मकाण्ड, राजनीतिप्रकाश तथा अन्य प्रन्यों में राजाओं के छिए बहुत से क्रिया-संस्कारों, उत्सवों आदि 
के करने को व्यवस्या दी गयी है। में कृष्ण राष्ट्रीय उपद्रबों से रक्षार्थ, प्रजारंजन आदि के किए किये जाते थे | राज- 
घर्मकाण्ड (प० ११५-११६) एबं राजनीतिप्रकाश (पृ० ४१६-४१९) ने ब्रह्मपुराण के २५ इल्ोक उद्धृत करके 
बताया है कि राजा को दवैक्षाक्ष मास से क्ेकर एक या अधिक महीनों तक ब्रह्मा, देवताओं, गंगा, विनायक, नागों, स्कन्द, 
मगादित्यों, इन्द्र एवं रद, माताओं [दुर्गा आदि), पृथिवी, विद्वकर्मा, विष्णु, कामदेव, शिव, चरद्र की पूजा क्रम से 
अ्तिपदा से केकर १५ दिनों तक करनी होती थी। इसको देवयात्रा कहा गया है। उपयुक्त ग्रन्थों ने स्कन्द- 

' बुराण से १८ दक्कोक उद्धृत करके कौमुदी-उत्सवों, इन्द्र-७्वज को फहराने आदि के कृत्यों का वर्णन किया है | देखिए 

. इस ग्रल्य का भाग २, अध्याय २४ | इन ग्रन्यों ने देवीपुराण का हवाला देकर आदिवन की अष्टमी एवं तवमी तिथियों 

ई .. मं देवी की पूजा का पर्णन किया है । इन तिथियों में पशु-हनन होता था । कातिक की अमावस्या को गो-पूजन या दान 
] .. होता था। वसोर्धारा ( सम्पत्ति को घारा ) का कृत्य भी होता था। स्थानाभाव से इनका वर्णन नहीं किया जायग्रा। 





अध्याय १० 
राजधर्म के अध्ययन का उद्देश्य एवं राज्य के ध्येय 


इस भाग के गत अध्यायों में हमने प्राचीन एवं मध्यकालीन घर्मश्ास्त्कारों एवं अर्थवद्यास्त्रकारों द्वारा प्रतिपादित 
शासन-पद्धति के सिद्धान्तों एवं उनके प्रयोगों का चित्र उपस्थित किया है । अंब हम राजधर्म के अध्ययन के उद्देदय एवं 
राज्य के ध्येयों पर प्रकाद डालेंगे । पाठकों को गत पृष्ठों के अध्ययन से ज्ञात हुआ होगा कि राजधर्म-सम्बन्धी सभी 
सिद्धान्तों एवं आदक्षों पर धर्म का रंग बड़ा गहरा था | दूसरी बात यह स्पष्ट हुई होगी कि राजाओं एवं उत्तके कर्मचा- 
रियों के समक्ष जो आदर्श रखा गया है, वह उच्च नैतिकता की भावना से परिपूर्ण है। ग्रन्यकारों द्वारा प्रतिपादित 
सिद्धान्तों एवं प्रयोगों में कतिपय दोष देखे गये हैं । ईसा के जन्म के पूर्व एवं पद्चात्‌, कुछ शताब्दियों को छोड़कर, एक 
राजतन्त्ात्मक व्यवस्था ही विद्यमान थी और भारतीय ग्रन्यकारों ने सामान्यतः एुफराजतन्त्र व्यवस्था का ही प्रतिपादन 
किया । इसका परिणाम यह हुआ कि “राजा अन्त में शासन एवं राज्य का पर्पायवाची हो गया, यद्यपि उसके समक्ष 
उसके कर्तव्यों एवं उत्तरदायित्वों के उच्च आदर्श रख दिये गये थे । दूसरी त्रुटि यह है कि राजनीतिज्ञों ने प्रजातन्वात्मक 
एवं अल्पजनद्यासित व्यवस्था की व्याब्या भी कहीं उपस्यित नहीं की । इसके अतिरिक्‍त नये राजनीतिक विचारों की 
वान्यता भी देखी गयी; एक बार कुछ राजती तिज्ञों ने जो कुछ प्रतिपादित कर दिया; वही चल पड़ा । कृगभग दो सहस्न 
वर्षों तक, न तो नये-नयें राजनीतिक विचारों की सृष्टि की गयी, न नयी-तयी घारणाओों की चर्चा की गयी और न 
विरोघी मान्यताओं पर स्लांगोपांग उल्लेख किया गया। एक प्रकार की प्राचीन परिपाटी के यथावत्‌ चलते रहने की 
व्यवस्था मात्र कर दी गयी । इस प्रकार सतत प्रवहमान विचारों एवं क्रान्तियों के लछिए कोई स्थान न बचा, समाज को 
केवल उसी प्राचीन ढर्रे पर चल्लाने का आग्रह किया गया | राजा एवं सामान्य प्रजा के बीच में न तो कोई शक्तिशाली एवं 
विरोधी वर्ग था औौर न बगेई झक्तिशाली घामिक संल्या | ब्राह्मणों की एक पवित्र जाति थी, किन्तु वें किसी एक सूत्र में 
नहीं बंधे थे, उनको शक्ति केवक पुस्तकों में बन्द थी, जिनमें यह प्रतिपादित किया गया था कि राजाओं पर उनका 
प्रभाव रहेगा । किन्तु इसका तात्पर्य यह नहीं है कि यह बात केवल भारत में ही पायी जाती थी, वास्तव में, वैसी 
स्थिति सम्पूर्ण संसार में विद्यमान थी। यूरोप में १५वीं या १६वीं दाताब्दी तक छोटी-छोटी राजतन्त्रात्मक शक्तियों में 
मुठभेड़ होती रहती थी और भाये दिन वे एक-दूसरे पर भाक्रमण किया करते थे । अतः केवल भारतीय ग्रंधकारों की 
ग्गुनता दिखाने से काम न चछेगा | किन्तु इतना तो कहुना ही पड़ेगा कि ईसा के जन्म के उपरान्त फो प्रथम ज्वताब्दी से 
लेकर ग्यारहवीं दाताब्दी तक सिथियनों, हुणों एवं मुस्लिमों के छगातार भ्राक्रमणों, छूट-पाट एवं धामिक अत्याचारों के 
कु अनुभव रहते हुए भी भारतीय विचारकों, योद्धाओं एवं राजनीतिज्ञों की आंखें नहीं खुलीं और उन्होंने चतुदिक्‌ बिल्वरे 
हुए छोटे-मोदे राज्यों को एक सूत्र में बांधने का प्रयत्त नहीं किया । यदि विचारकों में यह चेतना होती तो वे सारे भारत 
के विभिन्‍न भागों के राजा-महाराजों को उभाड कर वाह्य आक्रमणों, अत्याचारों, छट-पाट एवं व्यभिचारों को रोकते | 
सबमें समान संस्कृति के मन्त्र का फूंकना उनका कर्तव्य था। विजयनगर एवं"महाराष्ट्र में कुंछ प्रयत्न अवदय हुए, फिन्‍्तु 
उन्हे भी व्यापकता नहीं प्राप्त हो सकी । यदि विचारकों ने बाहा होता तो सामान्य जनता मे राष्ट्रीयता की भावना भर 
उठी होती । उन्होंने केवल अपने सिद्धान्त दुहराने में ही अपनी थिहद्ृत्ता की इतिश्री समझी, देद्-भवित की .अग्नि सुल- 


०७ घर्मशाघ्त्र का इतिहास 


गायी नहीं जा सकी | इन कतिपय दोषों के रहते हुए भी भारतीय छासन-पद्धत्ति के रिद्धान्तों एवं प्रयोगों को अपनी 
गुरुतर विष्येपताएं हैं । ; । 

इस परिच्छेद के अन्त में यह पूछा जा सकता है कि प्राचीन भारतीय राज्य के क्या उद्देश्य या घ्येय थे ” अथवा 
यों भी पूछा जा सकता हैं; धर्मशास्त्र एवं अर्थद्ास्त्र के लेक्षकों ने राज्य के समक्ष कया उद्देदप रखे थे ? घरोपीय थिद्वानों 
ते राज्य के उद्देदप के विषय में विभिन्‍न समयों में विभिन्‍न बातें कही हैं ? दो-एक उदाहरण पर्याप्त होंगे । प्छेटो एवं 
अरिष्टॉटिक (अफलातून एवं अरसत्तू) के दाब्दों में नागरिकों का अच्छा जीवन हो राज्य का ध्येय था। किन्तु अच्छा 
जीवन क्या है, यह कहना कठिन है । ब्लण्ट्दली नें अपनी पुस्तक 'थ्योरी आबु द स्टेट (भाक्सफोर्ड, १८८५, पुस्तक ५, 
अध्याय ४, पु० ३००) में लिखा है कि राज्य का ध्येय होना चाहिए--राष्ट्रीय समर्घताओं का विकास, राष्ट्रीय जीवन 
का परिमार्जन तथा अस्त में उप्तकी पूर्णता, किन्तु नैतिक एवं राजनोतिक गति का मानव की नियतति स्ले विद्योघ न हो। 
यह परिभाषा न तो सुस्पष्ट'है और न सटोक । मानव को शियति या भाग्य के विषय में अभो मतंक्य नहों है; राष्ट्र एवं 
राष्ट्रीय जीवन के विषय की मान्यताएँ भी अभी यूरोप में कुछ ही शाताब्दी पुरानी हैँ। “राष्ट्र! शब्द के छिए कोई भी 
दिद्ा' या 'राज्य' छब्द का व्यवहार कर सकता है; और तमी यह भारत के विषय में कुछ अर्थ रख सकता है | एक या कुछ 
दाब्दों में राज्य के ध्येय पर प्रकाश डालना कठिन हैँ । राजत्व के आदझ्ों फो व्याब्या करते समय हमने इस विषय में कुछ 
चर्चा कर दी है। धर्मक्षासत्रकारों को दृष्टि में मानव-ह्वभाव गहित-सा प्रतीत होता है, उनका विद्यास-सा था कि साधा- 
रण व्यक्ति कलुषित होते हैं, स्वभाव से पवित्र व्यक्ति कठनता से प्राप्त होते हैं, केवक्त दण्ड के भय से व्यक्षित सीधे मार्ग 
पर आाते हैं (मनु ७३२, ज्ान्ति० १५॥३४) ।* याज्ञ ० (१।३६१) ने छिल्ला है कि जब वर्ण एवं श्रेणियाँ अपने धर्म से 
ज्युत हों तो राजा को चाहिए कि वहू उन्हें दण्डित करे और उचित मार्ग पर के आये। कामन्दक (२॥४० एवं ४२-४३) 
ने भी यही बात कही है. और जोड़ दिया है कि बिना दण्ड के विद्ृव में मात्त्यन्याय (बड़ी मछक्तियाँ छोटी मछलियों को 
खा डाछती हैं मर्थातु सबक निर्बक को समाप्त कर देते हैँ) की उत्पत्ति हो जाती हूँ । यही बात झुक्ररीति (१२३) में 
भी कही गयी है । पश्चिमी छेखकों ने भी यही बात दूसरे ढंग से कही है । प्राचीन छेखकों ने मानव की सहज वृत्तियों 
प्र बिदवास नहीं किया और न यही कहां कि उसकी उचित कार्य करने की इच्छा पर बविद्वास करना चाहिए । जेरेमी 
ढेर का कहना है---'मानवों की अपेक्षा भेड़ियों का झुण्ड अधिक पब्वान्त होता है'। सेछमाण्ड (जुरिसप्रूडेंस, पु० 
६५) का कहता है--- मानव स्वभाव से ही युद्धाछु है, शक्ति केवछ राजाओं की ही चरम स्थित्ति नहीं है, प्रत्युत बहू 
सम्पूर्ण मानव में समाहित है ।_ रे 

हमें तत्काछीन एवं चरम उद्देदयों के अन्तर को भी समझ छेता होगा । भारतीय दार्शनिक जीवन में मोक्ष ही 


१. सर्बो दण्डजितों छोको दुर्लभों हि छ्ुचिर्नरः | दण्डस्प हि भयाद्‌ भीतो भोगायैव प्रवर्तते॥ शान्ति" (१५॥३४); इदं 
प्रकृत्या विषयर्वक्षीकृतं परस्पर स्त्रीघनकछोलुपं जगत्‌। सनातले वर्त्मनि साधुसेविते प्रत्तिष्ठते दण्डभयोपपीडितम्‌ ॥ 
काम० (२।४२); राजदण्डभयाल्‍्छोक: स्वस्वघर्मपरो भवेत्‌ | बुक्त (१।२३) । यह मान्यता प्रसिद्ध राजनीतिज्ञ एवं 
कूटनीतिज्ञ मैकियवेली की मान्यता से छात-अ्रतिन्‍श्गवत मिछती है (डिसकोर्स, १।३, श्री एच्‌ू० बटरफील्ड द्वारा "स्टेट 

.._ क्नैफ्ट भाव मैकियवेली » १९४०, पृ० १११ में उद्घृत), जिन्होंने नागरिक जीवन को समस्याओों की व्याध्ष्या को 
है, वे प्रदर्षित करते है--और इतिहास में इसकी पुष्ठि के लिए अनेक छदाहरण हुँ---कि जो छोग राज्य-व्यवस्था 
करते हैं. और घासन चछाने के छिए नियम बनाते हैं, उन्हें यह मान लेता होगा कि मानव प्रकृति से ही दुष्ट होते 
हैं, और वे अवसर पाते पर अपनी सहज दुष्टता दिखाते से घुकेंगे नहीं, भले ही कुछ काल के लिए वे उसे 
छिपा रखें । 





शजघर्म का अन्तिम उदुर्वेश्य (७० है 


परम लद॒य है । राजघर्म का भी यही अस्तिम छक्ष्य है । किन्तु प्राचीन भारत में राज्य का तात्काछिक ब्येय था ऐसी 
दक्षाएँ एवं वातावरण उत्पन्त फर देना कि सभी छोग छान्ति एवं सुख्चपूर्वकत जीवन-यापत कर सके, अपने-अपने व्यवसाय 
फर सकें, अपनी परम्पराओं, रूढ़ियों एवं धर्म का पालन कर सकें, निविरोध अपने कर्मों एवं अपनी अजित सम्पत्ति का 
, फक्क भोग सर्को । वास्तव में, राजा जान्ति, सुब्यवस्या एवं सुख की दशाओं को उत्पस्न करने का साधन था जो ईइवर से 

सहज हूप मे प्राप्त माना जाता था | यदि राजा निष्पन् होंफर सब पर... चाहे बहु अपना पृप्न ही या दात्रु हो, समान रूप 
के शासन करता है और उन्हें अपराघ के अनुपात से ही दण्डित करता है, तो वह अपने तथा अपने प्रजाजनों के लिए इह 
एवं पर दोनों छीफ सुरक्षित रखता है । राजा एवं प्रजा का कर्तव्यपालन स्वर्ग का द्वार खोक देता हैँ । राज्य (या राज्य 
के प्रतिनिधि राजा) का कार्य था बज्यकितिगत स्वतन्त्रता एबं सम्पत्ति के अधिकारों फी अवहेछना करने वाछे को घमकी 
देकर या शवित से रोकता, जनता के परम्परागत रीति-नियमों को प्रतिपाछित करने के लिए नियम बनाना तथा सदुगुणों 
एवं धर्म की रक्षा फरना । ये बिचार फौटिल्य (३।१) के थे ।* कौटिल्य ने अपने ग्रन्थ के आरम्भ में ही कहा है--'अतः 
राजा को यह देखना चाहिए कि लोग कर्तव्य-ज्युत न हों, क्योंकि जो अपने घर्म में तत्पर रहता हैं और आरयों के लिए जो 
नियम बने हैं उनका पालन करना है, तथा वर्णों एवं आश्ममों के नियमों का सम्मान करता है वहू इहलोफ एवं परलोक 
दोनों में प्रसन्‍न रहता है ।* 


कामन्दक (१।१३) एवं घुक्त (१।६७) का कहना है कि जो राजा न्याय एवं नियमों का सम्बक्‌ पालन करता है 


वह अपने एंवं प्रजाजन को बजिवर्ग अर्थात्‌ तीन पुरुषार्थ (घ॒र्म, अर्थ एवं काम) देता है, यदि वह ऐसा नहीं करता है तो 
बह अपना एवं प्रजा का सत्यानाश्ष कर देता है।” यही बात द्ान्ति" (८५॥२) एवं मार्कण्डेयपुराण (२७२९-३० )४ 
में भी पायी जाती हैं। अतः ह्पष्ठ हैं कि राजा को प्रजा हारा वर्णाक्षम घर्मपाक्तनन करवाना पड़ता था, यदि कोई घर्णाश्षम- 
धर्म से चयुत होता था तो उसे दण्डित करना भी राजा का कर्तव्य था | शुक्र (४४४३९) का कहता है कि प्रत्मेफक जाति 
को परम्परागत नियमों का पाछत करना पड़ता था, यदि कोई ऐसा नहीं करता था तो उस्ते दण्ड का भागी होना पड़ता 
था । सभी मुह््य ग्रन्थों का कथन है कि प्रत्येक व्यक्ति को अपने वर्ण एवं आश्रम तथा स्वयं अपने कर्तव्यों का पालन करना 
चाहिए, सभी को सामान्य धर्म, यधा-अहिंसा, सत्य आदि का पालन करना चाहिए [देखिए इस ग्रन्थ के भाग २ का 
अध्याय १)। राज्य का उद्देश्य था भ्रत्येक व्यक्ति को उपर्युवत कतंग्य करने देना तथा उन छोगों को रोकता जो उम्तके 
कर्तव्य पाक में बाघा डालते हूँ । जो पीढ़ियों से सम्पुज्य हैं और भादर्श है उसकी रक्षा करता भी राज्य का कर्तव्य 
था। किन्तु ग्रन्थकारों ने यह नहीं कहा है क्ि प्रत्येक व्यक्ति सक्रिय रूप से पूरे समाज के छिए कार्य करे । मन्तिम लक्ष्य 
था मोक्ष, अतः परकोक की चिन्ता अधिक की जातो थी, व्यक्तिगत अर्जना (निपुणता) एबं संन्यास्त या विरक्ति को अधिक 
महत्त्व दिया जाता था | 





र्‌. 


डे 


राशः स्वधर्मः स्वर्गाय प्रजा धर्मेण रक्षितु: ।““दण्डो हि केवलो लोक परं॑ चेमं च रक्षति | राजा पुत्रे चनश्नत्रौंच 
यथादोप॑ सम॑ धुत: ॥ कोटिल्प ३।१; तस्मात्थ्वर्धर्म भूतानां राजा न व्यभिचारयेत्‌ | त्वधर्म सन्दबानों हि प्रेत्य चेंह , 
च नन्दत्ति ॥ व्यवस्थितायंमर्याद: कृतवर्णाश्रमस्यिति: । त्रस्पा हि रक्षितों लोकः प्रप्तीदत्ति न सीदति | कौटिल्य 
१।३; चतुर्वणाधमों छोका राज्ञा दण्डेन पाकछितः । स्वघर्मकर्माभिरतों वर्तते स्वेषु वर्स्ससु ॥ कोटिल्य ३।४ । 

न्यायप्रवृत्तो नुपतिर।त्मानमपि च प्रजा: | चिवग्गें णोपसन्धत्ते निहन्ति श्ुवमत््यया ॥ काम० (ै।१३ एवं शुक्र> १६७ | 
वर्णधर्मा न सोदन्ति यस्‍््य राज्ये तथाश्रमा: । वत्स तस्य सुख प्रेत्य परत्रेंह च झास्वतम्‌ ॥ मार्कण्डेयपुराण २७२९ | 


७०२ घर्मतात्त्र का इतिहास 


इसीलिए राज्य का ध्येय था व्यक्तियों को इस योग्य बनाना कि वे पुरुषा्थों, विद्येपतः प्रथम तीन की (अर्थ, घर्म 
काम, क्योंकि मोक्ष केवक कुछ व्यक्तितयों द्वारा प्राप्त किया जा सकता है, उसके लिए व्यक्तिगत अनुभूति एवं आध्यात्मिक 
दावित का होना अनिवार्य है) प्राप्ति कर सकें | यहाँ तक कि बाहस्पत्य सूत्र (२।४३) का कहना हैं कि नीति का फल है 
घर्म, अर्थ एवं काम को प्राप्ति | सोमदेव ने अपने प्रत्य नीतिवाक्यामृत का शुभारम्भ उस राज्य को प्रणाम करके क्रिया 
है, जो धर्म, अर्थ एवं फाम नामक तीन फल देता है | कामन्दक (४।७७) ने राज्य के तातों अंगों की व्याख्या का अन्त 
इस उद्॒घोष के साथ किया है कि सम्पूर्ण राज्य का उच्च स्थाथित्व धन (कोष) एवं बक्ू (सेना) पर निर्भर हैं जौर जबः 
बहू निषुण मन्त्रियों द्वारा सँमाला जाता है तो त्रिवर्ग अर्थात्‌ घर्म, अर्थ एवं काम की प्राप्ति होती है ।* कौटिल्य (१७) ने 
कहा है कि हमें फास अर्थात्‌ जीवनानन्द सर्वथा छोड़ नहीं देत। है, प्रत्युत उप्ते इस प्रकार प्राप्त करना या भोगना हैं कि 
उससे घर्म एवं अर्थ की प्राप्तियों में विरोध न हो | कौटिल्य ने यह भी जोड़ दिया है कि मनुष्यों को इन तीनों छ्येयों की 
प्राप्ति बराबर मात्रा में करनी चाहिए, क्योंकि वे एक-दूसरे पर निर्मर हूँ और एक के आधिक्य से अन्य की एवं स्वयं 
उसकी हानि होती हैं ॥* धर्मशास्त्कारों का कहना है कि धर्म राज्य की परग द्ाक्ति हैं और वह राजा के ऊपर की शक्ति 
है; राजा तो केवल एक यन्त्र साधन हैं, जिसके द्वारा धर्म की प्राप्ति होती है। इन प्रन्यकारों के मतानुसार राज्य 
स्वयं साध्य नहों है, प्रत्युत वह साधन मात्र हैँ जिसके द्वारा साध्य को प्राप्ति होती है। कौटिल्य अर्थक्षाल्त्री थे, अत 
उन्होंने अन्त में यही कहा है कि तीनों छ्पेयों अर्थात्‌ पुरुषा्थों में अर्थ प्रमुख है और अन्य दो भर्थात्‌ काम एवं धर्म अपनी 


 घ्राष्ति में अर्थ पर ही निर्भर रहते हैं । 


जज 





५. नीतें: फल घर्मार्थक्रामावाप्ति: घ॒र्मेणार्थकामौपरीक्षयों । बाहस्पत्यसृत्र (२।४३-४४) । 

है. अ्रथ घर्मार्थकामफलाय राज्याय नमः | नीतिवाक्यामृत (पु० ७) । 

७. इति सम राज्य सकल समीरित॑ परा प्रतिष्ठात्य घन ससाघनम्‌ । गृहीतमेतस्निपुणेन मन्त्रिणा त्रिवर्गनिष्पत्तिमुपैति 
दाइवतीम्‌ ॥ काम० (४७७) | 

८. घर्मार्धाविरोधन काम सेवेत । निःसुक्तः स्पातू । सम था तिवर्गयोन्यानुबन्धम्‌ | एको ह्त्यासेवितो घर्मार्थकामाना- 
'मात्मानमित्तरी च पीडयति । अर्थ एवं प्रधानम्‌ इति कौटिल्यः | अर्थमुलो हि घर्मकामाविति । किटल्य (१॥७) । 





व्यवहार (न्याय पद्धति) 
अध्याय ६१ 
“5यवहार” का अर्थ, व्यवहारपद, न्यायालयों के प्रकार आदि 


हमने इस भाग के तीसरे अध्याय में देख लिया है कि निष्पदा न्याय करना एवं अपराधी को दण्ड देना राजा के 

प्रमुख कार्यों में था। राजा न्याय का स्रोत माना जाता था । कौटित्य (१॥१९) ने लिखा है कि दिन के दूसरे भाग में 
(दिन को आठ भागों में बाँठा गया था) राजा को पौर-जानपदों (नगरवासियों एवं प्रामवासियों) के झ्षगड़ों को निपटाना 
चाहिए ।” मनु (८।१-३) ने भी लिखा है कि छोगों के झगड़ों को निपटाने को इच्छा से राजा को ब्राह्मणों एवं मंत्रियों 
के साथ सभा (न्याय-भवन) में प्रवेश करना चाहिएं और प्रति दिन झगड़ों के कारणों को तय करना चाहिए । शुक्रतीति- 
सार (४।५-४५), मनु (८।१), बसिष्ठ० (१६॥२), शंखलिख़ित, याज्ञ० (१।३२७ एवं २।१), विष्णुधर्मसूत्त (३।७२), 
नारद (१।२), छुक्र० (४।५।५), मानसोल्लास (२।२०, इलोक १२४३) का कहना है कि न्‍्याय-शासन राजा का 
व्यक्तिगत कार्य या व्यापार है। मिताक्षरा [याज्ञ० २।१) का कहना है कि प्रजा-रक्षण राजा का सर्वोच्च कर्तव्य है, यह 
कर्तव्य बिना अपराधियों को दण्डित फ़िये पूर्ण नहीं हो सकता, अतः राजा को न्याय (व्यवहारदर्शन) करना चाहिए | 
मेघातिथि (मनु ८।|१) का भी कहता है कि कछौकिक एवं पारछौकिक (अदुष्ट) कष्टों को दूर करना ही प्रजा-रक्षण है, 
मनु (८।१२ एवं २४- नारद ३।८९, पृ० ४२) ते न्याय-श्ञासन को धर्म का प्रतीक माना है और कहा है कि जब न्याय 
होता है तो धर्म के शरीर से उसे वेघनें वाला अघर्म नाम का बाण निकल जाता है। याज्ञ० (१।३५९-३६०) ने घोषित 
किया है कि निष्पक्ष न्याय से वही फल मिलता है जो परत्रिश वैदिक यज्ञों से मिलता हैं। स्पष्ट है, स्पायानु्यासन एक बहुत्त 
ही पविन्न कर्तव्य था । मनु (८।१२८ 5 वृद्ध हारीत ७१९४) ने कहा है कि जो राजा निरपराघ को दण्डित करता है 
और अपराघी को छोड़ देता है. वह पाप करता है, निन्‍दा का भागी होता है और नरक में जाता है । वस्तिष्ठ० (१९।४०- 
४३) ने अपराधी के छूट जाने पर राजा को एक दिन तथा पुरोहित को तोन दिन उपबास करने को कहा है तथा तिरप- 
राघों को दण्डित करने पर राजा कौ तीन दिन उपवास तथा पुरोहित को कुच्छ प्रायश्चित्त करने को कहा हैं। महाभारत 
(अनुशासन ६।३८ एवं अध्याय ७०) एवं रामायण (उत्तरकाण्ड ५३।१८, १९, २५) ने लिखा है कि जो राजा आनन्द- 
भोग में लिप्त रहता है और प्रजा के झगड़ों का निपटारा नहीं करता, वह नृग को भाँति दुःख भोगता है (जब दो 
ब्राह्मणों के गाय-प्तम्बन्धी झगड़ें का निपटारा नहीं हुआ तो उन्होंने राजा नृग को गिरगिट हो जाने का श्ञाप दिया था-- 
रामायण) ।* शुक्कनीतिसार (४॥५।८) ने भी यहो बात कही हैं । मेगल्थनीज (फ़ैगमेंण्ट २७, पु० ७०-७१) ने छिखा है--- 


१. व्वितीये पौरजानपदानां कार्याणि पर्येत्‌ । कौटिल्य (१[१९) । 

२. अधिनामुपसन्तानां यस्तु नौपैति दक्शंनम्‌ । सुखे प्रसक्‍तो नृपति: स तप्येत नुगो यथा ॥ महाभारत--<ष्डविवेक द्वारा 
उद्धृत, पू० १३, अधिनां कार्यसिदृष्यर्थ यस्मात्त्वं नैषि दर्शनम । अदुष्यः सर्वभूतानां ककछासों भविष्यत्ति ॥'”" 
कार्याथिनां विमर्दों हि राज्ञां दोषाय कल्पते । रामायण उत्तरकाण्ड (५३।१८, १९, २५); पौरकार्याणि यो राजा न॒ 


७०४ घर्मवास्त्र का इतिवात 


“राजा दित भर कचहरी में रहता है और उसके काम में फोई बाघा नहीं आने देता ।” कौटिल्य (१।१९) ने भी इस 
विषय में लिखा है---'जब राजा कघहरी में रहे तो कार्याथियों (निपटारा कराने के लिए आये हुए छोगों अर्थात्‌ मुब- 
विकलों) को द्वार पर बहुत देर तक नहीं खड़ा रहने दे, क्योंकि राजा तक पहुँच न हो सकने के कारण, राजा के आस- 
पाद्य के छोंग उचित एवं अनुचित कार्यों में गड़बड़ीं उत्पन्न कर देंगे और प्रजा में असन्तोष होगा, फलतः राजा क्ात्रु के 
हाथ में चला जायगा ।” राजा की कचहरी या न्यायालय को धर्मासत (शंखलिखित) या घर्मस्यात (नारद १।३४, मनु 
८।२३ एवं छुक्त ४।५।४६) या धर्माघिकरण (कांत्यायन एवं शुक्र ४॥५।४४) कहा जाता था | कालिदास (शाकुन्तक ५) 
एवं भवभूति (उत्तररामचरित १) ने घर्मासत दाब्द का प्रयोग किया है । 

स्मृतिकारों का कहना है कि अति प्राचीन काल में स्वर्णयुग था, छोग नीतियुवत आचरण करते थे, आगे चलकर 
उनके जीवन में बेईमानी घुस आयी, इसी से विद्वानों एवं राजा ने नियमों-का निर्माण किया और कानुनों (व्यवहारों) का 
प्रचछन हुआ (मिलाइए गौतम ८।१) । मनु (१॥८१-८२ 5 द्रान्तिपर्व २३१।२३-२४) ने छिख्ता है कि कृतयुग (सत्ययुग) 
में घर्म अपनी पूर्णता के साथ धिराजमान षा, किन्तु आगे चलकर चोरी, झूठ एवं धोखाधड़ी के कारण क्रमदझ: तीनों 
युगों (ब्रेंता, द्वापर एवं कलियुग) में धर्म की अवनति होती चक्की गयी । इस विषय में भौर देखिए झान्ति० (५९१३) | 
किन्तु इस प्रकार के कथन में कहीं-कहीं विरोध भी पाया गया हैं। मनुस्मृतति एवं महाभारत में ही मात्स्यन्याथ की भी 
. अार्चा हुई है। इन वातों का तात्पर्य यही है कि स्मृत्िकार चाहते थे कि जनता राजा के एकाधिफारों के समक्ष झुके | 
ऋग्वेद (१०।१०।१०) के काल से लेकर भागे तक के प्रभी लेखकों ने यही विश्वास किया है कि घामिकता एवं नैतिकता 
में कगातार भ्वनति होती चज्नी गयी हैं। कुछ ग्रन्थों में मात्स्पन्याय का जो वर्णन है. कि वह केवल राजतन्न्रात्मक शासन 
की उच्चता घोषित करने के लिए है। नारद (१।१) का कहना है कि जब लोग घामिक एवं सत्यवादी थे उस समय 
न तो व्यवहार (कानून) की आवश्यकता थी और न द्वेष या मत्सर था | जब भनुष्यों में घर्मं का ह्वास होने छगा तब्र धर्म 
एवं न्याय का प्रवर्तन हुआ और राजा झगड़ों को दूर करने बाका एवं दण्डघर (अपराधी को दण्ड देते बालन) घोषित 
हुआ । यही बात वृहत्पति ने भी कही है ।* प्राचीन काछ के ऋत की घारणा अब घर्म की भावना ने के छी | ऋत द्ाब्द 


कक. शमम«»«ा . म्कनन««»न»»»»»»-»नननमनननमन. 


करोति सुख्ले स्थितः । व्यवर्तं स तरके धीरे पच्यते नात्र संदाय:॥ शुक ४।५।८; देखिए उत्तरकाण्ड ५३।६, जहाँ ऐसे 
ही छब्द हैं; शंखलिखितौ--राजा स्वाघीनवृत्तिरात्मप्रत्यवकोश: स्वयं कृत्यानुदर्शी विग्नस्वनिवृत्तश्चिरं भद्राणि पशयति । 
राजनी तिप्रकाश, पृ० १३४ | 

३. उपल्यानगत:ः कार्याथिनामद्वारासंगं॑ कारयेत्‌ | दुर्दक्षों हि राजा कार्याकार्य॑विपर्यासमासन्न: कार्यते । तेन प्रकृतिकोप- 
भरिवह्ां वा गच्छेत्‌ । अर्थद्ास्त्र (११९%) । 

४. धघर्मस्थानं प्राच्यां दिक्षि तच्चाग्न्युदकीः समवेतं स्थात्‌ । दांख (स्मृतिचन्द्रिका, अध्याय २, पृ० १९ में उद्धृत); घर्म 
शास्त्रविचारेण मूछसारविवेचनम्‌ । यत्राधिक्रियते रुथाने घर्माघिकरणं हि ततु ॥ कात्यासन [स्मृतिचन्द्रिका, अध्याय 
२, पृ० १९ में उद्घुत), परादारमाधवीय (३॥।१, प्ृ० २२) व्यवहारप्रकाश् (पुृ० ८) में आया है-- घर्मशास्त्रानु- 
सारेण अर्थशास्त्रविवेचतम्‌ ।' यही बात घुक्रनीतिसार (४।५।४४) में भी यथावत्‌ है । और देखिए सरस्वतीविक्ास 
(पृ० ६३)--“यन्न स्थाने आवेदितव्यतत्वनिष्कर्ष: घर्मश्ास्त्रविचारेण निर्णेतृभिः क्रियते इति घर्मस्थानम्‌ | अस्येव 
घर्माधिकरणमिति नामान्तरम्‌ । 

५. घर्मकताना: पुरुघा यदासन्त सत्यवादितः:॥ तदा न व्यवहारोश्भूल्त द्ेधो नाषि मत्सरः ॥ नष्टे धर्मे मनुष्याणां 
ह्यवह्ारः प्रवर्तते । द्रष्ट्रा च न्यवहाराणां राजा दण्डघरः स्मृतः॥ नारद १।१।१; घर्मप्रघानाः पुरुषाः पूर्वमासन्त- 





ण्यघहार का जर्य एवं परिभाषा ७०५ 


ऋग्वेद में परमोछय या सर्वातिशायी नियम या व्यवहार (कानून) अथवा अखिल ब्रह्माण्श की व्यवस्था का द्योतक है, 
जिसके द्वारा अखिल चविइव और यहाँ तक कि देवगण भी शासित होते हैं और जो यज्ञों से अधिष्छेश रूप से सम्बन्धित 
है (देखिये परग्बेद १६८॥२; १॥१०५॥१२; १॥१३६॥२; १॥१४२।७; १॥१६४।११; ९॥२८।४; '४॥२३।८-१०; जहाँ ऋत 
दस बार आया है एवं १०॥१९०।१) | इस धथिपय में विद्येप अध्ययन के लिए देखिये श्री बेरोल्मीमीर कृत पुस्तक 'द 
नल्डेंस छींगछ फिलॉसफीज' (जॉस्ट्रो हारा अनुदित, न्युयार्क, १९२९) एवं प्रों० थी० एम० आप्टे का ऋत सम्बन्धी 
छेख (भण्डारकर ओरिएण्टल रिसर्च इन्स्टोट्यूट की रजत जबन्ती जिल्द, पु० ५५-६०) | 

व्यवहार' छाब्द सूनत्नों एवं स्मृतियों-द्वारा कई अध्ों में प्रयुक्त हुआ है । इसका एक अर्थ है जेन-देन (उद्योगपर्व 
३७।३०, आपस्ततम्बघर्मसूत्र २७।१६।१७, १।६।२०।११ एवं १६) | इसका एक अन्य अर्थ है झगड़ा या मुकदमा (अर्थ, 
कार्य, व्यवह्ारपद) जिसकी ओर संकेत हमें -शान्तिपर्व (६९२८), मनु (८१), वसिष्ठ० (१६।१), याज्ञ० (२॥१), 
विष्णुघर्मसूत्र (३७७२), नारद (९१) एवं शुक्रनीतितार (४५।५) में मिलता हैं। इसका तीसरा अर्थ है छेग-देन में 
प्रविष्ट होने से सम्बन्धित न्‍्याब्य (कानूनी) सामर्थ्थ (गौतम १०४८, वस्रिष्ठ०७ १६।८, हांखछिल्लित) | इसका चौथा 
अर्थ हैं (किसी विषय फो तय करने का साधन” (गौतम १०१९, यथा--तस्य व्यवहारों वेदों घर्मश्ास्त्राणि अंगानि, 
आदि-आदि )। इस अध्याय में “व्यवहार शब्द को हम मुकबसा या कचहरी में गये हुए ऋणड़े एवं न्याय प्तम्वन्धी 
विधि के अर्थ में प्रयक्‍त करेंगे । यह तात्पर्य बहुत प्राचीन भी है । जणोंक के दिल्ली-तोपरा स्तम्भ के प्रथम अभिल्ेल्न में 
'वियोहालसभमता' (व्यवहार-समता) तथा खारबवेक के हाथीगुम्फा शिक्षाछेख (एपी० इण्डि०्, जिलल्‍्द २२, पृ० ७९) में 
'व्यबहार-विधि' शब्द जाये हैं । महावग्ग (१।४०।३) एवं चुल्लवग्ग (६।४।९) में “बोहाश्किमहामत्त' क्षब्द आया है। 
मध्य काल के निवन्यों में क़ानून एवं क़ानून-विधि (लॉ एवं प्रोसीडुगयोर) कभो-कभी एक ही ग्रन्य में लिखित हैं, यथा-- 
वरदराजक्ूत व्यवहारनिर्णय त्तथा एक अन्य पुस्तक ब्यवहारमग॒ख में । कहीं-कहीं व्यवहार की विभिन्‍न बातें (विदाद आदि) 
एक ग्रन्थ में तथा न्याय-विधि दूसरे ग्रन्थ में वणित हैं । किसों-किसो पुर्तक में व्यवहार दाब्द केवल न्याग्य विधि 
(जुडीशियल प्रोसीड्योर) के लिए प्रयुक्त हुआ है, यधा--जीमूतवाहुनकृत व्यवह्ारभातुका एवं रघुनन्दनकृत व्यवहारतत््व | 
विवाद दाव्द, जिसका अर्थ हैं झगड़ा (मुक़दमा), कभी-कभी व्यवहार या व्यवहार-विधि के अर्थ में प्रयुक्त होता रहा है । 
आपस्तम्बधर्मसूत्र (२।११।२९।५) एवं तारद० (१।५) में “विवाद का अर्थ है मुक़दमा (लॉ-सूट) | मिसरू मिश्र के 
विवादचन्द्र एवं कमल्ाकर के धिवाद्ताण्डव में व्यवहार एवं न्याम्य विधि [लॉ एवं जुडिशियज्ल प्रोसीड्योर) दोनों का 
वर्णन हुआ है । याज्ञवल्क्य (२।८ एवं ३०५) ने सम्भवतः बिबाव (लॉ-सूठ) एवं व्यवहार (जुडिशियल प्रोसीछ्योर) में 
भेद किया है | 

कृतिपय-स्मृतियों एवं टीकाकारों ने व्यवहार' शब्द की परिभाषा की है । कात्यायन ने दो परिमाषाएँ की हैं, 
जिनमें एक व्युत्पत्ति के आधार पर है और विधि की भोर प्रमुक्न रूप से संकेत करती है तथा दूसरी परम्परा के आधार 
पर झगड़े या मुक़दमे या थिवाद से सम्बन्धित हैं। ““उपसर्ग थि का प्रयोग बहुत के भर्थ में, अब का “सन्देह के अर्थ में 
तथा हार का “हटाने” के आर्थ में प्रयोग हुआ है; अर्थात्‌ व्यवहार नाम इसलिए पड़ा क्योंकि यहू बहुत से सन्देहों को 


हिंसका: । छोभव्वेषाभिभूृतानां व्यवहारः प्रकीतितः | बृहस्पति० (स्मृतिचन्द्रिका, अध्याय २, पृ० १ एवं व्यवहार- 
प्रकाश, पृ० '४ में उदृधृत्त | 

६. रक्षेदु राजा बल्तानां धनान्पप्राप्तव्यवहाराणाम्‌””“'आदिनआदि-्शंज्नलिखित (चण्डेद्वर का विवादरत्नाकर, पू० ५९९ 
में उद्घृत) | 


् 
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हुटाता या दूर करता है । ” यह परिभाषा न्याय-क्षासत को बहुत उच्च पद दे देती हैं। भारतीय दर्शन-क्षाह्त्र की 
शाखाओं का उद्देइय हैं सत्य या परम सत्य की खोज करना । उसी प्रकार कात्यायन का कथन है कि क़ानून का उद्देदय 
है झगड़े कै बीच सत्य फा उद्घाटन वारता | किल्तु कुछ अन्तर भी है । सत्य की खोज में दार्शनिक मतमाता समय छे 
सकता है; फिस्तु स्पाय यधासम्भव क्षोघ्नता से किया जाता है । इतना ही नहीं, न्याय्य विधि अपने ढंग से सत्य की खोज 
करती है, इसे वाचिक एवं लेख्य प्रमाण पर आघारित होना पड़ता है । किन्तु सत्य की खोज में दार्शनिक अपनी बौद्धिकता 
एवं आत्मपरकता पर निर्भर रहता हैं। मिताक्षरा (याज्ष० २१), शुक्र« (४।५।४) एवं व्यवहारमयूख ने व्यवहार को 
अपने-अपने ढंग से समझाया है | 

व्यवहारपद का अर्थ है झ्षगड़े, विवाद या मुकदमे का विषय ।“ कौटिल्य (३।१६ एवं ४॥७) एवं नारद० (दत्ता- 
प्रदानिक १, अभ्युपेत्याशुश्रषा १) ने “व्यवहार॒पद' के स्थान पर 'विवादपद' का प्रयोग किया हैं। मनु (८।८) से पत्ता 
चलता है कि 'पद का अर्थ है स्थात' | याज्ञ ० (२।५) ने इसका अर्थ यों बताया है--'यदि कोई व्यक्ति जो दूसरों हारा 
स्मृति नियमों एवं ह़ृढ़ियों के विरोध में तंग किया जाता है, वह राजा या न्यायाधिकारी को सूचित करता है तो इसे 
व्यवह्वारपद कहते हैं ।। बहुत प्राचीन काऊ से १८ व्यवहारपदों शी गणना होती आयो हैँ । इसका तात्पर्य यह है कि 
मनुष्यों के बहुत से झगड़े १८ श्ीर्षकों में बाँटे जा सकते हैं। स्वयं मनु (८।८) ने छिखा है कि यह संख्या कोई आदर्श 
नहीं हैं| हाँ, इममें विद्योपतः सभी मुख्य झगड़े आ जाते हैं । मेघातिथि एवं कुल्छूक ने यहु बात और स्पष्ट कर दी है | 

मनु एवं अन्य स्मृतिकारों में व्यवरह्ार॒पदों को संछ्या एबं संज्ञा कों छेकर पर्याप्त भिन्‍नता हैं । निम्नलिखित 
तालिका इस कथन को स्पष्ट करती हैं । सब छोग एक ही तारतम्य भी नहीं रखते | मनु एवं नारद की भाँति याज्ञवत्वय 
ने सभी व्यंबहारपदों को एक हृथात पर दिया भी नहीं है । 


७. वितातार्थेउत्र सन्देहें हरणं हार उच्चते । तातासल्देहहरणाद्‌ व्यवहार इति स्मृतः ॥ कात्या०; (व्यवहास्मयूख, पु० 
२८३, कुल्छक, मनु ८१, दीपकल्िका, पु० ३६ में उद्घृुत)। दीपकल्िका, पु० ३६ में आया है--'ऋणादानादि: 
तानाविवादपद विषय: निराक्रियतेडतेति नानासंशयहारी विचार: व्यवहारः। श्रयत्तसाध्ये विच्छिन्ने धर्माख्यें स्याय- 
विस्तरे | साध्यमूलस्तु यो वादों व्यवहारः स उच्यते । अपरार्क, पु० ५९६, स्मृतिचन्द्रिका, २, पु० १, पराशरमाघ- 
बीय, है, पृ० ५-७, व्यवहारप्रकादा, पू० ३-४ । मदनरत्न ने यों छिखा है-- प्रयत्नसाण्ये कष्टसाघ्ये गृहस्रेत्रादिके 
विपये विच्छिन्ने स्वेच्छया भोकतुमझकये सति न्‍्यायविस्तरे न्याय: प्रमाणं विस्तीर्यते प्रपञ्च्यते निर्णायतें यस्मिस्तस्मिन्‌ 
घर्माल्ये घर्मातामके घ॒र्माधिकरणमित्ति प्रसिद्ध सभालक्षणे स्थले साध्यमूलकों यो गृहक्षेत्रादेविषयों वादः स व्यवहार 
इति । स्वघतस्य यथा प्राप्ति: परधर्मत्य वर्जनम्‌ । न्यायेत यत्र क्रियते व्यवहारः स उच्पते ॥ हारोत, स्मृतिचन्द्रिका, 
रे पु० १ में उद्घृत । 

८. 55 तस्य प्द विषय: | मिता० (याज्ञ० २।६); पर्द स्थान निभित्तमिति यावत्‌ । और देखिए इसी पर अपरार्य 

| 


उ्यवहार पर्वो की तुलना ७०७ 
मनु फौटिल्य याज्ञवल्क्य नारद बृहस्पति 
(मिताक्षरा] (स्मृ० च०, २, पृ० ६) 
१. नऋश्णावान १. ऋणादान १. ऋणादान १. ऋणादान १. कुसीद 
२. निक्षेप ६, ,उपनिधि २. उपनिधि २. नि्षेप २. निधि 
अस्थामिविक् ११, अस्व्रामिचिक्र. ६. अस्थासिविक्रय ७, अस्वाभिविक्र ८. असछ्वामिविक्रय 
४. सम्भूय-समुत्यान ८. सम्मूय-समुत्यवान १०. सम्मूयन्‍-्समत्यात ३, सम्मूय-समुत्यान ४. सम्मुप-्समुत्यान 
५, दत्तस्यानपाकर्म १०. दत्तस्यथानपाकर्म ७. दत्ताप्रदानिक ४. दत्ताप्रदानिक रे. अदेयात्र 
६. वेतनादान ७. कर्मकरकल्प ११. वेतनादान ६. वेतनस्थानपाकर्म ५. भृत्यदान 
७, सविदृ-व्यत्तिकम ४. समयह्यानपाकर्म १०. सविदु-ब्यतिक्रम १०, समयस्यानपाफर्म १०. समयातिक्रम 
८, क्रयविक्रयानुज्य ६९. विक्रीत-क्रोतानुशय ८. क्रीतानुशझ्षय । ९. शय | ९ क्रयविक्रयानु क्षय 
१६, विक्रोयासंप्रदान | ८. विक्रोयाप्तप्रदान 
९. स्वाभिपाकृविवाद रन ५. झ्वामिषालविवाद न 
१०. सीमाविवाद ३. सीमाविवाद ४. सीमाविबाद ११. क्षेत्रजविवाद ७. भवाद 
११. वावपारुष्य १३. वाक्पारूप १३. वाक्पारस्ष्य १५. बाक्पारुष्य १५. वावपारुष्य 
१२, दण्डपारुष्य १४. दण्डपारुष्य १४. दण्डपारुष्य १६. दण्डपाएण्य १६. दण्डपारुष्य॑ 
१३. स्वेय र्क १८. स्तेय नः १२. स्तेंय 
१४७. साहस १२. साहस १२ साहस १४. साहस १७, यधच 
१५. स्त्रीतंग्रहण संग्रहण (४१२) १९, स्त्रो-स॑ंग्रहण न १८, स्त्री-संग्रह 
१६, स्प्रीपुंघर्म १. बिना नाम दिये प १२. स्त्रीपुंंयोंग ११. स्प्रीपुंसयोग 
व्याल्या (३।२।४) हम 
१७, विभाग २, दायभाग ३. दायविभाग १३. दायभाग १३. दायभाग 
१८. छातसमाह्नय १५, घूतसमाह्यय १२, घूतसमाह्य १७. झूतसमानह्मय १४, अक्षदेवन 
न न ९, अम्युपेत्यावुश्रुषा ५. अम्युपेत्याशुश्रुपा ६. अशुज्मषा 
न १६. प्रकीर्णक २०. प्रकीर्णक १८. प्रकीर्णक १६९, प्रकोर्णक 


१-२, १॥१०।२८।१५-२०, २॥१०।२६, १८, 


उपपु'कक्‍्त तालिका से व्यक्त होता है कि याज्ञवल्क्य ने पति-पत्नी के कर्तव्यों फो व्यवहार के १८ विषयों के अन्तर्गत 
नहीं रखा है, क्योंकि उन्होंने भाचार वाछे परिच्छेद में उसका उल्लेख कर दिया है, उन्होंने अम्धुपेत्याशुअ्॒पा एवं प्रकोणक 
(पिल्ले-जुके अथवा अन्य दोष) जोड़ दिये हैं, क्रम-विक्रमानुशय को दो भागों में कर दिया है और इस प्रकार सूची में 
२० विषय आ गये हैं। नारद (१।१६-१९) में मनु के समान (कुछ के नामों में अन्तर भी है) ही १५ विषय हैं, उसमें 
स्वाभिपालविवाद, स्तेय एवं स्त्रीसंग्रहण छोड़ दिये गयें हैं, अम्युपेत्याशुआूषा, प्रकीर्णक आदि जोड़ दिये गये हैं और क्रयविक्र- 
यानुशय को क्रोतानुशय एवं विक्रीयाप्म्प्रदान में बाँट दिया गया हैं। इसो प्रकार उपयुक्‍त तालिका के अन्य भेद भी 
समझे जा पकते हैं । हम यह कह सकते हैं कि सर्वश्रथम मनुस्मृति ने १८ विषयों अर्थात्‌ व्यवहार॒पदों के नाम गिनाये थे । 
गौतम (१२१, १२।२-३, १२१२-१३, १२॥३९ एवं २८० का सम्पूर्ण), आपस्तम्वघर्मसूत्र (१।९२४, १॥९२५।- 


१९२५७४-११, २।६।१४, २।१०।२७१४), वस्िष्ठ० (२७।४०, रे६।- 


१३१५, २६।३१, २७।१२-३९) ने भी अपने-अपने ढुंग में विषयों की ताछिका दी है और वर्णन किया है । 


है 


छ०ण्ट धमंद्ास्त्र का इतिहास 


>-्ञज्जय 


धाशवल्वय (२।५ ८वाक़्० ४॥५।६८) में ध्यवहारपद की जो परिभाषा दी है. (जब कोई राजा को सूचित करता 


है या आवेदन देता है 5 आवेदयति चेद राशे) उससे व्यक्त होता है कि व्यवहारपद के अन्तर्गत वे झगड़े बाते हैं जो 
वबादियोँ या प्रतिवादियों की ओर से कचहरी में आरम्भ किये जाते या छाये जाते हैं । मनु (८।४३) का कहना है कि न तो 
राजा को और मन किसी राजकर्मचारी को मुकदमा आरम्भ करना चाहिए और न राजा को किसी बादी द्वारा छाये गये 
मुकदमे को दबा देता चाहिए या उस पर मौन रह जाना चाहिए। गौतम (१३।२७) ने कहा हैं कि प्रतिबेदन करने 
वाले को विनम्रतापूर्वक्क अपने परिवेदन (अभियोग) को न्यायाधिकारी के समक्ष रखना चाहिए | कात्यायन (२७) 
का कहना हैं कि यदि थादी या प्रतिवादी स्पायाकृय में आना चाहें तो राजा फो अपने प्रभाव या कोभ के कारण उनके 
झगड़ों को निपठाने के लिए स्वयं सन्‍नद्ध नहीं होना चाहिए ।* यही बात मानसोल्छास (२।२०।१२७४) एवं बुक्क० 
(४५६९) में भी पायी जाती है । कुछ ऐसे भी विषय रहें होंगे, जिनके विषय में जनता के लोग मौन ही रहते रहे 
होंगे, केवछ राजा ही अपनी ओर से कुछ करता रहा होगा | मनु अठारहों व्यवह्ारपदों के थिषय में कह छेनें के उपरान्त 
(८।१--९।२५१) कहते हैं कि राजा को बहुत-से कण्टकों (काँटे, हानिकारक व्यक्तियों) को दूर करना चाहिए (॥३- 
२५२-२५३) । तारद ने उन सभी विषयों को, जिनमें राजा अपनी ओर से हाथ बटाता है, एक विद्विष्ट कोटि में रखा 
है, जिसे प्रकीर्णक कहा जाता है । ऐसे कुछ विषय निम्नलिखित हैं; राजा की आज्ञा का उल्लंघन, पुरप्रदान, प्रकृतियों 
(मन्त्रियों आदि) में परस्पर-विभेद, पाखण्डियों, नैगमों, श्रेणियों, गणों के धर्म (कर्तव्य) एवं विपयंय, पिता-पुत्र के 
झगड़े, प्रायश्चित्त में व्यतिक्रम (गड़बड़ी), सुपात्रों को दी गयी भेटों का प्रतिग्रह, श्षमणों के कोप, वर्णसंकर दोष आधदि- 
आदि, तथा वे सभी विषय जो पहले (व्यवहारपदों की व्याख्या में) छूट गये हों--सभी प्रकीर्णक में सम्मिलित हैं ।*९ 
तारद के समान ही बृहस्पति ते प्रकीर्णक की परिभाषा की हैं। कौटिल्य ने व्यवहारपदों की चर्चा अपने घर्मस्थीय (३) 


९. न राजा तु वशित्वेन धनलछोभेत वा पुनः । स्वय॑ कार्याणि कुर्वीत नराणामविवादिनाभ्‌ ।। कात्यायन (मनु ८।४३ की 
व्याख्या में कुल्छूक द्वारा एवं व्यवहारमगृल्ल, प्र० २८५ में उद्घृत); स्वय॑ नोत्पादयेत्कार्य॑ समर्थ: पृथिवीपतिः । 
नाददीत तथोत्को्च दत्त कार्याथिना नुप: ॥ मानसोल्छास २।२०।१२७४ | 

१०, प्रकीर्णके पुनज्ञेयों व्यवहारों नृपाश्नयः। राज्ञामाज्ञाप्रतीषातस्तत्कर्मकरणं तथा !। पुरप्रदानं संभेदः प्रकृतीनां तथँय 
च। पास्ण्डिनैगमर्भणीगणघर्मविपर्ययः ।। पितापुत्नविवाददव प्रायश्चित्तव्यतिक्रम: | प्रतिग्रहविकोपडच कोपइचाब- 
मिणामपि ॥ वर्णसंकरदीपदच तदूवृत्तिनियमस्तथा | न दृष्टं यच्च पूर्वेषु स्व तत्स्यात्प्रकीर्णमम्‌ ॥ नारद [(प्रकीर्णक 
१-४) । इसे मिताक्षरा (याज्ञ० २।२९५) में उद्धृत किया गया है। स्मृतिचन्द्रिका (२, पु० ३३१) ने 'पुरप्रमाण' 
पढ़ा है और इस प्रकार व्याब्या की है-- पौर्चरितलेस्यप्रमाणम्‌ । तत्र बृहस्पतिः--एप बादिक्ृतः प्रोक्‍तों व्यवहारः 
समासतः । नुपाश्षय प्रवक्ष्यामि व्यवहार प्रकीर्णकम्‌ । 

. पाँच संस्कृत-काव्यों के विख्यात टीकाकार कोलाचल मल्किनाथ द्वारा छिप्तनित वैश्यवंदासुधाकर' की चर्चा डा० 
वो० राघवन ने की है (सर डेनिसन रॉस वाह्पुम आव्‌ पेयर्स, पृु० २३४-२४०) | वैद्यबंशसुधाकर नामक ग्रन्थ एक 
कमीशन की रिपोर्ट है जिसके मष्यक्ष थे मल्लिताथ । यह रिपोर्ट जाति-सम्बन्धी झगड़े के ऊपर है और विद्यानगर 
के देवराय द्वितीय (१४२२-१४६० ई०) के काल में छिलती गयी थी । वैद्यों को राज्य के २४ नगरों एवं १०८ 
तीर्थस्थानों में व्यापार करने की आज्ञा मिली थी | कोमटी नामक उपजाति ने भी अपने को बैक्ष्य घोषित किया और 
व्यापार करना चाहा | इसो पर मुकदमा चछा । सल्तिनाथ ने बड़ो ल्लोजों एवं प्रामाणिक ग्रन्थों के परीक्षण के 
उपरान्त तय किया कि वैक्ष्य, वणिक्‌ नागर, ऊछज, तृतीयजातीय पर्यायवाचों हैं और कोमठी छोग भी, बिन्‍हें 
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में की है और फणष्डकशोच्वन नामक परिच्छेद में ऐसे विषयों की चर्चा पी है जिनके फैसले प्रदेष्ठा (आजकल के कोरोनरों 
एवं पुलिस मजिस्ट्रेटों के समान) द्वारा होते थे । कौटिल्य ने छिखा है. कि व्यवद्वारपदों का फीसलला (निर्णय) घर्मत्य 
(न्यायाघीक्ष) छोग करते थे । 'कण्टक' का तात्पर्य हैं हानिकारक ज्यवित (मनु ९५।२५२ एवं कौटित्प ४) | फण्टकपश्नोघन में 
राजकर्मचा रियों के अन्तर्गत निम्नकतिखित यातें आती थीं--बढ़ई एवं लोहार जैसे शिल्पकारों को सामान्य श्ेणियों में कार्य 
फरना पड़ता था और उन्हें छोगों से काम करने के लिए सामग्री मिकछा करती थी, यदि वे समय के भीतर बनाकर सामग्री 
नहीं देते थे तो उन्हें पारिशमिक का छ भाग कम भिल्तता था और पारिश्रमिक का दुगना भर्थ-दण्ड देना पड़ता था। 
इसी प्रकार के नियम जुलाहों के छिए भी घने थे । घोबियों को छफ़ड़ी के तद़तों या चिकने पत्थरों पर कपड़ा घोता 

डृता था, यदि वे इस नियम का उल्छंघन करते थे तो उन्हें क्षतिपूर्ति के अतिरिक्त ६ पण अर्थ-दण्ड देना पड़ता था, 


उन्हें किसी अन्य को भाड़े पर कपड़ा देने पर था बेचने पर १२ पण अआर्थ-दण्ड देना पड़ता था। इसी प्रकार दजियों, . 


सोनारों, वैद्यों, संगोतज्ञों, अभिनेताओं आदि के विपय में कानून वने थे । और देखिए कौटिल्य के अर्थशास्त्र का अध्याय 
४ जहाँ विभिन्‍न अपराधों के दण्डों की चर्चा है। यदि कोई सोचार किसी से (नौकर या दास से) बिता राजकर्मचारी 
को सूंचित किये सोना-चाँदी क्रप करता है, उसे दूसरें रूप में नहीं बदल देता हैं या बदलता है या किसी चोर से सामग्री 
ख़रीदता है, तो उस्ते क्रम से ३२, २४ या ४८ पण दण्ड-एप में देते पड़ते थे । किसी घुवर्ण (सोने के सिक्के) से एक माषक 


(एक सुवर्ण का ऋषवाँ भाग) चुराने पर २०० पण दण्ड तथा एक धरण (चाँदी के सिक्क्रे) से एक मापक चुराने पर 


१२ पण दण्ड देना पड़ता था| ताँवा, सीसा, पीतऊ, काँसे के बरतन बनाते आदि में उचित से कम तोछ करने पर दण्ड 
देना पड़ता था | जाछी सिक्का बनाने, छेने या दूसरों को देने में १००० पण का दण्ड छगता था और राज्यकोष में जाछी 
सियका डाछने पर मृत्यु-दण्ड मिक्ता था । यदि कोई वैद्य किसी रोगी के भयंक्रर रोग को सूचना ( राजकर्मचारी को ) 
दिये बिता इछाज करता और रोगी मर जाता था तो उस्ते कठोर दण्ड मिल्तता था, यदि वैद्य की असाधधानी से रोगी मर 
गया तो उसे मध्यम दण्ड मिलता था | किन्तु यदि रोगी किसी भयंकर कष्ट से आक्रान्त हो गया तो यह विषय वण्ड पारुष्य 
(आक्रमण के क्षभियोंग) के अन्तर्गत गिना जाता था । संगीतज्ञों एवं अभिनेताओं (भाणों) को वर्षा ऋतु में एक स्थान 
पर रहना पड़ता था, उन्हें अत्यधिक दान छेता अथवा किसी एक ही संरक्षक की प्रश्नंसा करना मता था; यदि वे इन 
सब नियमों का उल्लंघन करते थे तो उन्हें १२ पण दण्ड देता पड़ता था | ये हीं नियम कठपुतली नचानेबालों तथा अन्य 
भिक्षुओं के लिए थे, किन्तु भिक्षुओं को पण-दण्ड के स्थान पर उतते ही कोड़े छगते थें। कौटिल्य (४।२) ने कूट तुलामान 
आदि (गलत वटखरे, तराज़ू आदि) रखने पर दण्ड-व्यवस्था दी है। जो छोग बुरी छकड़ी, छोहें, रत्नों, रष्सियों, कपढ़ों 
को बहुत अच्छा कहकर बेचते थे, जो व्यापारिक वस्तुओं के विक्रप में गड़बड़ी उत्पन्न करते थे, जो छोग अनाजों, तैछों, 
दवाओं आदि में मिलावट करते थे तथा जो लोग स्थानीय एवं बाह्य देक्षों की साम्रप्रियों की बिक्री में वाणिज्य के अध्यक्ष 
द्वारा निर्धारित दाम से अधिक छेते थे, उन्हें दण्डित होता पड़ता था । कौटिल्य (४।३) ने अग्नि, बाढ़ों, महामारियों, 
दु्िक्षों, चूहों, व्याप्नों, सर्पों से सम्बन्धित आधियों, व्याधियों तथा विपत्तियों से बचने के छिए व्यवस्था दी है; यदि कोई 
हों को तष्ट करने के लिए रखे गये विछावों (बिल्लियों) एवं नेवछों फो पकड़ता या घायक कर दंता था, उस्ते १२ 
पण देना पड़ता था । कौटिल्य (४।४]) ने जनता की दुष्ट जनों से रक्षा समाहरता द्वारा करने की व्यवस्था दी है, बयोंकि 

कुछ लोग गुप्त रीति प्ले छोगों को तंग कर सकते थे । समाहर्ता अपने गुप्तचरों द्वारा एसे लोगों का पता छगाता रहता 


विरोधी गण विजाति की संज्ञा देते हैं, वैश्य हैं और उन्हें भोवें अधिकार मिलते चाहिए । यह निर्णयया तो 
“पास्नण्डि”*विपर्ययः या “"तदूवृत्तिनियमः ” के झन्तर्गत जायेगा। 
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था | वेद परिवर्तित कर गुप्तचर छोग ग्रा्मों के राजकर्मचारियों की सच्चाई एवं बेईमानी का पता छगाते थे। इसी 
प्रकार वे अध्यक्षों, न्यायाधीशों, धर्माध्यक्षों, साक्षियों (गवाहों) की सचाई एवं बेईमानी का पता छगाते थे | इन बिपयों 
में अपराधी सिद्ध होने पर सामान्यतः वेश-निष्कासंन का दण्ड मिक्तता था। गुप्सबरों द्वारा तथा साधुओं-महात्माओं के 
वेध् में एजेन्टों हारा उन नवयुवकों का पता छगाया जाता था जो चोरी एवं ड्बीतो करने की ओर झुकाब रखते थे । 
कौटिल्य (४, ६ एवं ७) ने सन्देह में या अपराध फरते हुए पकड़े गये अपराधियों प्रथा अचानक हो गयी मृत्युओं की 
जाँच-पड़ताल के विषयों पर लिखा हैं। कौटिल्य (४८) ने प्रतिवादी के गबाहों की जाँच वादी फी उपस्थिति में करने 
की व्यवस्था दी है । गवाहों से यह पूछा जाता था कि वे प्रतिवादी के सम्बन्धी तो नहीं हैं या वे पूर्णह्पेण अजनबी हैं, 
इतना ही नहीं, उनसे उनके देश, जाति, बंदा, नाम, वृत्ति, सम्पत्ति एवं प्रतिवादी के मिन्नों एवं उसके निवास छ्थान के 
विषय में पूछा जाता था | कभी-कभी अपराध स्वीकार कराने के लिए यन्त्रणा दो जाती थी। यह कहा जाता हूँ कि 
केवछ उन्हीं को यन्‍्त्रणा दी जातो थो जिनका अंपराध एक प्रकार से सिद्ध हो चुका रहता था (पहुली वृष्ठि में, आप्त- . 
दोष॑ कर्म कारयेत्‌) । जब अपराध गुझुतर नहीं होता अर्यात्‌ हल्का होता हैं, या अपराधी छोटी अवस्था का होता है, बूढ़ा 
या बीमार होता है, नछे के वष्च में रहता है, वह पागल रहता है, भूख या प्यास या यात्रा की थकरावट से व्याकुल रहता है, 
अधिक छाया हुआ है या अजीर्ण से बीमार है या दुर्बक्त है, या वह ऐसी नारी है जिसने अभी एक मास के भीतर ही 
बच्चा जनता है, तो यन्त्रणा नहीं दी जाती थी । अन्य नारियों को पुरुष की अपेक्षा आधी यनत्रणा दी जाती थी या केवल 
प्रदन ही पूछा जाता था। विद्वान्‌ ब्राह्मणों एवं साथुओं को अपराधों बताये जाते पर उनके पीछे केवल गुप्तचर 
छगा दिये जाते थे । जो इन नियमों का उल्लंघन करते या औरों को वैसा करने को उद्दोप्त करते, या जो यन्त्रणा से 
किसी को मार डालते थे | उन्हें कड़ा-से-कड़ा दण्ड दिया जाता था। अपराध करने पर चार प्रक्नार की यन्त्रणाएँ दी जाती 
थीं--(१) छः डण्डे, (२) सात कोड, (३) दो प्रकार से लटकाना तथा (४) नाक में नमक्रोन पानी डालना । कौटिल्य 
ने लिखा है कि जो किसी निर्दोष व्यक्ति को चोर बनाता है या जो चोर को छिपाकर रखता है, बहू चोर के समान ही 
दण्ड पाता है | कभी-कभी चोरी न करने वाला भी यन्त्रणा के डर से अपराध स्वीकार कर केता है, जैसा कि माण्डव्य 
ते किया था । ” कौटिल्य (४।९) ने लिप्ला है कि समाहर्ता एवं प्रदेष्ठा को समो विभागों के अध्यक्षों एवं उतके अधीन 
राजकर्मचारियों के ऊपर नियन्त्रण रखना चाहिए । जो लोग राज्य की खानों को सामग्रियों एवं रत्नों को चुरातें थे या 
ले लेते थे उन्हें फाँसो का दण्ड मिलता था। इसो प्रकार अन्य प्रकार के सामातों कौ चोरों या उन्हें हटाने-बढ़ाते पर 
भौत्ति-माँति के दण्डों की व्यवस्था थी । कौटिल्य ने छिल्ला है कि ऐसे न्यायाबरीक्षों को दण्ड दिया जाता है जो आवेदकों 
या प्रतिवेदकों (वादियों या प्रतिवादियों) को घमका कर, टेढ़ों भौंहँ दिखाकर चुप कर देते हैं या गाछी देते हैं। जो 
न्यायाधीक्ष ठीक से प्रदन नहीं पूछते हैं, व्यर्थ में देरी करते हैं या सुने-सुनाये मुकदमे को व्यर्थ में पुनः सुनते हैं या जो 


११. साण्डव्य की कथा आदिपर्व (६३।९२-९३, १०७-१०८), अनुक्षासनपर्व (१८।४६-५०), नारद० (१४२) एवं 
बृहृस्पति० (अपरार्क द्वारा उद्घृत, पृ० ५९९) में पायी जाती है । माण्डव्य एक निर्दोष व्यक्ति था। उसके पास ही 
लोरी की सामग्री मिली थी और वह मौनब्रत में लीन था । प्रदन पूछे जाने पर उसने कुछ भी उत्तर नहीं दिया । 
उसे छोगों ने चोर सिद्ध किया--शूछे प्रोतः पुराणषिरचोरदचौरणंकया । अणीमाण्डव्य इत्येवं विरुयातः सुमहायक्षा: ॥ 
आदि० (६३।९२॥९३) । कौटिल्य (४॥८) ने माण्डग्प की कथा दूसरे ढंग से दी है । मार्काण्डेयपुराण (अध्याय १६) 

. में अणीमाष्डब्य की कथा पायी जाती है । छाता है, दण्ड-विधि (क्रिमिनल लॉ) में माण्डव्य की गाथा एक प्रप्तिद्ध 
गाया रही है । मुन्छक़टिक (अक ९।३६) में भो यन्‍्त्रणा को ओर संकेत मिलता है । | 


है छा 


अपराधों फे भेद और वर्गौफरणं॑ ७१४ 


अपराधी को जेल से छुड़ाने के लिए या नारी से बलात्कार करने वाले अपराधी को अर्थ-दण्ड देकर छोड़ देते हैं, उन्हें 


दण्डित किया जाता है । कौटिल्य (४॥१०) ने चोरी, मार-पीट, गाली-गलौज, मान-हानि करने, घोड़े या किसी अन्य 
सवारी पर चढ़कर राजा के प्रति अश्वद्धा प्रकट करने, स्वयं राज्यानुशासन निकालने आदि अपराधों में दारीरांग काटने 
के स्थान पर आर्थ-दण्ड देने की भी व्यवस्था दो है। उन्होंने मनुष्य-मांस बेचने पर मुत्यु-दण्ड की व्यवस्था दी है, मूत्तियों 
एवं पशुओं की चोरी पर मुृत्यु-दण्ड फी चर्चा की है तथा मनुष्यों को छुप्त कर देने, .बलूबश किसी की भूमि छीन लेने, 
घर, सोना, सोने के सिक्के, रत्नों एवं अन्न के पौधों की चोरी पर मृत्यु-दण्ड या अधिकाधिक दण्ड देते की व्यवस्था दी 
है | विरी को झगड़े में मार डालने पर यन्त्रणा या थिना यम्त्रणा के मुत्यु-दण्ड दिया जाता था (फिन्तु यदि घायल व्यक्ति 
झगड़े के १५ दित या एक मास के उपरान्त मर जाता था तो अधिकाधिक अर्थ-दण्ड या ५०० पण या चिकित्सा में छगें 
घन के वरापर दण्ड छगता था) । किसी हथियार से घायल कर देने पर कई प्रवार के दण्ड दिये जाते थे । पुरुषों या 
नारियों को मार डालने पर शूली पर चढ़ाया जाता था, जो व्यक्ति राज्य-हरण करने के अपराधी होते थे या अन्त.पुर 
में वल्तपूर्वक प्रवेश करते पायें जाते थे, या जो आटबिकों (जंगल में रहने वालों) को या शत्रुओं को आक्रमण करने के 
लिए उभाड़ते थे या देश, राजघातों या सेना में कसन्तोय उत्पन्न करते थे, उन्हें जीवित जलाया जाता था | इस प्रकार 
के अपराध में पकड़े गये ब्राह्मण को जल में डुशा दिया जाता था या अंधेरे कमरे में अकेला बन्दी रखा जाता था। माता- 
पिता, गुरु या साधु को अपशब्द कहने पर जिल्ला काट छी जातो थी; बाँघ, जलाशय को नष्ट करने वाले को जल में 
* डुबा दिया जाता था: जो लन्री अपने पत्ति या बच्चें को या गुदजन को मार डाछतो थी, विष देती थी या उन्हें भाग में 
जला डालती थी, उसे बैल द्वारा फड़वा दिया जाता था (कौटिल्य ४।११) | कौटिल्य ने परनारी के साथ बलात्कार करने, 
अविकसित या बिकसित लड़की के साथ संभोग करने पर दण्ड की व्यवस्था दी है। यदि कोई पुदप किसी विकसित अथवा 
युवती छड़की के साथ उसकी इच्छा के साथ संभोग करता है तो पुरुष को ५४ पण तथा लड़की को २७ पण दण्ड देता 
पड़ता था । अपनी हो जाति की कछड़की के साथ, जो तोन वर्ष पूर्व-से यौवन प्राप्त कर चुकी है, किन्तु अभी अविवाहित 
है, संभोंग करना बड़ा अपराध नहीं माना जाता था । दिखाने के समय कोई और, किन्तु विधाह के समय कोई अन्य कन्या 
प्रकट करने पर दण्डित होना पड़ता था । यदि प्रवासी व्यक्ति की पत्नी व्यभिचार करती है और उसका कोई सम्बन्धी 
या नौकर उसे नियन्त्रित रखकर उसके पत्ति को उमप्तके आने पर सौंप देता है तथा उसका पत्ति उसने क्षमा कर देता हैं 
तो उसके प्रेमी के ऊपर अभियोग नहीं चलाया जाता, किन्तु यदि पति क्षमा नहीं करता है तो स्त्री के कान एवं नाक काट 
लिये जाते हैं और प्रेमो को मृत्यु-दण्ड दिया जाता है--कौटिल्प (४४१९२) । इसी प्रकार कौटिल्य (४।१३) ने अन्य प्रकार के 
अपराधों की भी चर्चा की है जिन्हूँ स्धानामाव से यहाँ नहीं दिया जा रहा है । 


कौटिल्य ने बड़ों विस्तार के साथ अपराधों का वर्णन किया है, उनकी तालिका की विषक्षाक्ता आधुनिक 'भारतीय 
दण्ड विधान' की विद्वाष्ठता से कम नहीं हुँ । कौटिल्य के आर्थश्ञास्त्र के अध्याय ४ के बहुत-से नियम एवं व्यवस्वाएँ याज्ञ० 
(२।२७३-३०४), नारद० ([प्रकीर्णक तथा अन्य स्थानों में), मनु (८३६५-३९६८, ३९६-३९७; ९॥२२५-२२६, 
२३१-२३२, २६१-२६७) में भी पायी जाती हैं। कौटिल्य ने बहुत-से अभियोगों को चर्चा कष्डकशोंधन के अन्तर्गत की 
है न कि धर्मस्थोय परिच्छेद के अन्तर्गत | ऐसा क्‍यों किया गया है, इसका उत्तर देना कठिन है । यह सम्भव है कि कौटिह्य 
ने धरर्मह्योय के अन्तर्गत केवल उन्हीं अभियोगों, प्रतिवेदनों आदि को रखा, जो दो दलों के बीच के झगड़ों से सम्व- 
न्घित थे | बहुत-से प्रतिवेदन, जिन्हें वाकपारुण्य, वण्डपादष्य, संग्रहण एवं स्तेय के अन्तगंत रखता गया हैँ, झगड़ों से सम्ब- 
न्धित थे और वैसे हो थे जो विशेषतः कण्टकशोघन परिच्छेद में रखें गये हैं ॥ कण्टकशोघन वाले अभियोग राजां अथवा 
राजकर्मचारियों हारा उपस्थित किये जाते थे और वे राज्य से सम्बन्धित होने के कारण फौजदारों (क्रिमितक) माने 
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जाते थे, क्योंकि उसका सीघा छग़ाब विशेषतः अपराधों के नष्ट करने से था | कौटिल्य (३।२०) ने प्रकीर्णक के अन्तर्गत 
कुछ अन्य बातें भी सम्मिछित कर छी हूँ, बथा उधार ली हुईं वस्तु को न लौटाना, म्राह्मण होने के बहाने से घाट का 


किराया न देना, दूसरे को रखेक से सम्बन्ध रखना, कर एकत्र कर स्वयं हड़प लेना, चाण्डाक् फा आर्य नारी को दूषित " 


करना, देवों एवं पितरों के सम्मान में किये गये भोज में बौद्ध, भ्राजीवक या शूद्ध साधु को निमम्त्रित करता, गम्भीर पाप 
न करने पर भी माता-पिता, बच्चे, पत्नी या पत्ति, भाई या बहिन, गुद था शिष्य को त्याग देना, किसी को अवैधानिक हृप 
से बन्दी बनाना आदि | कोटिल्य ने नारद, बृहस्पति एंवं कात्यायन के समान उन सभी बातों को, जिन्हें राजा अपनी 
ओर से उठाता है, प्रकौ्णक के अन्तर्गत नहीं रखा है, बल्कि उन्हें कण्डकशोधघन के अन्तर्गत रखा हैं। कौटिल्य ने स्वयं 
लिखा है (४।१ एवं १३) कि फण्टकशोधन के अन्तर्गत दिये गये विषय उत विषयों के समान ही हैं जो दण्डपारुष्य-जैसे 
हैं और धमस्थोय के अन्तर्गत वणित हूँ । उदाहरणार्थ हम ४॥! को देख सकते हैं, यथा--यदि वैद्य असावधानीवश्न 
फिसो रोगी के किसी मर्मस्थल को हानि कर देता हे तो बहू वष्ड्पादण्य समझा जायंगा | इससे ह््पष्ट हर कि नारद एवं 
बृहस्पति (जिन्होंने राजा द्वारा चलाये गये अभियोगों को प्रकोर्णक के अन्तर्गत रखा है) के बहुत पहले ही कोटिल्य ने 
न्‍्याम्य श्ास्तन (जुडिशिएल ऐंडमिनिस्ट्रेगान) की फल्पता कर छी थी | 


मार और फौजदारी अभियोग 


व्यवहारपवों का उल्लेख बहुत प्राचीन एवं प्रामाणिक है, किन्तु उनका वर्गीकरण वैज्ञानिक सिद्धांत पर कदाचित्‌ 
ही जाघारित है | सरस्वतीविल्ास (पृ० ५१) में उल्छिल्लित एक लेखक यानी निबन्धकार के अनुसार ऋणादान से छेकर 
बायबिभाग तक के सारे व्यवहारपदों में जो माँग प्रस्तुत रहतो है, बह न्‍्याय-सिद्ध होने पर दूसरे दल द्वारा देय मानी जाती 
है; किन्तु वाकपादष्य, बण्डपादध्य, साहस, चूत एवं घाजों लगाने आदि में दण्ड के रूप में ही प्रमुख माँग की पूतति होती 
है । यहाँ पर माक (सिविल) एवं फोजदारी (क्रिमिनछ) से सम्पन्धित मुकद्मों की झोर संकेत मिल जाता है ।** इसी 
से बृहस्पति ने व्यवहारों को दो प्रकारों में वाँटदा है, यया--(१) घन-सम्बन्धी एवं (२) हिसा-सम्बन्धी । याज्ञवल्वय 
(२२३) ने अधंविवाद (सिविल झगड़े) का उल्लेख किया है, अतः स्पष्ट है कि उन्होंने अर्थ-सम्बन्धी एवं मार-पीट 
सम्बन्धी झगड़ों को दो भागों में बाँटा हैं। घन या अर्थ से सम्बन्धित मुकदमे चौदह भागों में तथा हिंसा से उत्पन्न मुक- 
दमे चार भागों में बंटे हुए हैं ।* अन्तिम प्रकार के मुकदर्मों को बाक्‌पारुष्य (मानहानि अर्थात्‌ अपमान तथा गाछी-गछौज 
से सम्बन्धित), दण्डपारुण्य (आक्रमण अर्थात्‌ मार-पीट करना या मर्दन करना), साहस (हत्या तथा अन्य प्रकार को 
(हिंसाएँ) एवं स्त्रीसंग्रहण (व्यभिचार या परमार्याल्॑ंघन) के नाम से पुकारा जाता है। यहाँ पर अर्थधभूल् या धनमुल 
(सिविल) तथा हिसामूछ (क्रिमिनक) नामक झगड़ों का अन्तर स्पष्ट हो गया है। कात्यायन ने भी कहा है कि क्गड़ों 


. १२४तथा 'व॒ गौतमसूत्रमू-द्विछत्यानतो द्विगतिरिति। व्यवहार इत्यनुषज्यते । तब निबन्धनकारेणोक्तम्‌ु-- 
ऋणादानादिदायाविभागान्तातां . देयतिबत्पनत्व॑ साहसादिपज्चकतल्पय दण्डनिबन्धनत्वमिति द्विरुत्यानतेत्यर्थ इूत्ति। 
सरस्वतीविक्लास, पूृ० ५१.।. 

१३. द्विपदों व्यवहार: स्याद्घनहिसासभुद्भवः ।  द्विसप्तक्तोष्थमूछस्तु हिसामूलश्चतुविध: ॥....एवमर्थसमुत्यानि पदानि तु 
'वतुर्द । पुनरेव प्रभिल्तानि .क्रिपामेघादतेकघा । पारुष्ये हूं साहस च परस्त्रींसंप्रहस्तवा । हिसोदुभवपदान्यैव॑ 
चत्वार्याह बृहस्पतिः ॥ स्मृतिचन्द्रका (रे, पृ० ९); व्यवहारमयूल्ल (पृ० २७७); पराशरमाघवीय (३, पुृ० २०- 
२१); साध्यं बादस््य मूल स्पाह्ादिना यब्निवेदितम्‌ | देयाप्रदानं हिसा चेत्युत्यानद्रयमुच्यतें ॥ कात्यायन (३०) 
स्मृतिचन्द्रिका (२, पु० १३) में उद्घृत | . 
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के मूल दो हैं; (१) जो देय है. उसे न देना तथा (२) हिसा। यद्यपि इस रीति से १८ प्रकार के अर्थमूछ एवं हिसामूल 
क्गड़े थे, किन्तु उन्हें निपटाने के नियमादि एक-साथ ही थे, वे एक ही प्रकार की कचहरियों में सुने-सुनाये जाते थे । 
आधुनिक काल की भाँत्ति दो प्रकार की कचहरियों की परम्परा नहीं थी। बृहस्पति ने फहा है कि झगगड़ों का निर्णय 
कैब शास्त्र-बणित नियमों के आधार पर ही नहीं होना चाहिए, प्रत्युत तर्क एवं विवेक को भी महत्ता मिछनी चाहिए । 

नारद० (१।८-२९), बुहस्पति, कात्यायन, अग्निपुराण (२५३॥१-१२, जहाँ नारद के इलोक ज्यो-के-त्यों उद्धृत 
हूँ) तथा अन्य ग्रन्थों ने व्यवहार के विषय में कई एफ निर्देश दिये हैं, यथा--यह्‌ द्विफल है, यह चतुष्पाद है आादि । 

(१) चतुष्पादइ--चतुष्पाद का अर्थ हैं चार पाद अर्थात्‌ धर्म, व्यवहार चरिन्न एवं राजशासन (नारद १॥१०) 
बाला । याज्ञबल्‍्वय (२!८) एवं बृहस्पति के अनुसार चतुष्पाद है--अभियोग, उत्तर, क्रिया एवं निर्णय । किन्तु कात्यायन 
(३१, अपरार्द पृ० ६१६ में उद्धुत) के अनुसार चतुप्पाद हैं--अभियोग, उत्तर, प्रत्याकक्तित एवं क्रिया ।!४ 

धर्म तथा अन्य तीन, दास्तबव में अन्तिम निर्णय के चार पाद हैं | अन्तिम निर्णय व्यवहार की चार स्थितियों में 
एक स्थिति या दश्षा है, अतः गौण अर्थ में या खींचातानी करने से ये व्यवहार के चतुष्पाद हैं । इनमें प्रत्येक के दो 
प्रकार हैं (दंखिए, स्मृ तिचन्द्रिका पु० १०-११, पराशरमाचवीय ३, पु० १९८-१९९, व्यवहारप़काश पृ० ८७-८८, जहाँ 
बृहस्पति के इछोकों की पूर्ण व्याल्या उपस्थित की गयी है) । 

धर्म के अनुसार निर्णय का तात्पर्य यह हैं कि अपराधों अपना दोष मान के और वादी को उसका घन मिल जाय॑ 
या उम्तकी मांग की पूलति हो जाय | इसमें मुकदमा आगे नहीं चछता, अर्थात्‌ साक्ष्य, छेश्न-प्रमाण आदि की क्रियाएँ नहीं 
होतीं । इसी प्रकार दिव्य (आडिएलक) हारा प्रमाण एकन्र करके निर्णय देना भी घर्मपाद माना जाता है। विव्य को सत्य 
भी कहा जाता है और दोनों को एफ ही माना जाता है । इसमें अपराधी सत्य कहता है जौर इस प्रकार के निर्णय को 
धर्म का निर्णय कहा जाता है (देखिए, बुह॒दारण्यकोपनिषपद्‌ १।४।१४) । जब कचहूरी में साक्षियों द्वारा मुकदमा छड़ा 


१४. अर्थशास्त्र (४।१) के अन्त में दो इछोक आये हुैं--घर्मेश्च व्यवह्रश्थ चरित्र राजशासनम्‌ । विवादार्थक्वतुष्पादः 
पद्दिचिमः परूर्ववाधघक: || तन्न सत्ये स्थितो धर्मों व्यवहारस्तु साक्षिषु। चरित्र संग्रहे पुंसां राज्ञामाज्ञा तु प्ासनम्‌॥ 
यही बात कुछ हेर-फेर के साथ नारद» (१।१०-११) एवं हारीत (सरस्वतीविकास पु० ५८ में उद्धत) में भी हैं । 
इन इलोकों की व्याब्या वि्तारपूर्वक अपरार्क (पृु० ५९७), स्मृतिचन्द्रका (३, पु० १०-११), व्यवह्यारप्रकाश 
(पु० ७, ८८-८९) तथा अन्य निबन्धों में की गयी है | इन दछ्तोकों में व्यवहार सम्बन्धी विवादों के निर्णय के जाधनों 
का वर्णन हूँ । बृहस्पति का कहना हँ--धर्मेण व्यवहारेण चरित्रण नृपाज्ञया । चतुष्प्रकारोईइमिहितः सन्दिग्धेंड्यं विनि- 
र्णयः ॥ (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १०; पराद्ास्माधवीय ३, पु० १६; व्यवहारप्रकाश पु० ६); व्यवहारोषपि चरित्र 


वाब्यते यथा--साक्षितिः साधिते्प्याभीरस्त्रिया: पुरुषान्तरोपभोगे तदुदण्डे च॒ व्यवहारतः प्राप्तेषपि राजकुछाधिगत- 


लिखितान्निवर्तते । एवं हिं तत्र लिखितमु--आभीरस्त्रोणां व्यभिचारेषपि सति दण्डों न ग्राह्म इति | अपरार्क पु० 
५९७ (याज्ञ ० २१७) | 

अपराक (प्‌० ६१६) के अनुसार प्रत्याकलित का अर्थ हैं न्यायाधीश एवं सम्यों का विचार-विमर्श, जिसके 
द्वारा प्रमाण एवं प्रमाण की विधि का पता चलाया जाता हैं। मिताक्षरा (याज्ञ० २।८) के अनुसार इस अर्थ में 
प्रत्याऊछ्ित व्यवहारपाद नहीं है, क्योंकि मुकदमेबाजों से इसका सीघा सम्पर्क नहीं है। नारद (२।११) के मत से 
प्रत्याकलित का अर्थ हैँ अभियोग या उसके उत्तर (अर्थात्‌ लिखित पूरक वक्तव्य) में जोड़ा हुआ भाग--वादिम्यां 
लिखिताच्छेष॑ यत्पुनर्वां दिना स्मृतम्‌ | तत्परत्याकक्तितं नाम स्वपादे तत््य छिछ्यते ॥ 


७४ घर्मशास्त्र फा इतिहाप्त 


जाता है तब उतते व्यवहार कहा जाता है । 'साक्षियों' का उल्लेख उदाहरणस्वरूप किया गया है और इसमें केख-प्रमाण॑, 
स्व॒त्व या कब्जा तथा छन्‍्य प्रमाण भी सम्शिछ्तित हैं। जशथ प्रतिवादी (डेफेण्डेण्ट) सीधे ढंग से उत्तर न देने का अपराधी 
सिद्ध होता है अथवा उम्के उत्तर दोषपुर्ण होने ते स्त्रीकृत नहीं होते और निर्णय उसके विपक्ष में जाता है, तत्र भी एँसता 
निर्णय व्यवहार द्वारा ही किया गया माना जाता हैं । चरिच्न से तात्पर्य है 'देदा, भ्राम या कुछ की परम्परा या हूढ़ि (देश 
स्थिति: पूर्वकृता चरित्र समुदाहृतम्‌ -व्यास, जैसा कि स्मृतिचन्द्रिका रे, पृ० ११ एवं व्यवहारनिर्णय पृ० १३८ ने उद्धृत 
किया है) | और देखिए नासिक अभिकेख सं० १२ (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द, ८, पु० ८२---'फछकवारे चरित्रतोते )। 
तारव ने प्रकीर्णक २४ में यही संकेत दिया हैं, यथा--'स्थित्यर्थ पृथिवीपालैशवरित्रविषयाः कृताः ।” चरित्र का अर्थ अनु- 
मान (अधिकार एवं पूर्वधारणा) भो है; अनुमावेन निर्णोतं चरित्रमिति कण्यते' (बृहस्पति--व्यवहारनिर्णय, ध्रू० 
१३९ एवं पराशरमाधवीय ३, पृ० १९८ में उद्घृत) । छढ़ियों एवं परम्पराओं के आधार पर भी निर्णय दिया जाता था 
और वैसौ स्थिति में स्मृतिसम्मत नियमों का विचार नहीं होता था। “चरित्र पुप्तकरण'' का अर्थ है कि ऐसी रूढ़ियाँ 
जो राजा द्वारा लिखित कर लो ग़यो हों, निर्णय के लिए प्रामाणिक मान ली नाती है । 'चरिचत्र तु स्वीकरण' का तात्पर्य 
है ऐसे प्रयोग या छढ़ियाँ जो प्रजा एवं न्यायालयों - द्वारा निर्णय के किए प्राप्ताणिक मान ली गयी हों । राजशासन वह है 
जो राजा द्वारा दिया जाता है, किन्तु वह ह्मृतिविरुद्ध नहों होता और न॒ स्थानीय रूढ़ियों के विरुद्ध होता है। वह राजा 
की मेघा का परिचायक: होता है तभो कार्यान्वित होता हैं जब कि दोनों पक्ष प्रवक्त हों और उनके पक्षा में जो 
प्रमाण हों वे शास्त्रीय एवं अकाट्य हों | उपपु कत चारों अर्थात्‌ धर्म, व्यवहार, चरित्र एवं राजज्ञात्तत का विश्वेचन बुह- 
हपति (पराक्षरमाधवीय ३, पु० १४८) एवं कात्यायन (इल्तोफक ३५-३८, स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १०; पराशरमाधवीय 
३, पृ० १६-१७ एवं सरस्वतीविछास पृ० ७ में उद्धुत) में हुआ है। बृहस्पति ने चरित्र के दो अर्थ दिये हैं; (१) वह 
जो अनुमान हारा निर्णीत है तथा (२) देश की परम्परा या रूढ़ि। ऐसा कहना कि इन चारों में एक के उपरान्त भाने 
वाछा दूसरा अपने पूर्व वाछे का महत्व कम कर देता है, ठीक नहीं है। देखिए कात्यायन (४३, व्यवहारप्रकाश पु० 
९० हारा उद्धुत)|।| यदि कोई विवादी (मुकदमा लड़ने वाला) यह कहे कि वह अपना मुकदमा “दिव्य' हारा त्तय कराना 
चाहता है और दूसरा कहे कि वह मानवीय साधनों (साक्षियों, लेखप्रमाणों आदि) द्वारा तय कराना चाहता है, तो 'दिव्य' 
का प्रयोग नहीं किया जाता, प्रत्युत साधारण ढंग अपनाया जाता है । इसके लिए देखिए कात्यायन २१८ (याज्ञ० २॥२२ 
की व्याब्या में मिताक्षरा द्वारा उद्धृत) । यहाँ पर व्यवहार के पक्ष में घर्म की अवद्ेनता की गयी है । एक अन्य उदा- 
हरण के लिए देख्लिए, पराक्षरमाघवीय ३ (पुृ० १८) | चारों वर्णों में किसी एक वर्ण का एक व्यक्ति राजद्रोह करता है और 
कायरताबक्य अपना अपराध घ्वीकार कर छेता है (यह दिव्य या सत्य हैं), किन्तु साक्षोगण (मनु के १०।१३० वचन पर 
विद्वास करके कि मृत्यु-दण्ड होते समय साक्षीगण झूठ बोल सकते हैं) का कहना है कि उसने राजद्रोह नहीं किया और 
.भ्पराधी छूट जाता है । यहाँ पर भी व्यवहार (साक्षियों के कथन पर भी मुकदमा चलता है) के पक्ष में घर्मं को अवहेछना 
हुई है । इसी के समान अन्य उदाहरण के छिए देखिए, स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० ११) । केरक्त में वेश्या के यहाँ जाता 
परम्परा से गहित नहों मांगा जाता था। अतः यदि यह साक्षियों द्वारा प्रमाणित हो जाय कि केरल में किसी ने ऐसा 
किया तो स्थानोय राजा उसे अर्थ-दण्ड नहीं भी दे सकता था । या कल्पना कीजिए कि किसी ने किसी आभीर को पत्नी 
के साथ व्यभिचार किया और उस पर अभियोग चछा और साक्षियों द्वारा यह सिद्ध भी हो गया। तब अभियोगी यह 
कह सकता है कि आधभीरों में ऐसा नियम है कि उनकी स्थत्रियों के साथ व्यभिचार करने पर दण्ड नहीं मिलता । इस 
प्रकार के मुकंदमों में चरित्त (परम्परा था रूढ़ि या देश्-प्रयोग) व्यवहार की अवहेलना कर देता हैं। किन्तु मान छीजिए 
कि अपनी प्रजा के कुछ छोगों के न॑ंतिक उत्थान के लिए राजा जाज्ञा निकाछता हैं कि अमुक तिथि से जो किसो आभीर 
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की पत्नी से व्यभिचार करता पाया जायगा उस्ते दण्छ दिया जायगा, तो यहाँ पर कहा जायगा कि राजशासन द्वारा चरित्र 
को अवहेलता की गयी । ऐसी स्थिति में राजशासन हीं निर्णय का कानन या निर्णय माना जायगा | इसी प्रकार जहाँ 
नसाक्षों हों, न छेख-प्रमाण हो, न अधिकार हो, न दिव्य (सत्य) की ही गुजाइश हो और न ज्षास्त्रीय अथवा परम्परा 
की बातें या नियम हों, वहाँ राजा ही अपने ढंग से निर्णय करता है । देखिए, पितागह (ह्मृतिचन्द्रिका २, पु० २८ में 
उदुधुत) तथा अन्य ग्रन्थ | फात्यायन (दल्ोक ३९-४३, व्यवहारप्रकाश, पु० ८९ में उद्घृत) ने उपयुक्त बातों पर अपने 
ढंग से प्रकाशन डाला है । 

तो ये सब चतुष्पाव-सम्बन्धी बातें हुई । अब हम व्यवहार के सम्बन्ध में आने वाक्े अन्य नियम एवं बंगों पर 
प्रकाद् डालेंगे । 

(२) चतु:स्थान--अर्थात्‌ चार आधार वाला, यथा--प्तत्य, साक्षो, परुस्तकरण एवं राजशासन । 

(३) चतुस्ताधन--चार साधन, यथा---साम, दान, भेद एवं दण्ड वाला | 

(४) चतुहित--अर्थात्‌ चारों वर्णों तथा चारों आशन्चनमों को छाभ पहुँचाने ब्राल्ा | 

(५) चतुर््धापीो--पह वह है जो चारों, अर्थात्‌ विवादियों, साक्षियों, सम्यों तथा राजा पर छाया रहे । 


(६) चतुष्करो--जों चार फक्त उत्पन्त करे, यथा--घधर्म (न्याय), छाभ, ख्याति एएं जनता के फछिए प्रेम या 
आदर का भाव | 


(७) अष्टांग---इसके आठ अंग या सदस्य हैं, यथा--राजा, उसके अच्छे अधिकारी (उच्च न्यायाधीद), सम्य 
(प्यूनी जज अर्थात्‌ भवर न्यायाघीदय), शास्त्र (कानून की पुस्तक अबबा न्याय या व्यवहार-सम्बन्धी स्मृति-प्रन्य), गणक, 
लिपिक, भग्नि एवं जल | ह 

(८) अ्ष्टादश-पव--हसमें अठारह अधिकारों या प्वत्वों (ऋणादान तथा अन्य, जिनकी सूची ऊपर दी जा चुकी 
है) का वर्णन है । 

(९) दातज्ञाख--इसकी सौ श्ाज्लाएँ हैं। यह संल्या अनुमानतः है। नारद (१।२०-२५) का कहना है कि १८ 
स्वत्वों में १३२ उपज्ञीषंक (ऋणादान २५, उपनिधि ६, सम्मयसमुत्थान ई, दत्ताप्रदानिक ४, अश्षुश्रुषा ९५, वेतन ४, 
अस्वाभिविक्रय २, विक्रीयादान १, क्रीतानुझय ४, समयह्यानपाकर्म १, क्षेत्रवाद १३, स्त्रोपुसयोग २०, दायभाग.१९, 
साहस १२, वाकपारुष्य एवं दण्डपारुष्य ३, छा.तसमाह्मुप १, प्रकीर्णक ६) हैं । 

(१०) त्रियोनि--जिसके तीन ज्नोत या प्रेरणाएँ हों, पबधा--काम, क्रोध एवं लोभ । 

(११) दृसभियोग--दो प्रकार के अभियोगों पर आधारित, यथा--प्नन्देह या सच्ची घटना पर । नारद (१२७) 
का कहना है कि ऐसे छोगों पर, जो 5, ब्याति वाक्ते छोगों, यथा--चोरों, जुआरियों, ज्यभिचारियों आदि के साथ घृमते 
रहते हैं, सन्देहवश अभियोग छगाया जाता है त्तया उन पर, जिनके पास्त चोरी गयी वस्तु पायो गयी (तत्वाभियोग) हो । 
यह अन्तिम प्रकार भी दो प्रकार का है; अभियोग ऋणात्मक (अभावत्मक) तथा घनात्मक (भावात्मक) हो सकता है । 
पहले में प्रतिवादी (डिफेण्डेण्ट) ने घन उधार किया, किन्तु छौटाया नहीं, ऐसा भी अभियोग सम्भव है और दूसरे प्रकार 
के अभियोग में प्रतिबादी ने वादी [प्लेंटिफ) के ह्वत्व को छीन लिया हों, ऐसा अभियोग छगा रहता हैँ । /* और देखिए 
मिताक्षरा [याज्ञ ० २॥५) । ४ 
१५. न्याय॑ में नेच्छते कतु मस्यायं वा करोति च। न लेखयति यस्लेव॑ तस्य पक्षों न सिध्यत्ति ॥ कांत्यापन (विदवरूप 

द्वारा याजशष० २॥६ में उद्धुत); स्मृतिचन्द्रका (२, पृ० ३६९); मिताक्षरा (याज्ञ०, २५)। '"व्यायाततं मदोयं 
घन गृहीत्वा न ददादीतियत्‌ प्रतिषेघरुपेण मदीयं क्षेत्रदिकमपहुरतोति विधिह्पेण वा यों न छेल्लयत्ीत्यर्थ: । 


स्मृतिबन्द्रिका (२, पु० ३९) । 
| "हे 
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(१२) हिद्ार--जिसमें दो द्वार हों, अर्थात्‌ यह (व्यचहार) अभियोंग में वर्णित कंथनों तंथा उत्तर पर 
भाषघारित है । * 

(१३) हिगति---इसकी दो गतियाँ होती हैं, भर्थात्‌ निर्णय सत्य या झूठ पर आधारित हो सकता है । 

(१४) द्विपवब--इसके दो पैर हैं, यथा घनमुल--(सिविक या मार) तथा हिसामुछ (क्रिमिनल या फौजदारी) । 
यह कात्यायन (२९) के मत से है । 

(१५) द्विरत्थान--इसके दो ल्ोत हैं (देखिए ऊपर पंडया १४) | हारीत एवं कात्यायन (३०) ने इसे उल्लिब्ित- 
किया है । ; 

(१६) ह्िस्कल्घ--इसके दो ह्कन्ध हैं यथा धर्मक्षास्त्र एवं अर्थशास्त्र | यह मत कात्यायन (३२) का है । 

(१७) द्विफक- इसके दो फछ हैं; जीत या हार (कात्यायन ३२) | 

(१८) एकसूछ--हारीत एवं कात्यायन ने इसे उल्लिखित किया हैँ । इसका तात्पर्य है कि व्यवहार का मुछ या 
जड़ एक ही है जर्थात्‌ जो निर्णात होनें वाला है वह एक ही होता है । 

(१९) सपण एवं अपण--जब दोनों दछ या कैवछ एक (वादी या प्रतिबादी) हार होने पर कुछ घन देने का 
वचन (गर्व, घमण्ड या क्रोध या अपने मुकदमे की सचाईं पर विक््वास होने के कारण) दे तो इसे सपण (याज्ञ० २१८) 
कहा जाता है । देखिए, विष्णुघर्मोत्तर (३।३२४।४४) | मुकदमा बिना वाजी का (अपण) भी हो सकता है । नारद 
(१।४) ने सपण एवं अपण के स्थान पर क्रम से सोत्तर एवं अनुत्तर छाब्दों का प्रयोग किया है | 

सस्‍्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० २७-२८), पराक्षरमाघवीय (३, पृ० ४२-४५), सरस्वतीविछास (पु० ७३-७४) एवं 
व्यवहारप्रकाश (पृ० ३६-३८) का कथन है कि पितामह के मत से बिना किसी व्यक्षित द्वारा अभियोग या बर्जी उपस्थित 
किये राजा कुछ विषयों (मामछों) को छानबीन स्वयं कर सकता है और ऐसे मामछों को " अपराघ, पद एवं छल की 
संज्ञाएँ मिल्ततो हैँ ।"* इन प्रन्थों में अपराधों की संख्या १०, पदों की २२ एवं छलों की ५० कही गयी है। स्वय॑ 
राजा ऐसे विषयों को जान सकता है, या सूचक नामक अधिकारी बता सकता है, या कोई व्यक्ति, जिसे ह्तोभक कहा 
जाता है, राजा को सूचित कर सकता है |” ह्तोभक घन की छिप्सा से व्यक्तिगत रूप से सूचना देनें का कार्य करता 
हैं । नारद के मत से दस अपराध ये हैं--राजा की आराज्ञा का उल्छंघन, स्थ्रीवष, वर्णसंकर, परस्त्ीगमन, चौग, बिना 
पति के गर्भधारण, वाक्‍्पारुष्य (मानहानि), अदलीछता (अवाच्य), दण्डपारुष्प (मार-पीट) एवं गर्भपात ।** इनके 
करने से अर्थदण्ड छगता है, अतः ये अपराघ नाम से घोषित हैँ । यहाँ यह जान छेना परमावश्यक है कि इनमें कतिपय 
व्यवहारपदों में उल्किखित हैं मौर कुछ, यथा वर्णसंकर आदि, नारद द्वारा प्र"ोर्गक में संकलित हैं। यदि व्यक्तिगत 


क्र 





हा दे 


| 


१६. छल्लानि चापराधांश्च पदानि नुपतेस्तथा। स्वयमेतानि गृह्हीयान्नृपस्त्वावेदकैधिना ॥ पितामह (स्मृतिचन्द्रिका २, 
पू० २७ एवं पराक्षरमाघवीय २, पृ० ४रे में उद्धुत) । - 

१७. शाघ्त्रण निन्दितं त्वर्थमुख्यों राज्ञा प्रचोद्दितः। आवेदयति यत्पूर्व॑ स्तोमक: स उदाह्ुतः ॥ नुपेणैव नियुकतो यः 
परदोषमवेक्षितुम्‌ । नृुपस्य सूचयेज्ञञात्वा सूचकः स उदाह्ृतः | कात्यायन (देखिए स्मृतिचन्द्रिका ३, पु० २८, 
पराशरमाघवीय ३, पृ० '४५ एवं व्यवह्यारप्रकाश, पु० ३८) । 

१८. आज्ञालंघतकर्तार: स्तीवधो वर्णसंकरः । परण्त्रोगमनं चौय॑गर्मइचैव पति विना ॥ वाक्पारुष्यमबाच्पं यहेण्डपारुष्य- 
मेंव च । गर्भस्य पातन चैवेत्यपराघा ददव तु ॥ नारद (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० २८; पराक्चरमाघवीय ३, पृ० ४४; 

सरस्वतीविछास, पूृ० ७३, केदाव के दण्डनीतिप्रकरण, १२ पु० में उदुघृत) । 





जा. ५. 


लिन न कि टिटम ताक 


अपराधों, पर्दों, छ््ों फो व्यास्या; न्यायाधीश ७१७ 


रूप से कौर आवेदन न करे तब भी राजा ऐसे मामलों में अपनी ओर से तहकीकात (अनुसंघान) कर सकता है । सबर्त 
(स्मृतिचन्द्रिका १, पृ० २८, पराशरमाधवीय ३, पु० ४४-४५ में उद्धुत) ने भो अपराधों की एक सूची दी है, जो 
उपयुपत यूची से कुछ भिन्‍न है । देवपाल देव के नाहन्दा ताम्नपत्र (एपिग्रैफियपा इण्डिका, जिलल्‍द १७, पु० ३१०, पू० 
३२१) में 'दशापराधिक' नामक अधिकारी का उल्लेख हुआ है । सातवीं शताब्दी के उपरान्त के सभी प्रकार के करों 
की माफी के विषय में जो भी दानपंत्र आदि निकलते रहे हैं उनमें 'दशापराधों' का भी उल्लेख हुआ हैं (एपि० इण्डि०, 
जिल्द १, पु० ८५, ८८; वही, जिल्‍ल्द १७, पृ० ३१०, ३२१; गुप्ताभिकतेज़्, सं० ३९, पु० १७९ में' 'सदंशापराधः का 
उल्लेख; एपि० इृण्डि०ण जिल्द ७, पु० २६, ४० में दद्ापराधादिससस्तोत्पत्तिसहितों दत्त: का तथा एपि० इण्डि, 
जिल्द ३, पृ० ५३; वही, जिल्द ३, पृु० २६३, २६६ में 'सदण्डदशापराघः का उल्लेख हुआ हैं) | 

अब हम पदों की व्यास्या करें । ऊपर वर्णित २२ पद व्यवहारपदों' से भिन्‍न हैं। २२ पदों में कुछ से हैं--- 
तीदण हथियार से किसी पशु का शरीर विदीर्ण करना, उपजती हुईं खेती का नाश करना, अग्नि कृगाना, कुमारी कन्या 
के साथ बलात्कार करना, गड़े हुए घन को पाकर छिपाना, सेतु, कण्टक आदि को नष्ट करना आदि | राजा की उप- 
स्थिति में सम्य व्यवहार के विरोधी कार्य छछ कहे जाते हैं और ये ५० हैं। पितामह ने इनके भी नाम गिनाये हैं। 
कुछ छल ये हैं--मार्गावरोध, घमकी देते हुए हाथ उठाना, दुर्ग की दीवारों पर बिना भाज्ञा के कूदकर चढ़ जाना, 
जलाशय नष्ट करना, मन्दिर तोड़ना, खाई बन्द करना आदि। छुक्र० (४।५॥७३-८८]) ने अपराधों, पदों एवं छलों से 
सम्बन्धित नारद एवं पितामह के इलतोक उद्धुत किये हैं और एक स्थान (३॥६) पर दस पापों की सूची दी हैं, जिसमें 
कहे गये पाप इन अपराधों से भिन्‍न हैं । 

न्‍्याय-कार्य मुख्यतः राजा के अधीन था | राजा प्रारम्भिक एवं अन्तिम न्यायाक्षय था। स््मृतियों एवं निबन्धों 
का कहना है कि अकेछा राजा न्याय-कार्य नहीं कर सकता, उसे अन्य छोगों की सहायता से न्‍याय करना चाहिए। मनु 
(८।१-२) एवं याज्ञ० (२१) का मत हैं कि राजा को बिता भड़कीलके वस्म धारण किये, विहान्‌ ब्राह्मणों एवं 
मन्त्रियों के साथ सभा (न्याय-कक्ष) में प्रवेश करता चाहिए तथा उसे क्रोघपूर्ण मनोभाव एवं छाछच से दूर हटकर 
धर्मशाह्त्रों के नियमों के जाघार पर न्याय करना चाहिए | यही बात कात्यायन (जीमृतवाहन की व्यबवहारमातुका, 
पु० २७८ एवं याज्ञ० २।२ को व्याख्या में मिताक्षरा द्वारा उद्धृत) ने भी कहो है और जोड़ा है कि जो राजा न्याग्राघीज, 
मन्त्रियों, विहान्‌ ब्राह्मणों, पुरोहित एवं सन्यों की उपस्थिति में विवाद-निर्णय करता है, वह स्वर्ग का भागी होता है | 
और देखिए शुक्र ० (४।१।५) । राजा को स्वयं अपने से निर्णय नहीं करना होता था, प्रत्युत उसे न्‍्यायाघोश से सम्मति 
खेकर ऐसा करना पड़ता था, किन्तु सम्मति केने के उपरान्त भी वास्तविक उत्तरदायित्व उसी का माना जात्तावा। 
(नव: पद्येच्च कार्याणि, शुक्र ० ४५।६) । नारद ने लिखा है कि राजा को न्यायाधी८श की सम्मति के अनुसार चेलना 


चाहिए (प्राइविवाकमते स्थितः) । ऐसा कहना कि बहुत समझदार होने पर भो न्याय अकेले नहीं करना चाहिए, 


१९, उत्कर्ती सस्पघाती चाप्यस्निदष्च तथेव च । विध्वंसकः कुमार्याइच | निधानस्योपगोपकः | सेतुकण्टकम्ेत्ता च क्षेत्र- 
संचारकस्तथा । आरामच्छेदकस्चैव गरदइश्च तथैव च।। राज्ों द्रोहप्रकर्ता च॒ तन्मुद्राभेदकस्तथा । तन्मन्च्रस्य प्रमेत्ता 
च्‌ बद्धस्यैव च मोचकः ॥ भोगदण्डो न गहंणाति दानमुत्सेकमेह (? मुत्सर्गमेब) चर । पठहाघोषणाच्छादी द्रव्यम- 
स्वाभिक च यत्‌ ॥ राजाबलीढ द्रव्यं यद्यच्च॑वाजभुविनाशनम्‌ | द्वाविद्यति पदास्याहुन्‌ पन्नेमानि पण्डिता:॥ ये प्य 
पिताम्ह के हैं, जिन्हें स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २८; पराक्षरमाघवीय ३, पु० ४५; सरस्वतोबविक्तास, पु० ७३; व्यवहार- 
प्रकाश पृ० ३७ ने उद्घधुत किया हैं । 


ज् न्ड 3 ॥ पीकर 
“आा जय 7 2 389 ७४३ ॑ ले अक के 


७!८ घमंजास्त का इतिहास 


ऐसा रूढ़िगत हो गया था कि काछिदात ने भी इसकी ओर संकेत किया है (देखिए मालविकाग्निमिन्न, अंक १, 'सर्वज्ञ- 
स्पाप्येकाकिनों निर्णयाम्युपगमों दोषाय') । रघुवंश (१७।३९) में आया है फि राजा अतिथि धर्मन््य के साथ विवाद- 
निर्णय किया करता था ।*” पितामह का कथन है कि विधिज्ञ होने पर भी अकैछ्े निर्णय नहीं देना चाहिए ।* छुक़० 
(४।५।६-७) का कहना है कि राजा, न्यायाधीदश या सभ्यों को एकान्त में विवाद नहीं सुनना चाहिए, क्योंकि पक्षपात 
के पाँच कारण हो सकते हैं; राग (क्रोध), छोभ, भय, द्वेंष तथा एकान्त में वादियों की वातें सुनना ।* न्याय-सम्बन्धी 
"कार्य दो विभागों में बेंटें थे; व्यवहार (कानून) एबं वास्तविकता, अर्थात्‌ कानन-सम्बन्धी एवं तथ्य-सम्बन्धी | 
वास्तविकता या वस्तु से सम्बन्धित बातों के निर्णय के लिए नियमों का निर्धारण असम्भव हैँ | तथ्यों के बिषय में 
निर्णय देने के लिए राजा तथा न्यायाधीश्ञ को बहुत बड़ी परिधि मिकछी थी। इसी से धर्मक्षास्त्रों में ऐसा आया है कि 
राजा तथा न्यायकर्ता को पक्षपातरहित होना चाहिए और उसे एकान्त में नहीं, प्रत्युत जनता के सम्मुख राग-भय-छोभ 
आदि से रहित होकर न्याय करना चाहिए; और अकेले नहीं प्रत्युत मन्त्रियों, विद्वान ब्राह्म णों एबं सम्यों के साथ निर्णय 
' देता चाहिए । कानून-सम्बन्धी मामलों में राजा या न्यायात्रीश्ञ को घधर्मशासरुत के नियमों के अतुसार चकछना चाहिए 
(मनु० ८।३; याज्ञ० २।१, तारद १॥३७, बाक़० ४५।११), किन्तु जहाँ कानून मौन हो, राजा को देश की परम्परागत 
रझूढ़ियों के अनुसार निर्णय देता चाहिए । कात्यायन ने पर्मश्चास्त्र द्वारा निर्घारित नियमों के विरोध में नियम बनाने 
अथवा निर्णय देने वाछे राजाओं को सावधान किया है ।? श्ुक़० (५॥५।१०-११) ने भी ऐसा ही कहा है । पितामह ने 
कहा है कि बहुत-सी बातों में राजा का निर्णय ही प्रमाण माना जाता है ।*४ 


राजा निर्णय किस प्रकार करता था, इस विषय में गौतम (१२।४०-४२) एवं मनु (८।३१४-३१६) हारा 
. निर्ारित नियम द्रष्टव्य हैं। यदि कोई चोर ब्राह्मण के घर सोने को चोरी करे तो उसे हाथ में छोहे की गदा या खदिर 





२०, स॒ घर्मस्थसखः दादवदिप्रत्यथिनां स्व्यम्‌ । ददर्श संक्षयच्छदान्व्यवहारानतन्द्रित:॥ रघुवंश १७॥३९। न्यायाघीज्ष या 
जज के लिए यहाँ घर्मस्थ द्ाब्द प्रयुक्त हुआ है । कौटिल्प (३।१) ने भी यही छाब्द लिखा है | रघुबंदा के विस्तृत 
अनुशीलत से ऐसा लगता हैं कि कालिदास ने अर्थवास्त्र फा ध्यानपूर्वक अनुशीक्षन किया था | 

२१. “तस्मास्त वाच्यमेकेत विधिज्ञानापि घर्मतः' । इतिपिताभहेन एकस्य धर्मकथननिषेधात्‌ । सरस्वतीविकास, पु० ६७ । 

२२, तैकः पर्येज्व कार्याणि वबादिनों: ख्युणुपाहल: । रहसि च नृपः प्रज्ञः सम्पाश्चैव कदाचन ।। पक्षपाताध्िरोपत्य कार- 
णानि चर पड्च वै । रागलोभभयद्वेघा वादिनोइच रहःश्रुतिः ॥ छुक्र ० '४॥५॥६-७ | 

२३. अस्वर्ग्या छोकताशाय परानीकभयावहा | आभावुर्वीजहरी राज्ञां सत्ति वाक्ये स्वयंक्ृृति: ॥ “तस्माच्छास्वानुसारेण राजा 
कार्याणि कारयेत्‌ | वाक्‍्यामावें तु सर्वेषां देझ्वदृष्टेन तनन्‍नयेंत्‌ ॥ कात्या० (अपरार्क द्वारा पु० ५९९ में; स्मृतिचन्द्रिका 
द्वारा २, पू० २५-२६ में; पराद्वरमाघवीय द्वारा ३, पृ० ४१ में उद्धृत) । यही बात शुक्र० (४/५।१०-११) ने भी 
कही है--यध्य देझस्य यो घर्म: प्रवत्त: सार्वकाकिकः | श्रुतिस्मृत्यविरोधेन देख्नदुष्ट: स उच्यते || देद्ाध्यानुमतेनैब 

* व्यवस्था या निरूपिता । लिल्लिता तु सदा घार्या मुद्रिता राजमुद्रया ॥ कात्यायन (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २६, परा- 
दारमाघवीय दे, पृ० ४१ में उद्धृत) । “देश्वदुष्ट:'' के लिए देखिए मनु (८६) । 

२४. यत्र चैंते हेतवो न विद्यन्ते तन्न॒ पाथिवबचतान्तिर्णय इत्याहु स एवं (पितामह एवं)। लेछ्य यत्र न विद्येत न भुक्तिर्न 

. ह्नसाक्षिण:। न च॒ दिव्यावतारोस्ति प्रमाणं तत्र पाथिवः ।। /निदचेतु' ये न दाकयाः स्पुर्वादा: सन्दिग्धरूपिणः ॥ तेषां 
नृपः प्रमाणं स्यात्‌ स सर्वघ्त्य प्रभुर्यतः || स्मृतिचन्द्रिका रे, पु० २६ । 








न्यायाधीष्य, सच्य ग्रावि ७१९ 


बुक्ष की छाठी लेकर बाल विखेरें हुए दौड़कर राजा के पास पहुँचकर अपना पाप स्वीकार करना चाहिए और राजा से 
दण्ड माँगना चाहिए । राजा को ऐसी स्थित्ति में गदा या छाठी से अपराधी को मारना चाहिए । अपराधी उस चोट से 
मर जाय या जीवित रहे; वह पाप से मुगत हो जाता है । राजा ही न्याय की सबसे बड़ी कचहरी या अदाकृत था । इस 
विषय में कई उदाहरण राजतरंगिणी काब्य में भी मिलते हैं (६॥१४-४१, ६।॥४२-६९%, ४।४२-१०८) | 

यदि अन्य आवश्यक कामों के कारण राजा स्याय-ऊफार्य देखने में अपने को अम्तमर्थ पाये तो उस्ते तीन सम्यों के 
साथ किसी विद्धान्‌ ब्नाह्मण फो इस कार्य में छगा देता चाहिए । इस विषय में देखिए, मनु (८॥९-१०), याज्ञ० (२॥३), 
कात्यायन आदि । न्यायाघीज्ञ के गुणों का वर्णन बहुघा मिलता हैं। आपस्तम्बधर्मसूत्न (२।११।२९-५) के अनुसार 
स्थायाघीक्षों में विद्या, कुछीन वंशोत्पत्ति, बुद्धावस्‍््या, चातुर्य तथा धर्म के प्रति सावधानी होनी चाहिए। त्तारद के 
अनुसार न्यायाबीश को अठारहों सम्पत्ति-विवाद-सम्बन्धी कानूनों में, उनके ८००० उपभेदों, आन्वीक्षिकी (तर्क आदि) 
बेंद एवं स्मृतियों में पारंगत होना चाहिए | जिस प्रकार वैध (शल्य-चिकित्सा में पारंगत होने फे कारण) दाल्य-प्रयोग 
से घारीर में घुसे लोहे के टुकड़े को निकाकछ लेता हैं, उसी प्रकार कुशल न्यायाधीश को पेचीदे मामले में से धोखे की बातें 
अलग निकाल छेनो चाहिए | इस विषय में और देखिए, कात्यायन, मृच्छकटिक नाटक (९४) एवं मानसोल्छाप्त 
(२।२, इलोक ९३।९४) । न्यायाधीश को प्राडधिबाक था कभो-कर्ी धर्माष्यक्ष (राजनीतिरत्नाकर, पु० १८) 
या घर्मप्रवक्‍्ता (मनु ८२०) या धघर्माधिकारी (मानसोल्छास २।२, इलोक ९३) कहते ये । “प्राइविवाक' अति प्राचीन 
नाम हैं (गौतम १३॥२६, २७ एवं ३१, नारद १।३५, बुहस्पति) । “प्राड' दाव्द 'प्रत्छ' धातु से बना है और 'विवाक' 
'वाक्‌' से; क्रम से इनका आर्थ है (मुकदमेबाजों से) प्रदत्त पूछना तथा (सत्य) बोछलना या (सत्य का) विक्छेषण करना । 
इसी प्रकार 'प्रइनविवाक' शब्द बना है। 'प्रइनविवाक' शब्द बाजसनेयी संहिता एवं तैत्तिरीय ब्राह्मण में आया 
है। स्पष्ट है कि अति प्राचीन काल में भी न्याय-सम्बन्धी बातें कार्यकारिणी एवं अन्य राजनीतिक बातों से पृथक अस्तित्व 
रखती थीं । 

प्रमुख न्यायाधीश प्रायः कोई विद्वान्‌ ब्राह्मण ही होता थ्रा (मनु ८|९, याज्ञण० २।३)। कात्यायन (६७) एवं 
शुक्र० (४॥५।१४) ने ज्यवस्या दी है कि यदि कोई विद्वान्‌ भ्राह्मण-न मिलते तो प्रमुख न्‍्यायाधीदा के पद पर घर्मशास्त्रों 
में पारंगत किसी क्षत्रिय या वैद्य को नियुक्त करना चाहिए, किन्तु राजा को इस पर छ्यान देना चाहिए कि कोई छाद़ 
इस पद का उपयोग न कर सके । मनु (८।२०) ने यहाँ तक कहा हैं कि भछ्े ही अविद्वान्‌ ब्राह्मण इस पद पर नियुक्त 
हो जाय, किन्तु शुद्गर्माष्यक्ष कभो भी न होने पाये, यदि कोई राजा शूद्र को नियुवत करेगा तो उसका राज्य उसी प्रकार 
नष्ट हो जायगा जिप प्रकार कोचड़ में गाय फंस जाती हैं। यही बात व्यास (सरस्यतीविक्लास में उद्धृत, पु० ६५) ने 
भी कही है । मनु (८।१०-११), याज्ञ० (२३), नारद (३।४) एवं शुक्र (४५।१७) के अनुसार कम-से-कम 
तीन सम्पयों (प्यूनी जजों) की नियुक्ति करती चाहिए जो प्रमुख न्‍्यायाघोश से सहयोग कर सके । कौटिल्प (३॥१) ने 
लिखा है कि धर्मस्यीय (फचहरियों) में धर्मह्थ नामक तीन न्यायाघीकज्षों की नियुक्ति करनी चाहिए, इन न्यायाषीक्षों 
को अमात्य को शक्षित प्राप्त थो और इनकी कचहूरियाँ प्रान्तों की सीमाओं में तथा दस्त ग्रार्मों के समूह (संग्रहण) के 
लिए, जनपद (द्रोणमुख्त या ४०० ग्रामों) के छिए और प्रान्तों (स्थानीय या ८०० ग्रामों) के लिए अवस्थित थीं । बुह- 





२५. विवादे विद्याभिजनसम्पन्ना वृद्धा मेघाविनो धर्मेष्वविनिपातिनः । आप० घर्मसूत्र (११।२९॥५) | अष्टाददपदा- 
भिज्ञस्तदुभेदाष्टसहलवित्‌ । आन्वीक्षिक्यादिकुशल: श्रुतिस्मृतिपरायण: ॥ यथा शल्य भिषक्कायादुद्धरेदू यल्त्रयुक्तमि: । 
प्राइ विवाकस्तथा झल्यमुद्धरेद्‌ व्यवहारतः ॥ नारद (स्मृतिचन्द्रिको २, पृ० ९४ में उद्घुत) । 


७२० घमंशास्त्र फा इतिहात 


स्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १५) के मत्त से प्म्यों की संख्या ७, ५या ३ हो सकती है । सभ्य भी प्रमकतः ब्राह्मण 
ही होते थे, किन्तु क्षत्रिय एवं वैदय भी नियुक्त हो सकते थे । मनु (2।११) एवं बहत्पति का कहना है जब किसी 
सभा में मुख्य न्यायाधीश के साथ वेद में पारंगत तीन ब्राह्मण बैठते हैं तो वह ब्रह्मा की सभा या यज्ञ के समान हैं। 
याज्ञ० (२२), विष्णुघर्मतूत्न (३७४), कात्यायन (५७), नारद (३।४-५), वाक़० (४-५॥१६-१७) तथा अन्य 
प्रन्थकारों के अनुसार सम्यों के गुण-शीक ये हैं--बैदजश होना, धर्मशास्त्र में पारंगत होना, सत्यवादी होना, भिन्नामित्र 
के प्रति पक्षपातर हित होना, स्थिर होना, कार्यदक्ष होता, कर्तव्यशीकत होना, बुद्धिमान होना, वंशपरम्परा से चलता आना, 
अर्थशास्त्र में पारंगत होता आदि ।** प्रन्थकारों ने राजा एवं सम्पों में पक्षपातरहित होने के गुण पर बहुत बल दिया 
है (देखिए, चसि० १६।३-५, नारद १।३४, ३॥५) | जो छोग देशाचारों ते अनभिन्ञ होते थे, नास्तिक होते थे, शास्त्रों 
में पारंगत नहीं होते थे, घमण्डों, क्रोधी, छोभी एवं दरिद्र होते थे उन्हें सम्य नहीं वनाया जाता था। राजा हारा 
नियुक्त एवं समभ्यों से युक्त प्राइविवाक को न्‍्यांयालय कहा जाता था। हमने ऊपर देख छिया है कि राजा मुख्य न्यायाधीश 
सम्यों एवं ब्राह्मणों के साथ न्यायकक्ष में प्रवेश करता था ।. सभ्य छोग राजा हारा नियुक्त होते थे, अन्य ब्राह्मण 
घ॒र्मक्षास्‍्त्रों में पारंगत होते थे, किन्तु वे अनियुकत होते थे, केवछ कठिन बातों में न्यायाधीश छोग उनकी वाततों का 
सम्मान करते थे। सभी प्रकार के ब्राह्मणों को न्यायारूय में बोलने का अधिकार नहीं था, केवल घर्मशास्त्रपारंगत ब्राह्मण 
ही कठिन-कठिन बातों पर अपनी सम्म्ति दे सकते थे | मनु (८।१-१४) का कहना है कि या तो व्यक्त को सभा में जाना 
ही नहीं चाहिए, ग्रदि बह सभा में प्रवेश करे तो उचित वात उसे कहनी ही चाहिए, वह व्यकिति, जो सभा में उपस्थित 
रहने पर भी मौन रहता है या झूठ बोलता है, पाप का भागी होता है । जहाँ कुछ या सभी सम्यों की सम्प्रति के रहते 
हुए राजा द्वारा न्याय नहों हो पाता वहाँ सभी राजा के साथ पाप के भागी होते हैं। यदि राजा अन्याय कर रहा हो तो 
सभाप्तदों का कर्तव्य हैँ कि वें राजा को क्रमशः न्यायपक्ष की ओर ले आयें (कात्या० हमृत्तिचन्द्रिका २, पु० २१ में तथा 
राजतीतिरत्नाकर पु० २४-२५ में उद्घृत) | ब्राह्मणों के कर्तव्य क्री इतिश्री धर्मश्लास्त्रों में. वणित नियमों को कह देने 
में है, वे सभ्यों के समान राजा को न्यायपक्ष की ओर छानें के अधिकारी नहीं हैँ । सभा में उपस्थित अन्य छोगों को 
न्‍्यायकार्य में किसी प्रकार की सम्मति देने का अधिकार नहीं है । किस्तु बिद्दान्‌ ब्राह्मण छोग अनियुक्‍त होने पर भी 
न्याय के विषय में अपनी राय दे सकते हैं, ऐसा नारद एवं शुक्त का कहना है।*” नारद (३।१७) का कहना है कि सभी 
सम्यों को एकमत होकर निर्णय देता चाहिए, तभी वादियों एवं प्रतिवादियों में किसी - प्रकार की शांका नहीं रहेंगी | 
व्यवहारप्रकाश (पृ० २७) ते जैमिनोयसूत्र (१२।२।२२) का अनुसरण करते हुए कहा है कि बहुमत को मान्यता मिलती 
चाहिए। अपरार्क (पृ० ५९९) की व्यास्या के अनुसार गौतम (११।२५) का कहना है कि यदि न्यायाघीज्षों में मतमेद 
हो तो राजा को अन्य विद्याओं में पारंगत होने के साथ त्रगो में विंज्ञ छोगों से सम्मृति छेनी चाहिए और मामले को 
अन्तिम रूप से तय कर देना चाहिए । कात्यायन (५८-५९) का कहना है कि अच्छे कूल वाले, श्रेणी वाक्ले, अच्छे चरित्र 


२६, स॒तु सम्ये: स्विरैयुक्‍्तः प्राशैमौलेद्धिजोत्तमः । घर्मश्ास्त्रार्थकुशलैरणर्थश्ास्त्रविश्ञारदः ॥ कात्या०, मिताक्षरा द्वारा 
उद्घृत (याज्ञ० २।२), व्यव्रह्वरमगुख़, पू० २७५, स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १५; अलुब्घा घनवन्तर्च धर्मज्ञा: सत्य- 
वादिनः । सर्वश्षास्त्रप्रवीणाइ्च सम्या: कार्या द्विजोत्तमाः ॥ कात्या० (अपरार्क द्वारा उद्घृुत, पु० ६०१), रांजनीति- 
ट रत्नाकार पृ० २३ । सम्यगुणों की जानकारी के किए देखिए जान्तिपर्व (2३१२) | " 

२७, नियुकतों बातियुक्तों 'व घर्मज्ञो वक्‍तुमहंति | दूँवीं वाचं स वृदत्ति य शास्त्रमुपजीवति ॥ नारद ३।२ (व्युक् 

. 'हापार८) 








न्याप-फार्य फे सहुपोगी; सभा या त्पायालय फे प्रकार ७२१ 


याक़े, ऊम्बी अवस्था-वाके, घनो एवं छोम रहित वणशिकों से न्‍्यायकार्य में सम्मति लेनी चाहिए । इससे स्पष्ट है कि क्रमदाः 
घनिकों एवं वर्णिकों का प्राबल्य बढ़ रहा था ॥* मुच्छकटिक नाटक में न्यायाघीश के साथ श्रेष्ठी (सेठ) एवं कापस्य 
फा सहयोग वणित है | 

मुर्य न्यायाधीश तथा सम्य छोग मुकदमा चछते समय मुकदमेवाजों से किसी प्रकार की वातचीत नहीं कर सकते 
धे। ऐसा करने पर वे दण्ड के भांगी होते थे (कात्या०, ७०) | फौटिल्य (४॥९) ने तो ऐसे धर्मस्यों (न्यायाधीशों) एवं 
प्रदेष्टाओं को अर्थ-दण्ड एवं शरीर-दण्ड देने फो व्यवस्था दी है जो अ्रामक एवं गलत न्याय करते या निर्णय देते थे और 
हानि या शरोर-दण्ड के कारण बनते थें। यदि सम्य लोग स्मृति एवं लछोकाचार के विश्वद्ध मित्रता, छोम या भय के 
कारण निर्णय दें तो उन पर हारने बालों पर छगे दण्ड का दुगुना दण्ड छगना चाहिए (याज्ञ० २४; नारद १।६७, 
कात्या० ७९-८०) | विष्णुधर्मसूत्र (५।१८०) एवं बुहस्पति के अनुसार अनुचित न्याय करने वाले एवं घसख्चोर सम्यों को 
दैशनिष्कासन का दण्ड देना चाहिए या उनकी सारी सम्पत्ति हर लेनी चाहिए । कात्यायन (८१) का कथन हैं कि सम्यों 
की भ्रुटि के फलस्वरूप हारने वाले फी जो हानि होतो है उसप्ते सम्यों को ही देना चाहिए, किन्तु उनका निर्णय ज्यों- 
का-त्यों रह॒ु जायगा । इस विषय में घुक्र० (४।५॥६३-६४) की बातें अवल्लोकनीय हूँ | प्राचीन काछ में न्यायाघीक्षों में 
कुछ छोंग घूसखलोर हो जाया करते थे, ऐसा ऐतिहासिक एवं साहित्यिक प्रमाण मिलता हैं। इस विषय में देखिए 
दद्वकुमारचरित (८, पू० २३१) | ऐसा विद्वास किया जाता था कि उचित त्याय करने से राजा एवं सम्य लोग 
पापमुक्त होते थे और अपराधी पापमय, किन्तु जहाँ निर्णय अन्यायपूर्ण होता था, वहाँ पाप का एक चौथाई भाग बादी 
या प्रतिवादी को तथा अन्य शोष तीन चौथाई भाग साक्षियों, सम्यों एवं राजा को भुगतता पड़ता था। यही बात 
बोघायनधघर्मसूत्र (१।१०।३०-०११), मनु (८।१८-१९) एवं नारद (३।१२-१३) में भी पायी जाती है। व्यवहारतत्त्व 
. (पृ० २००) के कथनानुसार हारीत में भी ये ही शब्द ज्यों-के-त्यों पाये जाते हूँ । मत्तविकछासप्रहसन (पृ० २३-२४) में 
भी घूस देंने की ओर संकेत मिलता है। कौटिल्य (४४) ने समाहर्ता के छिए यह कर्त्तव्य निर्धारित किया है कि वह 
गुप्तचरों द्वारा धर्मस्‍््यों (न्यायाघीश्ञों), प्रदेंष्ठाओं (मजिस्ट्रेंढों) की सचाई (ईमानदारी) की परख 'िया करें और दोष 
मिलने पर उनके लिए दण्ड की व्यवस्था करे | 


सभा था न्यायाक्तरय 


सभा के विषय में इस भाग के तीसरे अध्याय में हमने पढ़ लिया है। ऋग्वेद (११२४-७) के “'गर्तारुगिव सनये 
धनानाम्‌ की व्याड्या में निदक्त (२।५) ने छिख्धा है कि गर्ता वह काठ का तख्ता है जो समा में रखा रहता है और 
जिस पर पुत्रहीन विधवा खड़ी होकर अपने पत्ति के धन का अधिकार माँगती है । 

न्‍्यायारूप के चार प्रकार थे; प्रतिष्ठित (जों किसी पुर या ग्राम में प्रतिष्ठित हो), अध्रतिष्ठित (जो एक स्यान 
पर श्रतिष्ठित न हो, भ्रत्युत नाना भ्रामों में काछ-काक पर अवस्थित हो सके), मुद्रित (जो राजा द्वारा नियुक्त हो और 
जो राजा की मुहर प्रयोग में छा सके) तथा ज्ासित या शाघ्त्रित (सरस्थतीविछास, पु० ६८ एवं परादारमाघवीय ३, 
पृ० २४), भर्थात्‌ वह न्‍्यायाकृप जहाँ का न्याय स्वयं राजा करे। झांख एवं बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १९ में 





२८. कुलशीलवयोवृत्तवित्ततदिमिर॒मत्सर: । वणिस्मिः स्पात्कतिपयः 'कुछभृतैरधिष्ठितम्‌ ॥ श्रोतारो वणिजस्तत्र कर्तव्या 
न्‍्यायदर्शिनः । कात्था० मिताक्षरा (याज्ञ०, पृ०:२) द्वारा उद्धृत; .स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १७, पराक्षरमाघवीय ३, 
पु० ३१; व्यवहारप्रकाश्, ,पृ० २१.। 





छरेर घर्मशास्त्र का इतिहास 


उद्घुत) के अनुसार राजप्रासाद के पूर्व में न्‍्यायारूय होता चाहिए और उसका मुख्॒ पूर्प ओर होना चाहिए। न्यायकक्ष 
भाँति-माँति के फूछों, मृतियों, चित्रों, देवमृतियों आदि से सुसण्जित होना चाहिए, उरमें घूप, बीज, अग्नि, जल आदि 
रखे रहने चाहिए ।** सभा फो घर्माधिकरण या फ्रेवठ अधिकरण (मुच्छकटिक, ९ एवं कादम्बरी, ८५) कहा जाता था। 
इसे घर्मस्थान या घर्तासत या सदस्‌ भी कहा गया है (वसिष्ठ० १६।२)। कादम्बरी (2५) ने राजप्रासाद का वर्णन 
किया है, जहाँ न्यायालय होता था, जिगमें घ॒र्माधिकारी छोग बेत के उच्च आसन पर बैठते थे । न्‍्यायाछूय के कार्य का 
समय प्रातःकाछ होता था (मनु ७। १४५, याज्ञ ० १३२७) | कौटिल्य का कहना है कि राजा को दिन के दूसरे भाग में 
जनता के मामलों को देखना चाहिए और इसीलिए उसने दिन फो आठ भागों में बाँटा है। यही बात दशकुमारचरित में 
भी पायी जाती है (८, पृ० १३१) | कात्यायन के अनुसार प्रातः साढ़े सात बजे से दोपहर तक का समय उचित माना 
गया है। उसने भी दित को आठ भागों में बाँठा है (६९-६२)। छुट्टियों के दिन न्याय-कार्य नहीं होता था, यधा-- 
अष्टमी, चतुर्दशी, पुणिमा तथा अमावस्या के दिनों में । बृहस्पति के अनुसार सभा के दस अंग थे--राजां, राजा द्वारा 
नियुक्त मुख्य न्यायाधीद्ञ, समय, स्मृति, गणक (एकाउण्टेण्ट), लेखक, सोना, अग्नि, जकू तथा ह्लपुरुष (साल्यपाक) । 
मुख्य न्‍्याप्राघीश व्यवहार (कानून) का उद्घोष करता है; राजा दण्ड देता है; सभ्य लोग मामलों की जाँच करते हैं| 
स्मृति अर्थात्‌ धर्मशास्त्र निर्णय, हार एवं दण्ड की विधि बताता है; सोना एवं अग्ति शपथ के लिए होते हैं, जल प्यास 
छगने पर पीने के. लिए होता है, गणक घन या मामछे के विषय की गणना करता है; क्िपिक (लेखक) कार्यवाही लिखता 
है; यधा--कथनोपकथन, त्तिणंय आदि; पुष्ष सम्यों, प्रतिवादी, साक्षियों को बुछाता है और जमानत न देने वाछे वादों 
एवं प्रतिवादी की देख-रेख़ करता है । सभा के दस अंगों को क्रम से सिर, मुख, बाहु, हाथ, जंघाएँ (गणक एवं छेखक), 
माँखें (सोना एवं जल), हृदय एवं पैर कहा गया है (बृहस्पति, व्यवहारप्रकाश, पु० ३१; हारोत्त, राजनीतिरत्नाकर, पु० 
२०) । न्याय-कक्ष में राजा पूर्वाभिमुख् बंठता है। सभ्य, गणक एवं छेखक क्रम से उत्तर, पश्चिप्र एवं दक्षिण में बैठते 
हैं। कुछ ग्रन्थों में राजा एवं मुख्य न्यायाधीश की गणना नहीं की गयी है और सभा-के केवल आठ अंग कहे गये हैं 
(सरस्वती विकास, पू० ७२) । मुल्य न्यायाधीश, सम्य एवं विद्वान्‌ ब्राह्मण छोग बुद्ध व्यक्ति हौते थे ( नारद, १८; 
उद्योगपर्व, ३५॥५८ ) । 
प्राचीन भारतीय व्यवहार पद्धति का परिचय मुच्छकूटिक नाटक (अंक ९) में मिक्त जाता है ।[ इस ताटक का 
काछ ईसा के उपरान्त चौथी या पाँचवी शताब्दी माना जाता है । इस नाटक में बणित बातों की तुलना नारव, बृहस्पति 
एवं कात्यायन की बातों से की जा सकती है, क्योंकि ये स्मृतिकार उक्त नाटक-काल के आसपास ही हुए थे | सामान्य 
बातें बहुत अंशों में मिलती हैं, केवल छोटी-मोटो बातों में ही कुछ हेर-फेर पाया जाता है । बातें निम्तोक्‍त हैं। नयाया- 
लछय-कक्ष को अधिकरण कहा जाता था; मुख्य स्यायाधीश का नाम अधिकरणिक्ष था; उसे श्रेष्दी (प्रसिद्ध ब्यापारी एवं 
चणिक लोग) एवं कायस्य सहायता देते थे, इन तीनों को अधिकृत या नियुक्त (राजा द्वारा नियुक्त) भी कहा जाता था; 
यदि राजा निरंकुश होता था तो न्यायाघोद्य की स्थिति डार्बांडोछ रहती थो, वह उसकी इच्छा पर निर्भर रहता था । 
एक मृत््य होता था जो आसन ठोक करता था और मुकदमेबाजों की टोह क्ेता था | यह मभृत्य शास्त्रों में वणित 
पुरुष या साध्यपाक् हो हैं। न्‍्यायाधीज् मुकदमों के विषय में पूछताछ करते थे । मुख्य त्यायाघीद श्रेष्ठी तथा कायस्थ से 
२९. माल्यघृपासनोपेतां बीजरत्ससमस्विताम्‌ । प्रतिमाछेल्यदेवैइच युक्तामग्नयम्बुना तथा ॥ बहस्पति (राजघर्मकाण्ड, 
पृ० ३०), स्मृतिचल्दिका २, पु० १५ एवं व्यवहारनिर्णय, पृ० ५१। सम्भवतः ऐसे ही प्रत्तिमा-चित्र-सुशोमित कक्ष 
का वर्णन कुल्दमाछा नामक नाटक में आया है। देखिए कादम्बरी (2५)-अधिकरण मण्डपगतर्चार्यवेर्ष घैरत्युच्चवेत्रा- 
सनोपविष्टरममवैरिव घर्माधिकारिभिमहापुरुवैरचि७ष्ठितम्‌ (राजकुलम्‌) । रस क 





न्यायपाणज्य के प्रकार ७२३ 


वादी के मुकदमे की महत्त्वपूर्ण बातें लिख कछेने को कहता था | कोई भी व्यक्ति (जों रिश्तेदार नहीं होता था) फ़िसी 
हत्या का समाचार छा सकता था। बूढ़े तथा अन्य सम्मानित व्यक्ति आसन ग्रहण कर सकते थे | न्यायाक्तय के पास 
ही मन्न्री, दुत, ग़प्तचर, एक हाथी, एक अश्व (सम्राचार छानें के छिए, यथा--भरा हुआ व्यक्तित कथित स्थास पर है 
कि नहीं) एवं कायत्थ छोग रहते थे । परित्वितिजन्य साक्षी भिक्त जाने पर अपराधी से अपराध स्वीकार करने को कहा 
जाता था, ऐसा न करने पर उसे फोड़ा मारा जा सकता था, नन्‍्यायबाघोज्य को निर्णय की घोषणा करनी पड़ती थी और 
तदनुकूल दण्ड-विधान करना होता था एबं राजा को उचित्त दण्ड के विषय में अन्तिम निर्णय देना पड़ता था। मनुस्मृति 
को ही सर्बोच्चता प्राप्त थी । ब्राह्मण अपराधी को फाँसी का दण्ड नहीं मिलता था, किन्तु उस्ते धन के साथ निष्कासित 
किया जा सकता था| कुछ राजा इस नियम का पालन नहीं भो करते थे। चांडाक फाँसी देते थे । अग्ति, जल, धिप 
एवं तुछा द्वारा निर्दोधिता सिद्ध की जा सकती थी, किन्तु साक्षियों एवं परिल्वितिजन्य बातों की पुष्टि के रहते इन 
विधियाँ का सहारा नहीं भी लिया जा सकता था । 

ऊपर जिस न्यायाकृय का वर्णन हुआ है वह सबसे बड़ा न्‍्यायाक्य था| प्मृतियों एवं निवन्धों में अन्य स्यायाक्तयों 
का वर्णन भी मिलता है। याज्ञ० (१।३०) एवं नारद (१७) का कहना है कि मुकदमों का फैसछा कुछों (गाँव की 
पंचायतों), औैणियों, सभाओं (पूर्गों) तथा गणों द्वारा भी होता था। उच्च से निम्न न्यायालयों का क्रम यों था--राजा, 
न्यायाधीश, गण, प्ृग, श्रेणी एवं कुछ | इन बाब्दों की व्याक््या के लिए दंखिए मेघातिथि (मन्तु ् २] »  मिताद्षारा एवं 
व्यवहारप्रकाज् (पू० २९), स्मृतिचन्द्रिका, अपरार्क, मनु (७॥११९ पर कुल्लूक), गुप्त संबत्‌ १२४ बाला दामोदरपुर पत्रक, 
एपिप्रैफिया इण्डिका (१५, पु० १३०), एपिग्रैफिया इण्डिका (१७, प्‌ृ० ३४८), व्यवहारमातृका (प० २८०), स्मृतिचंद्विका 
२, पु० १८), पराणरमाघवीय (३, पृ० ३५२) आदि। मेघातिथि के अनुसार 'कुछानि का अर्थ है 'रिह्तेदारों का 
दल्क', कुछ छोग इससे “मध्यस्य पुरुष समझते हैं। 'गण' का अर्थ हैँ गृह-निर्माण करने वाक्ले या मठों में रहने वाले 
ब्राह्मण ।' मिताक्षरा एवं व्यवहारप्रकाश (पु० २९) के मत से 'कुलानि' का तात्पर्य है 'रिपतेंदारों, एक ही कुल के लोगों 
एवं सम्बन्धियों या मुकदमेवाजों की सभा या संघ । स्मृतिचन्द्रिका के मत से इसका अर्थ हैँ 'दल्ों (मुकदमा लड़ने वाले 
बलों) के कुटुम्व (एक ही कुल या खानदान) के छोग | अपरार्क के अनुसार इसका अर्थ है 'कृषिकर्म करने बाले ।' यह 
भी सम्भव है कि 'कुछानि' का तात्पर्य उन राजकर्मचारियों से हो, जो आठ या दस ग्रा्मों पर ज्ञासन करते थे और उन्हें 
वेतन के रूप में भूमि से उत्पन्न उपज का एक कुछ प्राप्त होता था। मनु (७०११९), मनु के टोकाकार कुल्लूक एवं 
दामोदरपुर पत्रक (गुप्त संवत्‌ १२४) के अनुसार “विषयपति' अर्थात्‌ जिके के माल्तिक को 'नगरश्रोष्ठी , 'प्रथमकुलिक' 
एयं प्रथम कायस्थ' (एपिग्रफिया इण्डिका १५, पु० १३०) सहायता देते थे। इस विषय में और देखिए एपिग्रैँफिया 
इण्डिका, १७, पुृ० २३४५ एवं ३४८ जहाँ कुमारगुप्त प्रथम के शासनकाल में “ग्रामाष्ट-कुलाधिकरणम्‌” नामक वाक्यांश के 
प्रयोग का उल्लेख मिलता है । चद्रगुप्त द्वितीय (गुप्त संवत्‌ ९५३ अर्थात्‌ ४१२-१३ ई० सन्‌) के साँची वाले शिलालेख से 
प्रकट होता है कि पंचायत को उन दिनों 'पंचमण्डल्ों (गुप्ताभिक्तेज्ञ, पु० २९, ३१) कहा जाता था। बहुत-से टोका- 
कारों के मत से 'श्रणी का अर्थ हैं वह स्ंघया समुदाय जो एक ही प्रकार को वृत्ति (पेक्षा) या करने वालों का 
हो, यथा-घोड़ों का व्यापार करने वालों, बरइयों (पान बेचने वालों), जुलाहों, खाक बेचने वालों का संघ | जीमृतवाहन 
कृत व्यवहारमातृका (पु० २८०) के अनुसार 'अ्ेणी' छिल्पकारों एवं व्यापारियों का संघ है। 'पूग' एक हो ग्राम या 
बस्ती में रहने वाली विभिन्‍न जातिणें एवं विभिन्‍न वृत्तियाँ करने वालों के समुदाय को कहते हैं । कात्यायन (२२५ एबं 
६८२) ने “गण एवं 'पूग' में भेद किया है और उन्हें क्रम से 'कुलों का संघ' तथा 'व्यापारियों का संघ' कहा है । व्यव- 
हारप्रकाक्ष (पृ० ३०) ने 'ग़ण' शुवं 'पूण' को एकार्थक (पर्याय) माना है । 

:.. १० 





चरेड धर्मधास्त्र का एइतिहात 


राजा अन्तिम न्यायकर्ता था और उसके नीचे का न्यायालय उसके द्वारा नियुक्त न्यायाधीशों का न्‍्यायाक्ष्म था। 
बुहृस्पति का कहना है कि साहस नामक मामलों के अतिरिक्त सभी प्रकार के मुकदमों का फैसला कुल, श्रेणी एवं गण 
कर सकते थे, फिन्तु निर्णयों को कार्यान्वित करने का अधिकार राजा को ही प्राप्त था ।? पितामह (स्मृतिचन्द्रिका ३, 
पु० १५, पराधशर॒माघवीय ३, पु० ४२) ने तीन प्रकार के न्यायाक्षयों की ओर संकेत किया है, किन्तु याज्० एवं नारद 
ने दो न्‍्यायाक्षयों की चर्चा की है; (१) मुख्य न्यायाधीश का न्‍्यायाकृय एवं (२) स्वयं राजा का न्‍्यायाकूप | पितामह ने 
लिखा है---ग्राम में किया गया निर्णय नगर में पहुँचता है और नगर वाछा निर्णय राजा के पास जाता है; राजा का 
निर्णय गलत है या सही, वही अन्तिम होता है |” बृहस्पति ने स्पष्ट लिखा है कि 'सम्य' लोग कुछों (कुछानि) तथा 
भत्प लोगों से श्रेष्ठ होते हैं, मुख्य न्यायाधीश सम्यों से तथा राजा सबसे श्रेष्ठ होता है। उपयुक्त न्यायात्ष्यों के अति- 
रिक्त कौटिल्य'ने प्रासिक (पग्रामकूट) का भी नाम लिया है। ग्रामिक छोगों फो ग्राम से चोरी था मिलावट करने वालों 
. (३॥१०) को बाहर कर देंने का अधिकार था, और वें छोटे-मोटे अपराधों को देख सकते थे (ग्रामकूटमध्यक्षं वा सन्नी 
ब्रूयात्‌*”' आदि, ४॥४) | स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० १८) में उद्धृत भूगु के मत तथा अन्य निबन्धों के मत से पता चलता 
है कि सामान्य लोगों के लिए दस्त प्रकार के त्यायालय थे--ग्राम-जत, राजधानी के नागरिकों की सभा, गण, श्रेणी, चारों 
चेंदों या विद्याओं (आन्चीक्षिकी आदि) के पण्डित, वर्गों वाले! छोग, कुछ, कुछिक, राजा द्वारा नियुक्त न्यायाधीश एवं 
स्वयं राजा । “वर्ग वाले छोगों के दक्त में गरणों, परूगों, ब्रातों, श्रेणियों आदि के छोग सम्मिकछतित रहते थे । 'कुछिक' लोग 
वादी एवं प्रतिवादी के कुछों के श्रेष्ठ जन होते थे । दामोदरपुर पत्रक (एपिग्रैफिया इण्डिका, १५, पु० १३०) में धृतिमित्र 
नामक “प्रथम कुलिक' का उल्लेख हुआ है | । 

राजा को स्मृतियों के अनुसार ही झगड़ों का निर्णय करना होता था | उसे वर्गों एवं १८ हीन जातियों (मनु 
८४१ एवं हारीत) के कर्तव्यों एवं परम्पराओं पर ध्यान देना पड़ता था । वर्णाश्षमों के अतिरिक्त अठारह हीन जातियों 
के नाम पितामह द्वारा गिनाये गये हैं--रजक (धोवी), चर्मकार, नट, बुरुड (बाँस के सामान बनाने वाली जाति), बँवर्त 
(कैबट या मछुआ), स्लेच्छ, भिह्छ, आभीर, मातंग तथा अन्य नौ जातियाँ (इनके नाम नहीं दिये जा रहे हैं, क्‍योंकि 
पितामह की ह्मृति में उपलब्ध यह गंध अथुद्ध रूप में प्राप्त है) । 

उपयु कत न्‍्यायाकृय-कोरटियाँ प्राचीन एवं मण्यकालीन भारत में सदा एक-समान नहीं पायी जाती थीं किन्तु एक 
बात स्पष्ट हैँ कि राजा द्वारा नियुक्त मुख्य न्यायाघीक्ष तथा हृ:यं राजा के न्यायाछय सर्व पाये जाते रहें हैं। अन्य न्‍्या- 
याछय-कोटियों के विषय में परम्पराओं में अन्तर पाया जाता था । 


न्याय-कार्यविधि 


के मनु (८।२३) के अनुसार राजा को भल्ती भाँति सज्जित होकर, क्षांत रूप से न्‍यायाकृय में आना पड़ता था भर 
देवों एवं आठ दिकपाछों को प्रणाम करने के उपरान्त स्याय-सम्बन्धी कार्य करना होता था । न्याय-कार्य के चार स्तर 


३०. व्राग्दण्डो धिग्दमक्चैव विप्रयत्ताबुभो ह्मृतो। आर्थदण्डवधाबुवतौ राजायत्तावुभावषि ॥ राज्ञां ये विदिता सम्यक्कुलश्ेणि- 
गणादयः । प्लाहसन्यायवर्ज्यानि कुयु: कार्याणि ते नृणाम्‌ ॥ बृहस्पति (ह्मृतिचन्द्रिका २, २०; पराद्मरमाघवीय ३, 
पुृ० ३२; सरस्वतोविक्लास, पु० ६८; व्यवह्ारसार, पु० २२) । 

३१, ग्रामे दुष्टः पुर्र यायात्युरे,दृष्टस्तु राजनि | राज्ञा दृष्टः कुदुष्टो वा नास्ति तस्य “पुनर्भवः || पितामहं (स्मृतिचन्द्रिका 
२, पृ» १९, पराशरमाघवीय ३, पृ०६४२) | 





स्थायन्फार्य-विधि ५ 


होते थे; किसी व्यक्ति से सूचना प्राप्त करना, उस सूचना को व्ययहारपदों के अनुकूछ ज़िसी एक में रखना, दोनों दलों 
की बहसों एवं साक्षियों पर विचार करना तथा निर्णय करना (नारद १।३६) | जब वादी समय पर उपस्थित होता है 
और प्रणाग करता है तो राजा या न्यायाधीश पुछता है--- क्या कार्य है ? तुम्हें किस प्रकार की पीड़ा दी गयी है ? बिल्कुल 
न डरो, बोछों किसने, कब और क्यों पीड़ा दी ? इस प्रकार पूछे जाने पर जो कुछ प्त्युत्तर मिलता है उस पर न्यायाधीश 
सक््यों एवं ब्राह्मणों के साथ विचार करता हैँ । यदि यह न्याय के भीतर रखे जाने योग्य समझा जाता है तो न्यायाधीदा 
वादी को मुहरबन्द आदेश देता है या पुदप द्वारा प्रतिवादों को बुला भेजता है। जो कुछ वादी द्वारा कहा जाता है, भक्ते 
ही वह स्नेह, क्रोध या लोभ के आवेश में आकर कहा गया हो, लिख लिया जाता है (नारद (२।१८) | निम्नलिप्ित छोगों 
को न्यायालय में नहीं बुलाया जाता था--'रोगी, नाबालिग, अत्यधिक बुद्ध (७० बर्षोय व्यक्ति), विपत्तिग्रस्त, घामिक 
कृत्य में संलग्त व्यक्ति, जिसके आने से सम्पत्ति की हानि हो, दुर्भाग्य (मृत्यु आदि) ग्रस्त, राजकर्म में छिप्त, नश्षे में चर, 
पागल, नौकर, छन्नी (नवयुवत्ती, जिसका परिवार विपत्ति-ग्रस्त हो, जो उच्च कुछ की हो या जिप्तने अभी हाल में बच्चा 
जना हो या जो बादी की जाति से ऊँचों जाति को हो) । नारद (१।५३) के मत से गाय चराने की ऋतु में गोरश्ियों 
(गोरक्षकों या गाय चराने वालों), वोने के समय क़ृपकों, शिल्पकारों (जब कि वे कार्य-संल्ग्त हों) एवं युद्धसंकुछ योद्धाओं 
को स्वयं उपस्थित होने के लिए नहीं बुछाना चाहिए । इन छोगों के स्थान पर उनके प्रतिनिधियों से काम चक्त जाता था । 
हत्या, चोरी, बलात्कार, निपिद्ध भोजन करने, सिक्‍क्रा बनाने आदि फे अपराधों में अपराधियों को सुरक्षापूर्वक काया 
जाता था | किन्तु वे नारियाँ जो अपने परिवार का भरण-पोषण स्वयं करती थीं, वे जो भ्रष्टचरित थीं अथवा अकेली 
थीं या जो जातिच्युत थीं उन्हें कचहरी में स्वय॑ जाना पड़ता था | बुक्ायें जानें पर आते योग्य व्यक्तियों के न आते पर 
झगड़े वाली सम्पत्ति के अनुसार उस्ते दण्ड भरना पड़ता था (देखिए कात्यायत १००-१०१, ह्मृतिचन्द्रिका २, पु० ३४ 
एवं अपराक पु० ६०७) | जुर्माना लेने के पश्चात्‌ एक मास्त॒ तक प्रतीक्षा करने के उपरान्त प्रतिवादों के दोष के कारण 
वादी के पक्ष में निर्णय दे दिया जाता था । फ़िन्तु यदि निश्चित या नियत तिथि के उपरान्त प्रतिवादी उपस्थित होता 
था तो मुकदमा पुनः खुल सकता था । इतना ही नहीं, छझत्रु के आक्रमण, दुर्भिक्, महामारी या किसी रोग के समय राजा 
पुनः बुलाने की सूचना देता था, न कि अनुपस्थित रहने पर दण्डित करता था। गम्भीर अपदाधों में अपराधों को स्वयं 
उपस्थित होना पश्चवता था | 

वफ़ौल--कया प्राचीन भारत में वक्ीक होते थे ? स्मृतियां से तो यह वात नहीं प्रकट हो पाती, किन्तु यह स्सष्ट 
है कि स्मृति-विधानों में पारंगत छोग कचहरी में नियुक्त रहते थे और वे किसी दछ के मुकदमे की पैरवी अवश्य करते रहे 
होंगे । नारद, बुहस्पति एवं कात्यायत द्वारा उपस्यापित विधान इतना नियमबद्ध था कि बिना दक्ष अथबा स्मृति-पारंगत 
लोगों को सहायता के मुकदमे फा कार्य नहीं चछ सकता था | शुक्र० (४।५।११४-११७) में निम्नलिखित बात पायी जाती 
है--जो व्यक्ति किसी पक्ष का श्रतिनिधित्व करता था उत्ते झगड़े की सम्पत्ति का जैक उठ, ह० टैडः यो चश्ड 
भाग मिल्तता था””"”। प्रतिनिधि को नियुक्ति किसी पक्ष द्वारा हो होती थी, न कि यह राजा की इच्छा पर निर्भर 
रहती थी । यदि प्रतिनिधि के लोभ के कारण मुकदमे में असफलता मिलती थी तो उस्ते अर्थ-दण्ड मिलता था। मिलिन्द 
पण्हो (जिल्द ३६, पृ० २३८) से भी प्रकट होता है कि प्राचीन काल में वकील (घम्मपरणिक) होते थे । 

वादी चाहे तो प्रतिवादी की गतिविधि पर व्यवघधान उपस्थित कर सकता था, क्‍योंकि ऐसा न करने से प्रतिवादी 
भाग सकता है, कोई बहाना दूँढ़कर झगड़े वाछी सम्पत्ति का दुरुपयोग कर सकता हैं। इस प्रकार के प्रतिरोध|की आसेघ 
संज्ञा थी । मिताक्षरा (याज्ञ० २॥५) में आसेघ के चार प्रकार बताये गये हैं; (२) स्यानासेध (घर या मन्दिर से अन्यतञ्र 
न जाने की आज्ञा), (२) समयासेघ (किसी नियत तिथि पर उपस्थिति होने की आज्ञा), (३) प्रवासासेघ (किसी प्रकार 
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को यात्रा करने पर निषंध) तथा (४) कायक्िध (यथा सम्पत्ति के बेचने या खेत जोतसे का निषेघ) । ये आसेघ विवाद - 
चलते समय तक रहते थे । इस विषय में देखिए नारद (१।४७-५४), बृहस्पति (व्यवहारप्रकाश, पृ० ४२, स्मृतिचन्दिका 
२, पृ० ३०-३१ में उद्घृत), कात्यायन (१०३-११०) | किन्तु उन छोगों पर, जिन्हें नियमानुकूछ उपस्थित होना कोई 
आवद्यक नहीं था, आसेघ के नियम छागु नहीं होते थे । 

जब प्रतिवादी बुला छिया जाता था तो वादी के साथ उसे न्यायाधीश के समक्ष खड़ा कर दिया जाता था | रब 
दोनों को जोर से जमानतें (प्रतिभृति) होती थीं | प्रतिवादी के जमानतदार को प्रतिवादी पर छगा अर्थवण्ड देना पड़ता 
था (यवि प्रतिवादी अर्थ-दण्ड न दे और कहीं भाग जाय तभी ऐसा होता था) । यदि वादी का दावा झूठा सिद्ध हो जाय 
तो उप्तके जमानतदार को झगड़े की सम्पत्ति का दूना अर्थ-दण्ड देना पड़ता था (याज्ञ० २।१०-११) | यदि जमानतदार न 
मिक्छे तो वादी या प्रतिवादी को न्यायालय के साध्यपाक की हिरासत में रहना पड़ता था और उसे साध्यपाक को उसकी 
प्रतिदिन की वेतन-रकम देनी पड़ती थी ।** निम्तलिखित व्यक्ति जमानतदार नहीं हो सकते शे--स्पामी (यदि वादी या 
प्रतिबादी उसका नौकर हो), शत्रु, स्वामी द्वारा अधिकृत व्यक्ति, बन्दी, दण्डित व्यक्ति, बड़े-बड़े पापों एवं अपराधों के 
दोषी, कुटुम्ब-सम्पत्ति का साझीदार, मित्र, नैष्ठिक ब्रहमचारी, जो राजा का कार्य करने के किए नियुक्त किया गया हो, 
संन्‍्यासी जो उतना अर्थ-दण्ड न दें सके, जीवित पिता बाक्ला व्यक्ति, बह जो जमानत वाक़े व्यक्त को उभाड़ तथा जित्तके 
विरोध में बहुत-सी वातें ज्ञात ,हों । यदि कोईं व्यक्ति जमानत न मिलने पर हिरासत में रखता जाता तो उसे दिनचर्या- 
सम्बन्धी आवश्यक कार्य (यथा--स्तात, सन्ण्या, वन्दन आदि) करने दिये जाते थे । यदि बह हिरासत से भाग जाय तो 
उसे आठ पण दण्ड के रूप में देने पड़ते थे (कात्यायन ११९, पराशरमाघवीय द्वारा उद्घुत ३, ५८) । 

जब प्रतिवादी न्‍्यायाकृय में उपस्थित होता है तो वादी हारा दी गयी सूचना उसकी उपस्थिति में वर्ष, मास, 
पक्ष, दिन, दलों के नाम, जाति आदि के साथ लिखो जाती है (याज्ञ० २।६) | जब वादी प्रथम वार कचहूरी में आता 
है तो केवक बिवाद का विषय मात्र छिखा जाता है, जब प्र॒त्यर्थी अथवा प्रतिबादी आता हैं तो सारी बातें ब्यौरेंबार 
लिखित होती हैं । इस काय॑ को स्पृतियों में पक्ष, भाषा, प्रतिज्ञा आदि की संज्ञासे बोधित फिया जाता है ।? कहीं-कहीँ 
पक्ष के छिए 'पूर्वपक्ष' लिखा जाता हैं (कात्यायन १३१, नारद २।१)। 'वादी' एवं “प्रतिवादी' छाब्द सामान्यतः क्रम से 
“प्लेंटिफ' एवं 'डेफेन्डेण्ट' के लिए प्रयुक्त होते थे, किन्तु कभी-कभी 'वादी' द्ाब्द मुकदमेवाजों ('प्लेंटिफ' या 'डेफेण्डेण्ट' 
दोनों) के लिए भी प्रयुक्त होता था । 'अर्थी' (जो न्‍्यायाकृय की सहायता की माँग करता है) एवं “अभिथोक्‍षता' 'वांदी' 
के पर्याय छाब्द हैं। इसी प्रकार पप्रत्यर्थी' एवं “अभियुकत' “प्रतिवादी' के पर्याय धाव्द हैँ । उपयुक्त 'पक्ष', 'भाषा' एवं 
'प्रतिज्ञा' धाब्द 'प्लेण्ट' के चोतक हैं । कात्यायन (१३०-१३१) के. अनुसार न्‍्यायाघीद पक्ष (भाषा, प्रतिज्ञा या प्केण्ट) को 
बड़ी सावघानी से छिखित कराता है । इस विषय में विद्येष वर्णन के लिए देखिए, कात्यायन (१३०-१३१), व्यवहार- 
तत्व (पु० २०५), मृच्छकटिक (अंक ९), नारद (२।७), कौटिल्य (३॥१); और दंखिए, कात्यायन (१९२७-१२८), 
मिताक्ष रा (याज्ञ० २।६), अपरार्क (पु० ६०८), बृह्ृःपत्ति (ह्मृतिचन्द्रिका, पु० ३६ एवं व्यवहारमयुख, पृ० २९४) | ये 

._'तियम इण्डियन प्रोत्तीड्योर कोड, जार्डदर ७, नियम-१-५ में भो पाये जाते हैं । 


३२, अथ चेत्मतिसुर्नास्ति कार्यमोग्यस्तु वादिन: | स रक्षितों दिनस्पान्ते दद्याद्‌ भृत्याय वेतनम्‌ ॥। कात्यायन (मिताक्षारा 
' द्वारा उद्धृत, याज्ञ० २।१०, एवं ब्यवहारभ्रकाक्ष द्वारा उद्धूत, पृ० ४४) । 
ह ३३. आवेदनसमये कार्यमा्र छिख्चित प्रत्यधिनो5प्रतः समामासादिविधिष्टू लिश्यते इति विद्येष:। भाषा प्रतिज्ञा पक्ष इति 
के नार्षान्‍तरम्‌ । मित्राक्ष या (याज्० ३२।६) । 
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घुल्क या फीस 

यह बात छ्पान में रखने योग्य है कि प्राचीन भारत में मारपीट या फौजदारी के विवादों में कोई स्यायाकृप-शुल्क 
नहीं देना पड़ता था | जो अपराधी सिद्ध होता था उस्ते स्मृतियों द्वारा निर्धारित एवं निर्णीत दण्ड भरना पड़ता था | यहो 
बात माल के थिवादों में भी छाग्र होती थी और आरम्भ में कुछ मो नहीं देना पड़ता था। कौटिल्य (३।१), याज्न०, 
विष्णुधर्मसूत्र, नारद आदि के कुछ नियमों द्वारा यह प्रकट होता है कि वियाद के निर्णय के उपरान्त कुछ ऐसा घन देना 
पष्ठता था जिसे हम न्‍्यायालय-शुल्क की संज्ञा दे सकतें हैं। मनु (2५९ एवं १३९) ने भी इस विषय में नियम दिये हैं । 
और भी देखिए, याज्ञ० (२।३३, १७१ एवं १८८) तथा कौटिल्य (३।१)। आजकरू न्यायालय-शुल्क आदि इतना अधिक 
हैं और विवाद-निर्णय में इतना अधिक समय छंगता है कि वादी एवं प्रतिवादी नष्टप्राय हो जाते हैंँ। गराजक॒छ उचित 
रसीदी टिकट न छगने पर आवेदन अस्वीकृत हो जाते हैं | प्राचीन भारत में इस विषय में सुधिघाएँ प्राप्त थीं और विवादों 
के निर्णय में अधिक समय नहीं लगता था । इस विषय में देखिए, कौटिल्य (३॥१), मनु (८५८), याज्ञ० (३॥१२), 
नारद (१।४५), पितामह (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ४२) जहाँ विवाद फे स्‍्थगन जादि के समय की ओर संकेत है | गोतम 
(१३॥२८-३०), अपरार्क (पृ०६१९), ह्मृतिचन्द्रिका (२, पु० ४२), पराश रमाथवीय (३, पृ० ६९-७२) ने विवाद” 
स्थगन के विषय में नियम दिये हैं | देरी करने से न्याय की मृत्यु हो जाती है ।** 

किसी भी मुकदमे का अनुक्रम निम्नलिखित प्रकार का हुैं--सर्वप्रयम बादी, अर्थी या अभियोक्‍कक्‍ता अपना आवे- 
दन प्रस्तुत करता है; तब प्रतिवादी, प्रश्यर्थी या अभियुक्त प्रत्युत्तर उपस्यित करता हैं। इन दोनों क्रियामों के उपरान्त 
न्यायाकूय के सदस्प विचार-विभर्श करते हैं मौर इसके उपरान्त न्यायाधीश बोलता है । (कात्यायन १२१, अपरार्क, पु० 
६११, पराद्वरमाधवीय ३, पृ० ५८) । ये ही चार पाद कहे जाते हैं । इन्हों को याज्ञ ० (२।६-८) एवं बुहस्पति ने भाषा- 
पाब (प्लेण्ट), उत्तरपाद (प्रत्युत्तर), क्रिपापाद [साक्षी या प्रमाण उपस्यित करना) तथा साध्यक्षिद्धि या निर्णय के नामों 
से पुकारा है | कात्यायन (३१) ने इन्हें क्रम से पुर्बंपक्ष, उत्तर, प्रत्याकन्नित एवं क्रिया कहा है | प्रत्याकछित का भर्ष है 
प्रमाण या साक्षी के विषय में प्तम्यों के बीच विचार-विभर्ण | यदि कई आवेदन एक साथ उपस्थित हो जाते हूँ तो वर्ण 
के क्रम से उनपर विचार होता है, अर्थात्‌ सर्वप्रथम ब्राह्मण के आवेदन पर विचार होता हैँ (मनु ८२४) | कौटिल्य 
(११९) ने यह क्रम दिया हैं--मन्दिर या मूर्ति, संन्याप्ती, वेंदज्ञ ब्राह्मण, पश्चु एवं तोर्थस्यान, नाबाछिग, बूढ़े, रोगप्रत्त 
या विपत्तिग्नल्त या असहाय एवं स्त्रो के मुकदमे इसी क्रम से देखे जाने चाहिए, या जिप्तकी अत्यधिक गुझि्ता हो | किन्तु 
कात्यायन (१२२) ने उत्त विवाद को प्रायमिकता दी है जिसमें अपेक्षाकृत अधिक अनिष्ट हो अथवा जो सबसे अधिक 
महत्त्वपूर्ण सिद्ध हो । इस विषय में और देखिए कौटिल्य (३॥२०) | 

सभी प्रकार के भाषापाद नहीं भी उपस्यित हो सकते थे । समय, स्थान, द्रव्य आदि के स्पष्ट विवरण के अभाव 
में बहुत से दावे विचार के विषय नहीं बन सकते थे । दंलख्लिए कात्यापत (१३६, अपरार्क, पृ० ६०९), मिताक्षरा (याज्ञ० 
२।६) एवं पराशरमाधवीय (३,६१) । नारद (२।८) ने भी भाषापाद (प्छेण्ट) के दोष गिनाये हैं और उनकी व्याल्या 
की है (२।९-१४) । बुहस्पति ते लिखा है कि गुरु-शिष्य, पिता-पुत्र, पति-पत्नी तथा ह्वामी-सेवक के बीच भुकदमे नहीं हो 
सकते । किन्तु इसका तात्पर्य यह नहीं है कि इन जोड़ियों में मुकदमे नहीं होते, भाव केवक इतना ही है कि जहाँ तक 


रे४ न कालहरणं काय राज्ञा साधतदर्शने । महान्‌ दोषों भवेत्काछादू घर्मव्यापत्तिलक्षण:॥ दय्यादुदेश्ानुरूप॑ तु 
कार्छ साधनदर्शने । उपाधि वा समीक्ष्यैव दैवराजकृत॑ सदा ॥ शुक्र० ४॥५।१६७ एवं २०९। यही बात कात्यायन 
(३३९) में भी पायी जाती है (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० ९२, व्यवहारमातुका, पु० ३०६, सरस्वतीविछास, पू० १४८) । 
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सम्भव हो एन्हें टाल देना चाहिए। किन्तु यदि मानने पर वे ममानें तो उनके क्षगड़ों का निपटारा होना ही चाहिए । 
ऐसे मुकदमे श्रेयल्फ़र तहीं माते जाते, प्रत्युत वें निन्‍दा के योग्य ठहरते हैं । निरर्थक विवादों को दोपयुबत कहा गया हैं । 
स्वल्प अपराध या स्व॒ल्प अर्थ वाले विवाद निरर्थक यह जाते हैं ( बृहस्पति, जैसा कि सरस्ततीविछास, पु० ८७ एवं 
स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ३७ में उद्धुत है) । 

जब मापापाद (प्लेण्ट) अन्तिम रूप पकड़ छेता है तब प्रतिवादी वादी की उपस्थित्ति में कछिखित रूप से उत्तर 
देता है या प्रतिपक्ष उपस्थित करता है. (याज्० २७ एवं नारद २।२)। इसके लिए. प्रतिवादी को समय मिछता है-। 
प्रतिपक्ष स्पष्ट, विरोध रहित दाब्दों से गुम्फित होना चाहिए । उत्तर या प्रतिपक्ष के चार प्रकार होते हूँ; भिथ्या (पक्ष या 
भाषापाद को न स्वीकार करना) झम्प्रतिर्पत्ति था सत्य (भाषापाद को स्वीकार कर छेना), फारण या प्रत्यवस्कन्दत 
(सकारण उत्तर देना या विकल्प देना) तथा प्राइरयाय या पूर्बन्याय (पूर्व निर्णय उपस्थित करना) । 
दासकीय आलेख्य 

प्रमाण-पन्न कई प्रकार के होते थे । विष्णुघर्मसूत्र (७२) में इसके तीन प्रकार हैं--(१) वह जो राजा के समक्ष 
लिखा जाय (अर्थात्‌ राजकर्मचारियों के प्रम्मुल्न लिखा हुआ), (२) वह जिस पर साक्षियों के हस्ताक्षर हों तथा (३) वह 
जो बिना साक्षियों के हस्ताक्षर का हो । प्रुथम प्रकार आजकलू के रजिस्टर्ड डाकृमेण्ट के समान था। बृहुस्पति (ब्यवहार- 
प्रकाश, पू० १४१ एवं व्यवहारमयख्, पृ० २४) ने भी तीन प्रकार बतलाये हैं, यथा--राजकीय छेख्यप्रमाण (राज्यछेड्य), 
किसी निद्िचत स्यान पर लिखा हुआ (स्थानकृत) तथा बपने हाथ का लिखा हुआ (स्वहस्त-लिखित) । नारद (४१३५) 
ने केवल दो प्रकार दिये हँ--छ्वहस्त-लिखित एवं दूसरे के हाथ से लिखित; जिनमें प्रथम प्रकार बिना साक्ष्य के भी 
प्रमाणयुकत माना जाता है, किन्तु दूसरे पर साक्ष्य होना आवद्यक माना जाता है। संग्रह के लेखक, भिताक्षरा (याज्ञ० 
२८४) आदि ने प्रमाण-पत्रों को दो भागों में बाँटा है; राजकीय एवं जानपद । इन दोनों में प्रथम तो पब्लिक भौर दूसरा 
प्राहथेंट कहा जा सकता है । व्यवहारमयूख (पु० २४) के मत से छौकिक एवं जानपद पर्यायवाची हैं । जानपद लेखप्रमाण 
दो प्रकार का होता है--स्वहत्त-लिखित तथा अन्य हस्तछिखित, जिनमें प्रथम के लिए साक्षियों के प्रमाण की आवदयकता 
नहीं हैं, किन्तु दूसरे पर साक्षियों का प्रमाण अनिवार्य हैं। मित्ाक्षरा (याज्ञ० २।२२) में दो प्रकार हैं; शासन एवं 
चिरक । शासत याज्ञ० (१।३१८-३२०]) द्वारा वर्णित राजकोय ही है तथा चिरक जानपद के समान है । याज्ञ० (२८९) 
की टीका में भिताक्षरा का कथन हैँ कि राजकीय छेल्नप्रमाण सुन्दर संस्कृत में लिखित होना चाहिए, किन्तु साधारण 
जनता द्वारा प्रस्तुत लेखप्रमाण (डीड) जनभाषा या एवानीय भाषा में भी प्रस्तुत किया जा सकता है । 

राजकीय लेखप्रमाण तीन प्रकार के होते हूँ; धान (राजकीय भूमि जर्थात्‌ राजा द्वारा दी गयी भूमि का 
व्यौरा) अर्थात्‌ राजप्रदत्त भूमि का पत्रक, जयपन्न (किस्ती मुकदमे की जीत का फैसला), प्रस्ताव-पत्र (बहादुरी के इनाम 
एवं मक्तवत्सछता पर राजा द्वारा दिये गये पुरस्कार का लेखप्रमाण) | वसिष्ठ (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ५५ एवं व्यव- 
, हारमयूख/ पूृ० २८) ने राजकीय लेखप्रमाण के चार रतरूप बताये हँ--क्षासन, जयपत्र, आज्ञापत्र (सामन्‍्तों तथा अन्य 
कर्मचारियों को दी गयी आज्ञाएँ) तथा, श्रज्ञापनापन्न (यज्ञ कराने वालों, पुरोहित, गुरु, वेदज्ञ ब्राह्मणों तथा अन्य श्रद्धास्पद 
लोगों के लिए लिखित प्रार्थता) । सरस्वतीविकासत (पूृ० १११-११३) में पाँच प्रकार बताये गये हैं--शाप्तत, जयपन्न, . 
आज्ञापत्र, प्रज्ञापनापत्र तथा श्रस्तादपनत्र | कौटिल्य (२।१०) ने कई प्रकार की राजाज्ञाओं के नाम दिये हैं; प्रज्ञापना 
(किस्तो फी प्रार्थता का आवेदन), भाज्ञापन्न, परिदान (सुपरात्र कों समादर या विपत्ति में जेट), परिहार (राजा द्वारा 
कुछ जातियों अथवा ग्राम्ों की भाछगुजारी या कर की माफी करना), तिसृष्टिक्ेज्च (बहु लेख जिसके द्वारा राजा किसी 
विद्वास्तपात्र व्यक्तित को क्रियाओं अधवा छब्दों को अपना छेता है), श्रावृत्तिक (किसी होने वाली घटना को सूचना या 
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दात्रु आदि के विषय में समाचार देना), श्रतिलेश्व (किसी से प्राप्त सन्देश पर राजा से विचार-विमर्श कर उत्तर देना) तथा 


सर्यत्रग (यात्रियों के कल्याण के लिए राजकर्मचारियों को भाज्ञा देना) । 


जानपद छेख के कई प्रकार होते हैं; वृहस्पत्ति (अपरार्क, पृ० ६८३, स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ६०) के अनुसार 
सात, व्यास (स्मृतिचस्द्रिका २, पु० ५९) के अनुस र आठ प्रकार हैं। स्मृतिचन्द्रिका का कहना हैं कि इसके अन्य प्रकार 
भी सम्भव हैं, अतः किसी विशिष्ट संख्या पर बल देना ठोक नहीं है | बृहस्पति, कातव्यायन (२५४-२५७) तथा अन्य 
ज्ोगों ने जानपद छेल्लों का विवरण दिया है--भाग या विभागपत्र (बंटवारे का लेखप्रमाण), दानपन्न, क्रयपत्न (सेछ डीड), 
आधानपत्र (बंधकपन्न), स्थितिपत्न या संवित्पन्न (किसी ग्राम, तगर या अेणी, पूण आदि के सदस्यों द्वारा निर्णीत परम्प- 
राओं का लेखप्रमाण), दासपत्र (भोजन-बस्त॒ के अभाव से गुछामी करने का लेखप्रमाण), ऋणलेस्त या उद्धारपत्र 
(ब्याज के साथ भविष्य में किसी तिथि तक लौटा देने वाले ऋण का छेख), सोमापन्न (तव हो जानें पर सीमा-निर्ारण 
का केक), विशुद्धिपत्न (शुद्धि हो जाने पर साक्षियों के साथ लिखता गया लेख), सन्धिपन्न (अपराध-स्वोकृति पर 
विश्विष्ट लोगों की उपस्थिति में समझौते का छेख), उपगत (ऋण दें देंने पर मिलती रसीद), अन्वाधिपन्न (बंधक रखने 
वाले की ओर से लिखा गया पत्र) । निजी तौर से छिखा गया प्रमाणपत्र (जानपद) दो कोटियों का होता है; चिर॒क 
और चिरकह्टीन | चिरक वह प्रमाणपत्र है जिसे पुदतैनी लिपिक लिखते हैं। ये पुइ्तनी लिपिक राजधानी में रहते हैं 
और उनके पाम दोनों पक्ष के लोग साक्षियों, पिताओं के हस्ताक्षर के साथ पहुँचते है, इस विषय में देखिए, संग्रह (स्मृति- 
चन्द्रिका २, पु० ५९; पराशर॒माबवीय ३, पृ० १२७; शुक्र० २२९९-३१८, ४॥५। १७२-१७७) । व्यास (स्मृतिचन्द्रिका 
२, पृ० ५९) के अनुसार जानपद के आठ भ्रकार हैं; चिरक, उपगत (रसीद), स्वहस्त (अपने हाथ से छिख्ित पत्र), 
आधिपत्र, क्रयपत्न, स्थितिपन्न, सन्बिपत्न, तथा विशुद्धिपत्न | कुछ ग्रन्थों में चीरक' एवं 'चिरक दोनों प्रकार के प्रयोग 
हुए हैं। छूगता है, यह पत्र भोजपत्र की छाक्न (भोज या भूर्ज के पत्र) या किसी अन्य वृक्ष की छाछ पर छिखा जाता 
था । यदि यह दाब्द चिरक है तो यह 'चिर' से बता होगा, क्योंकि यह राजा द्वारा नियुक्त लिपिकों द्वारा लिक्षित होता 
था और चिर काल तक चलता था । इस अर्थ में चिरक क्षब्द 'स्थानकृत' के समान ही है | 

नारद (४॥१३६), विष्णुघर्मसूच (७११) एवं कात्यायन के अनुसार वही लेख-प्रमाण अश्लंड्य या सिद्ध माना 
जाता है जो देशाचार के विरुद्ध न हो, जो नियमानुकूछ लिखित हो और हो संदेहहीन एवं अ्र्थयुक्त दाब्दों से पूर्ण । 
स्मृतिचन्द्रिका (२, पु० ५९) के अनुसार उसे पण्चाल्ढ़ होना चाहिए, भर्यात्‌ उस पर ऋणी, ऋणदाता, दो साक्षियों 
एवं लिपिक के हस्ताक्षर हों । सामान्यतः दो साक्षियों का होना जावद्यक माना गया है, किन्तु अति महत्त्वपूर्ण छेल- 
प्रमाणों पर दो से अधिक साक्षियों का होना भावदयक है । यदि साक्षी आासव या मद पीने बाछा हो, अपराधी या हत्रो 
हो, नाबालिग हो या बीमार या पागल हो या बलपूर्वक लिख रहा हो तो केख-प्रमाण उचित नहीं माना जाता | देखिए 
नारद (४।१३७), विष्णुधर्मसूत्र (७३६१०) , कात्यायन (२७१) | 
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अध्याय १९ 
भुक्ति (भोग) 


गौतम (१०३९) के मत से स्वामित्व की प्राप्ति कई प्रकार से होती है यथा--पैतृक रिक्‍्थप्राप्ति (वसीयत), 
क्रम, विभाजन (बंटवारा), आत्मतात्करण (विनियोग, भर्थात्‌ जेंगल के युक्ष आदि" तथा अन्य वस्तुओं की प्राप्ति जब कि 
उत्तका कोई स्थामी न हो) तथा उपलब्धि (स्वामी के ज्ञात न रहने पर छूटी हुईं सम्पत्ति पर स्वाधिकार या उसका 
आात्मसात्करण) । गौतम (१०।४०-४१) के अनुसार स्वामित्व की अतिरिक्‍त रीतियाँ भी हैं, यथा--दानग्रहण (ज्राह्मणों 
के विषय में), विजय (क्षतन्नियों के विषय में) तथा छाम. [वैश््यों या शाद्रों के विषय में; व्यापार या पारिश्रपिक के रूप 
में) | व्तिष्ठ (१६।१६) ने स्वामित्व की अपर आठ रीौतियाँ घोषित की हैं । बृहस्पति (व्यवहारप्रकाश, पुृ० १५३, 
अपरार्क, पु० ६३५) नें अचल सम्पत्ति के सात रूप माने हैं--विद्या, क्रय, बंधक, विजय, दहेज, वस्तीयत तथा सन्तानहीन 
सम्बन्धी की सम्पत्ति | नारद (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० ७०) ने ,इस सूची में बन्धक छोड़ दिया है। इन स्मृतियों ने चिरक्ाल . 
से चली आती हुईं प्राप्ति (आधिपत्य) कौ स्वामित्य की कोटियों में नहीं गिना हैं । 

भोण या शुक्ति के विषय में (सम्य-निर्धारण एवं स्वामित्व-प्राप्ति से सम्बन्धित अन्य बातों के बारे में) प्राचीन 
काछ से ही स्मृतिकारों एवं निबन्धकारों में वड़ा मतभेद रहा है। भुक्ति सागमा (साधिकार) या अनागमा दोनों प्रकार 
की हो सकती है । आगम का बर्थ है 'उद्गम' या 'निकास', अर्थात्‌ अधिकार, स्वामित्व या स्वत्व का मूल, यथा--क्रप 
था दान-प्राप्ति आदि । इसी अर्थ में मनु (८२००), याज्ञ० (२।२७), नारद (४८४) ने अपनी बातें कही हैं । और 
देखिए कात्यायन (३१७) । यदि सम्पत्ति उपपुक्‍त रीतियों में किसी एक रीति से ग्रहण की गयी हैं और उस पर स्वामित्व 
भी है तो यह अधिकार छुप्त नहीं हो सकता (नारद '४॥८५; बुह॒त्पति, स्मृतिचन्द्रिका २, पु० ७० में उद्धृत); किस्तु 
बिना स्पष्ट स्वामित्व या भोग के वहू सम्पत्ति पक्की नहीं भी हो सकती । ब्यास्त एवं पितामह ने घोषित किया है कि उप- 
युवत भोग के लिए पाँच बातें आवदयक हैं--इसके पीछे आगम (स्वत्व-प्रमाण) होना चाहिए, दीर्घकाल से उस्चे चलते 
आना चाहिए, वह दूट न सका हों, उसका विरोध न हुआ हो तथा बहू विरोधी की जानकारी में भी स्थिर रहा हो (मिता- 
क्षरा, याज्ञ० २।२७ एवं अपरार्क पु० ६३५) | बहू आगम जो थोड़े से भी भोग से होन है, शक्तिक्षाली नहीं माना 
जाता, किन्तु वंशपरम्परा से न आते पर भी स्वामित्व वाछा आगम दाक्षितिशाली 'ठहरता है [याज्ष० २।२७) | नारद 
(४८५) का कथन है कि स्पष्ट आगम से भोग शाक्तिश्षाल्ी होता हैं। इन कथनों से कठिनाई उत्पन्न होती हैं और आगम 


१. स्वत्वहेतुः प्रतिग्रहक्रणाधि:ः आगमः । मिताक्षरा [याज्ष० २।२७); आ सम्याग्गम्यते प्राप्यतें स्वीक्रियतें येन स आागमः 


ही व्यवहार॒मातुका । आगमः साक्षिपत्रादिकर्तिति दीपकलछिक्रा | आगमों घनार्जनोपाय: क्रयादिरिति मैथिक्ता: । 
व्यवहारतत्त्व, पृ० २२३ | 

२. सागमों दीर्घकालरचाबिच्छेदो5परवोज्मितः । प्रत्यथिप्न॑निधानइच पण्चाज़ो भोग इष्यते ॥ स्मृतिचन्द्रिका (२, पु० 
७१) हारा उद्घृत । 
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सागस या निरागम भोग एप! 


एयं भोग एक-दूसरे पर अवरूम्बित हो जाते हैं। नारद (४॥७७) का कहना है कि आगम के पक्ष में छेख्प्रमाण एवं 
साक्षियों के रहने पर भी भोग का अभाव, विद्योपतः अचल सम्पत्ति के विषय में, उसे उपयुक्त नहीं ठहराता | इसका 
तात्पर्य यह हैं कि बिना भोग के स्थानान्तर, भक्ते ही वह लिखित. हो तथा साक्षीयुक्त हो, संशयात्मक माना जाता है; 
भर झागम एवं भोग एक-दूसरे को बक्त देते हैं नारद ('४॥८४-८६, बुहस्पत्ति, हारीत एवं पितामह) | नारद (४८६- 
८७) का कथन है कि जो व्यक्ति बिना आगम के केवक्त भोग सिद्ध करता है उस्ते चोर कहना चाहिए, क्योंकि वह भोग- 
सैम्बन्धी त्रूटिपूर्ण तर्क देता है. (जैसा कि एक चोर भी कर सकता है); राजा को चाहिए कि वह ऐसे व्यक्ति को चोर का 
दण्ड दे जो बिना आगम के सौ वर्षों तक भोग करता है | कहने का तात्पर्य यह हैं कि भोग करने वाक्ते व्यक्ति को उसको 
वैधानिकता सिद्ध करनी चाहिए, उसे यह बताना चाहिए कि भोग का उद्गम उसके वंश में त्रुटिपृर्ण ढंग से नहीं हुमा | 
प्राचीन काछ में स्वामित्व के स्थानास्तर की मुख्य विधि भोग से सम्बन्धित यी और भोग पर ही ह्वामित्व की सिद्धि के 
छिए अधिक बल दिया जाता था | 


याज्वल्वय स्मृति (२।२७) की टीका मिताक्षरा ने इस स्थिति को झौर स्पष्ट किया है। दान एवं क्रय के विषय 
में स्थानान्तर करने वाले का स्वामित्व (भोग) समाप्त हों जाना चाहिए और दान पाने वाले तथा क्रय फरने वाक्ते के 
स्वामित्व (भोग) का उदय होना चाहिए; किन्तु यह तभी होता चाहिए जब कि दान छेने वाक्ा तथा क्रय करने वाला 
सम्पत्ति को स्वीकार कर के, अन्यथा नहीं । ह्वीकृति मानप्तिक, वानिक एवं शक्षारीरिक होती है, अर्थात्‌ स्वीकार करने 
वाले को मन से स्वीकृति देती चाहिए, कहकर स्वीकार करना चाहिए तथा वास्तविक रूप में प्रहण करना चाहिए । ये 
तीनों सोना, वस्च आदि चल पम्रम्पत्ति के विषय में काग होती हैं । किन्तु खेत के मामके में दशरीर-स्वीकृति सम्भव नहीं 
होती जब तक उसके फल एवं छाभ का उपभोग नहीं होता । अतः दान एवं क्रय को पूर्ण करने के छिए थोड़ा-बहुत भोग 
का होना परमावह्यक है| स्पष्ट है कि भोग के अभाव में आगम दक्तिहीन हो जाता है । किसी भोग करने वाले के विरोध 
में आगम सफल हो सकता हैं जब कि उसके पास आगम का अधिकार न हो । इतना ही नहीं, जो तीन पीढ़ियों तक भोग 
का अधिकारी नहीं रहा हैं उसके विरोध में भी आगम सफल हो सकता हूँ । यदि भोगकर्ता तीन पीढ़ियों तक के स्वामित्व 


को सिद्ध कर देता हैं तो यहु भोगहीन किन्तु आगम वाके के विरोध में सफल हो जाता हैँ । याज्ञ० (२।३२३]) के अनुसार. 


यदि यह सिद्ध हो जाय कि एक व्यक्ति ने श्री क् से कुछ क्रप किया, किन्तु स्वामित्व या भोग नहीं प्राप्त किया और आगे 
चलकर किसी अन्य न्यक्ति ने श्री क से क्रय किया और स्वामित्व भी प्राप्त कर लिया ( किन्तु वह कालावधि तक लगा- 
तार भोग न कर सका) तो पूर्व का आगम भोग हित होते पर भी उत्तरकालीन आगम से अच्छा साना जायगा | किन्तु 
यदि यह सिद्ध हो सके कि कौन-प्ता आगम पूर्वकालीन हैं भौर कौत-सा उत्तरकालीन, तो भोगकर्ता को ही शिद्धि प्राप्त 
होती है । जहाँ छगातार तीन पीढ़ियों तक द्वाभित्व स्थापित रहता हूँ वहाँ किसी प्रकार का आगम बलहीन हो जाता है । 


३. पिल्यकतब्धक्रमाघानरिक्थक्षौर्यप्रवेदनातु । प्राप्ते सप्तविधे भोगः सागमः सिद्धिम्राप्नुयात्‌ ॥ बुहस्पति (व्यवहारनिर्णय, 
पु० १२६, व्यवहारप्रकाश, पु० १५३; न मूलेन विना शाला अन्तरिक्षे प्ररोहति । आगमस्तु भवेस्मूल भुक्तितः घाल्ा 
प्रकीतिता ॥| हारीत; तागमेन बिना भुक्तिर्नागमों भुक्तिवजितः | तयोंरन्योन्यसम्बन्धातू प्रमाणत्वं व्यव॒स्यितम्‌ ॥ 

: पिततामह (दोनों ह्मृतिचन्द्रका २, पु० ७० एवं सरस्वत्तीविलास, पृ० १३१ में उद्ृघृत हैं) व्यवहारनिर्णय चें, 
जिसने चविपुरुषभोंग को ६० वर्ष के बराबर माना हैं, आगम एवं भोग के वक्त को इस प्रकार व्यक्त किया है; आाद्य- 


विद्यतावागमप्रावल्यं भोगस्य तदानुगृण्यात्‌ । द्वितीयें भोगागमयों: साम्यम्‌ | वृतीये भुकते: प्रावल्यम्‌ । चतुर्थ पुरुषे 


पण्म्चांगभोग पव॑ भ्रमाणं तागमापेक्षेति सिद्धमूं | पु० १३२ | 
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७१९ धर्मशाह्त फा हतिहास 


अतएव मिताक्षारा तथा अन्य ग्रन्थों के अनुसार भी भोग स्थानान्तर फे लिए सर्वथा अपरिहाये नहीं माना जाता, किन्तु 
भोगरहित आगम त्रूटिपूर्ण होता हैं, अतः भोग पर अधिक बक्क दिया गया है और इसे कानून के अधिकतर अनुकूल माता 
गया है | भिताक्ष रा के मत से निष्कर्ष यों है--- 


(१) जब भोग अपेक्षाकृत अल्प समय का होता है और उसका सहायक कोई आगम नहीं है तो भोग पर अधिक 
बज्ल नहीं दिया जाता भौर आगम ही उसके विरोध में प्रवछतर सिद्ध होता है, (२) तीन पीढ़ियों तफ का छूगातार भौग 
(यद्यपि उसे स्पष्ट करने के लिए कोई आागम न भो हो) छेख प्रमाण से युक्त आगम से प्रबकतर होता है तथा (३) तीन 
पीढ़ियों सै कम भोग वाला प्रर्वकाछीन आगम (किन्तु कुछ भोग होता चाहिए) उत्तरकालीन भोग सहित आगम से प्रवक- 
तर होता है । दीर्घकालीन भोग को बहुधा वैधानिक उदुगम वाह समझा जाता था, यद्यपि समय के व्यवधान के कारण 
उते सिद्ध करता सम्भव नहीं है | दीर्घकाल्लीन भोग के विषय में बड़ा विवाद रहा है। याज्ञ० (२।२४) का कहना है-- 
“भमि को हानि २० वर्षों में हो जाती है, यदि उत्त पर .उसके स्वामी की आँखों के समक्ष बिना उसके किसी प्रकार के 
विरोध के किसी अन्य व्यक्ति का भोंग स्थापित हो; और चकछ सम्पत्ति की हानि (उन्हीं दक्षाओं में) दस वर्ष में हो 
जाती है (!! मत्तु (८। १४७-१४८) एवं नारद (४।७९-८० ) के दो इल्ोक समान ष्टी हूँ और उनका तात्पर्य है---“ किसी 
बस्तु का स्वामी यदि किसी प्रकार का विरोध न उपस्थित करें और कोई उसकी वस्तु का भोग करता रहे एवं 
यह दस वर्षो तक चलता रहे तो उसका स्वामित्व समाप्त हो जाता हैं। यदि स्वामी मूर्ख नहों हैं और न नाबाछिग 
हैं और उसकी प्रम्पत्षि पर उसकी दृष्टि के समक्ष किसी अन्य व्यक्ति का भोग हैं तो अन्त में वह भोग बालछे की 
हो जाती हैँ ।” यही बात गौतम (१२।३४) में भी पायो जाती हैं ।* (शंख, विवादरत्नाकर, पु० २०८) ने भी दस वर्ष 
की अवधि दी है । उपर्युक्त कथनों से स्पष्ट हैं कि २० या १० वर्ष तक किसी व्यवित द्वारा वैधानिक ढंग से स्वामित्व 
स्यापित कर छेने पर वास्तविक स्वामी का अधिकार समाप्त हो जाता है और जवास्तथिक व्यक्ति वास्तविक स्वामी 
बन बैठता है | 
। किन्तु कुछ स्मृतियों के मत से सौ वर्षों तक अवास्तविक स्थामित्व-स्थापन से आगम प्राप्त नहीं हो जाता, भ्त्युत 

स्वामित्व-हानि के लिए अति दीर्घ अवधि अपेक्षित है । देखिए नारद (४।८६-८७) । तारद (४८९) ने यह भी कहा 
हैं कि भोग के लिए समा फाछ ( मानव-स्मरण ) के भीतर ही आागम अपेक्षित है, किन्तु स्मार्त काछ के वाहर तीन पीढ़ियों 
तक का भोग पर्याप्त है, भछे हो उत्तके छिए छेज्लप्रमाण या कोई अन्य भागम न हो । यही बात बिष्णुधर्मसूत्र (५॥१८७) 
में भी कही गयी हैं। मिताक्षरा (याज्ञ ० २।२७) के अनुसार एमार्त का १०० वर्षों का होता हैं, क्‍योंकि बेंद ते मनुष्य 
जीवन की अवधि १०० वर्षों तक मात्ती हैं । १०० वर्षों तक साक्षियों के लिए भोग के विषय में कह देना सम्भव हूँ । 
अतः स्पष्ट है कि सौ वर्षों से कम भोग के उद्गम के लिए मौखिक साक्ष्य छिया जा सकता है और भोगकर्ता को आगम सिद्ध 
करना पड़ेगा किन्तु यदि आगम के छिए कोई मौश्लिक साक्षी नहीं मिक्तेगा तो यह समझा जायगा कि भारम्भ से ही कोई 
झागम नहीं था। गौतम जैसे ऋषियों ने केवछ भोग को ही स्वामित्व के लिए पर्याप्त साधन नहीं माना हैं । सरघ्वती- 
बिछाप्त (पृ० १२४) में जाया है कि दीर्घकाक्लीन भोग से अनुमान छगाया जा सकता है कि इसका भारम्भ क्रय, दान 
भादि के आगम से हुआ होगा नर्षात्‌ ऐसी स्थिति से वैधानिक उदृगम का आभास मिल जाता है । अतः भिताक्षरा के 


४. अजडापोगण्डघ्न दवदावर्षभुक्‍्त परे: सल्तिधों भोकक्‍तु: ॥॥ गौतम (१२३४); प्रामनगरवद्धश्षेषिविरोधे दछ्वर्षभुक्तमन्यत्र 
राजविप्रस्थात्‌ । छंख (चण्डेशवर का विवादरत्नाकर, पृ० २०८) 
(६. भुक्तिरपि कै््चद्विद्योषणैयुक्ता स्वत्वहेतुम्‌ तक्रयदादादिकमव्यभिचारादनुमापयति । अन्यथानुपपतच्च माना 
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भोग सम्पन्धी कालावधियाँ ७४४ 


अनुसार कैबल भोग का आश्रय छेने के छिए १०० बर्ष का स्वामित्व पर्याप्त हैँ। स्मृतिचच्दिका (२, पृ० ७२) 
ने १०० वर्ष के स्थान पर १०५ ब्पं अधिक युक्तिसंगत मात्रा है, क्योंकि तीन पीढ़ियों (नारद के अनुसार) तक के छिए 
प्रति-पीढ़ो को ३५ वर्षों कक चछता चाहिए और इस प्रकार १०० वर्ष के <यान पर १०५ वर्ष होता चाहिए। विष्णु- 
घ॒र्मसूत्र (५॥१८७) एवं कात्यायन (३२७) ने छगातार तीन पीढ़ियों तक के भोग को चौथी पीढ़ी के लिए स्वामित्व का 
परिचायक माना हैं। इस विषय में और देखिए कात्यायत (३२१, बाज्ञ० २।२७ को टोका मिताक्षारा द्वारा उद्घृत), 
जपरार्क (पु० ६३६), बुहस्पति (२६-२८) भादि । “तोन पीढ़ियों तक की अवधि संदिग्ध हैं। प्रपितामह, पितामह 
एबं पिता दस वर्षों के भीतर भी मर सकते हैं । ऐसी स्थिति में यदि पितामह गलत ढंग से किसी सम्पत्ति पर अधिकार 
फर ले और ब्रह, उसका पुत्र तथा उसका पीम्र दस वर्षों के भीतर ही एक-दूसरे के पष्चात स्वामित्व ग्रहण करके दिवंगत 
हो जायें तो चौथी पीढ़ो वाला व्यक्ति आर्थात्‌ प्रपौत्र यह कह सकता है कि तोन पीढ़ियों तक स्वामित्व स्थापित था और 
अब बहू उस सम्पत्ति का वैधानिक झूप से स्वामी है। इसी से कात्यायन ने पृथक्‌ रूप से अन्यत्र (३१८, अपरार्क पु० 
६३६ एवं व्यवहारप्रकाणथ, पुृ० १५५ द्वारा उद्धृत) कहा हैं कि ६० दर्पों तक चलतो हुईं तीन पीढ़ियों का भोग स्थिर 
हो जाता है, अर्थात्‌ उसे स्वामित्व का स्वतम्त्र प्रमाण मिल जाता है। याज्ञ० (२।२७) के त्रिपुदष-भोग या पुथंक्रणागत भोग 
का यही अर्थ है | 

अस्मार्त काल (मानव स्मरण से ऊपर) का भोग कात्यायत, व्यास आदि के अनुसार ६० वर्ष तक का माना जाता 
है| मारद (अपरार्क, पु० ६३६) के मत से भोग के सम्बन्ध में एक पीढ़ी २० दर्पों तक तथा बृहमति (स्मृतिचन्द्रिका, 
२, पृ० ७२) के मत से ३० वर्षों तक चलती है | स्पष्ट हैं कि पूर्वकाछीन हमृतिकार, यथा--गौतम, मनु एवं याशवल्यय 
ने २० वर्षों तक के अवैधानिक भोग को स्वामित्व के किए पर्याप्त माता हूँ तथा उत्तरकाल्ीन स्मृतियों के छेशकों, यथा 
तारद, कात्यायतन आादि ने ६० वर्षों के भोग क्रो । इस विरोधाभास फो दूर करने के लिए टीकाकारों एवं निबन्धकारों से 
मनु (८।१४८), याज्ञ० (२।२४) एवं अन्य ह्मृतियों की बातों के विभिन्‍न बर्थ किये हैं। कम-से-कम तीन व्यवस्थाएँ 
अति प्रसिद्ध हैं । कुछ लोगों ने भोग पर बछ दिया है तो कुछ लोगों ने झ्ागम पर । अपरार्क (प० ६३१-६३२), कुल्लक 
एवं रघुनन्दन ते क्ाव्दिक अर्थ छिया है. और कहा हैं कि २० वर्ष के साजायज भोग त्ने स्वामित्व की हानि हो जाती है 
अर्थात्‌ स्वत्वहानि हो जाती है । दूसरी व्याड्या याज्ष० (२२४) के कथन की एक व्यास्या है; किसी व्यक्ति द्वारा बीस वर्षों 
तक भोग करने के उपरान्त यदि स्वामी विवाद खड़ा करता हैं और अपने पक्ष में लेख्लप्रमाण का सहारा लेता है तो वह 
झपना स्वाभित्व नहीं भी पिद्ध कर सकता, क्योंकि उसके विपक्ष में यह तर्क उपस्थित किया जा सकता हैं कि यद्यपि उसके 
पास छेल्न प्रमाण था किन्तु अपने मौन से उसते भोग करने वाले को अवसर दिया और मौनरूप से स्वीकृति भी दी । 
याज्वल्वय के कहने का तात्पर्य यह है. कि स्वामी को उपेक्षा नहीं दिखानो चाहिए भौर जब कोई अजनबी नाजायज्ञ भोग 
करता हैं तो उत्ते मौत नहों रह जाना चाहिए । यह मत सर्वप्रथम विश्वरूप द्वारा घोषित किया गया और आजकछ के 
पघिद्धान्त “अपने अधिकारों के प्रति जागरूक रहना चाहिए की भोर संकेत करता हैं । 

तीसरी व्यात्या या मत यह है जिप्ते मिताक्षरा ने स्पृष्ट किया हूँ और जिसे व्यवहारमयूख, भित्रमिश्व तथा जन्प 
लोगों ने भी माता है कि स्वामित्व की हानि नहीं होती, अ्रत्युत फत्नहानि होती हैँ, अर्थात्‌ यदि ह्वामी अपनी दृष्टि के 
समक्ष किसी अन्य व्यक्ति को २० बर्षों तक भोगते देखता है और अन्त में विवाद कड़ा करता हैं तो वहु मपती सम्पत्ति 


कल्पयतीत्यनुमाने3र्थापतौ वान्तर्भवतीति प्रमाणम्ेव । सरध्वतीविक्ास, पु० १२४, ये वाक्य स्पष्टतः व्यवह्ारनिर्णय, 
पृ० ७३ से छिये गये हैं । 


की के 





७३४ पर्मशाहत्र का इतिहास 


पा जायगा किन्तु वह भूमि के छाम से हाथ घो देगा । मिताक्ष रा, व्यवहारमातुका एवं व्यवहारप्रकादा (पु० १५७-१६५) 
ते छम्बा विवेचन प्रस्तुत किया है, किन्तु रुथानाभाव से उसे हम यहाँ नहीं प्रस्तुत करेंगे | 


कुछ थोड़े-से ग्रन्थों ने बहुत छोटी अवधियों की चर्चा को है, यथा अचछ सम्पत्ति के लिए तीन वर्ष (यदि आज्ञा- 
पित उद्गम या क्षमालिंग न हो) या चल सम्पत्ति, जैसे अन्न, पक्कु आदि के छिए एक बष की अवधि । ये मत केवल 
भोग की महत्ता मात्र प्रकट करते हैं। मरीचि का कहना है कि गायों, भारवाही पशुओं, आभूषणों आदि को चार या 
पाँच वर्ष के भीतर छोटा छेना चाहिए, नहीं तो उनके स्वामित्व की हानि हो जाती है । यह मत मनु (2।१४६) एवं अन्य 
ग्रन्थों के विरोध में पढ़ जाता हैं और इसकी व्याब्या इस प्रकार कर दी गईं है कि यह इसलिए दिया गया है जिससे 
ध्वामी किसी शक्तिशाली कारण के न रहने पर अपनी वस्तुएँ शीक्ष से क्षीझ छीटा के । प्राचीन रोम का कानून भी ऐसा 
हीया। 

बृहस्पति एवं कात्यायन (३३५) दोनों को उद्घृत करके अपरार्क (पु० ६३७) एवं व्यवहारप्रकादा (पु० १६६) ने 
कहा है कि जो सम्पत्ति किसी के अपने सम्बन्धियों एवं स्जातियों द्वारा भोगी गयी है वह यों ही भोग के कारण उनकी 
नहीं हों सकती । पितामह का कहना है कि अजनबी का भोग द्ापितद्दाली होता है, किन्तु अपनी कुट्म्ब-्सम्पत्ति का भोग 
उतना शक्तिज्ञा्ी नहीं होता । गौतम (१२।३५) का कथन हैं कि किसी श्रोत्रिय, संन्‍्यासी या राजकर्मचारी हारा भोगी 
गयी सम्पत्ति देने वाले के स्वामित्व का छोप नहीं करती । मिछाइए बुहस्पति ।' मनु (८।१४९), नारद (४८१), 
बसिष्ठ (१६।१८), याज्ञ०, बृहस्पति, कात्यायन (३३०) ने दीर्घकालीन भोग के नियम के सम्बन्ध में निम्नोक्‍्त अपबाद 
दिये हैं; वन्धक सम्पत्ति, सीमा, नाबाक्तिग की सम्पत्ति, खुली प्रतिभृति, मुहरबन्द प्रतिभृति (घरोहर), स्थ्रियाँ (दासियाँ), 
राजा का घन, ओोतजिय-सम्पत्ति दूसरे के भोग से समाप्त नहीं हो जाती (बीस वर्ष या दस वर्ष तक जैसा कि मनु ८॥१४७ 
एवं याज्ञ० २२४ ने लिखा है) | मनु (८१४५) ने व्यवस्था दी है कि बन्धक एवं प्रतिभूति (बरोहर) समय के व्यवधान 
से समाप्त नहीं हो जाते, बहुत लम्बें काछ के उपरान्त भी उन्हें छोदाया जा सकता है । याज्ञ० (२।२५) ने उपयुक्त 
सूची में मूर्खों एवं स्त्रियों की सम्पत्ति की भी गणना कर दी है। नारद (४।८३) का कहना हैं कि यदि भोगकर्ता बिना 
किसी आगम (अधिकार) के भोग कर रहा हो तो स्वप्रोषन एवं राज्य-सम्पत्ति सैकड़ों वर्षों के उपरान्त भी छौटायी जा 
सकती हैं। कात्यायन (३३०) ने उपयुक्त सूची में मन्दिर-घन एवं पिता तथा माता से प्राप्त घन भी जोड़ दिया है। 
व्यवहारशास्त्र-सम्बन्धी सभी सिद्धान्तों ने नाबाछ्षिगों, पागछों तथा इसी प्रकार के अन्य छोगों की सम्पत्ति की रक्षा की 
है और उनकी अधिकार-हानि के लिए लम्बी अवधियाँ दी हैँ । इस विषय में देखिए याज्ञवल्क्यस्मृति के २।२५ की टीका 
मिताक्षरा | कात्यायन (३३१॥३३४), स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० ६९) तथा पराशरमाधवीय (३, पु० १४८) ने व्यवस्था 
दी है कि उस ब्रह्मचारी की, जो ३६ वर्षों तक विद्याष्ययन में लगा हो तथा उस व्यक्ति को, जो ५० वर्षों तक विदेश्ष 
में रहता आया हो, सम्पत्तियाँ मोगकर्ता द्वारा हडप नहीं छी जा सकतीं | बन्दीगृह चक्के जाने पर बन्दी को भी समय 
की छूट मिलती है । 





६. पर्मोध्यायः ओत्िये स्पादु भर्य स्यादु राजपूदणे । स्नेहः सुहृदुवान्ध वेषु” भुक्तमेतैर्न हीयते ॥ बृहस्पति, स्मृतिचन्द्रिका 
३, पृ० ६६ छूव॑ पराप्तरमाघवीय ३, पृ० १४५९) । 
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अध्याय १३ 
साक्षी गण 


'साक्षो' शब्द इबेताइबतरोपनिषद्‌ (६११) में आया है जहाँ यह अखिल विद्व के एक मात्र द्ृष्टा के लए 
प्रयुकत हुआ है ।" पाणिनि (५॥२।९१) ने इसका अर्थ किया है “वह जिसने साक्षात्‌ देखा है ।''* गौतम (१३।१), 
कौटिल्य (३११), नारद (४।१४७) का कथन है कि जब दो व्यक्षित विवाद करते हैं और जब सन्देह या कोई विरोध 
उपस्थित होता है. तब सत्य का उद्घाटन साक्षियों द्वारा ही सम्भव हैं। मनु (2/७४), सभापर्व (६८।८४), नारद 
(४।१४८), विष्णुधर्मसूत्र (:१३), कात्यायन (३४६, व्यवहारमातुका, पु० ३१७ एवं व्यवहारप्रकाश, पृ० १६ में उद्धृत) 
के अनुसार बही साक्ष्य उचित है जो ऐसे व्यक्ति द्वारा दिया जाय जिसने या तो देखा हो या सुना हो, या विवाद या 
मामले में जिसने अनुभव प्राप्त किया हो । इसका तात्पर्य यह है कि साक्षो-प्रमाण साक्षात्‌ किया हुआ या समक्ष वाला 
हो न कि सुना-सुनाया हो । मेघातिथि (मनु ८।७४) का कथन है कि जब कोई किसी ऐगे व्यक्ति से, जिसने छव्य सुना 
हो, कुछ सुनता है और आकर साक्ष्य देता हैँ तो वह वैधानिक साक्ष्य नहीं कहा जाता । और देक्षलि मनु (८॥७६) किन्तु 
विष्णुघर्मसूत्र (८।१२) ने एक अपवाई दिया है--यदि नियुक्त साक्षी मर जाय या विदेश चछा जाय तो उसने जो कुछ 
कहा हो उससे सुननेवाला साक्ष्य दे सकता है । यह पहले ही कहा जां चुका है कि राजा को साक्षों परीक्षा में देर नहीं 
करनी चाहिए | कात्यायन (३४०।३४१, अपरार्क, पु० ६७५, ६७७; सह्मृतित्रन्द्रका २, पु० ९२ तथा व्यवहारमातृका, 
पृ० ३३१ में उद्धुत) फ़ा कथन है कि हवयं राजा (या मुड्य न्‍्यायाघीक्ष) को न्यायाल्‍ृूप में उपस्थित साक्षी की जाँच करनी 
चं।हिए, सम्यों के साथ उत्तके कथनों पर विचार करना चाहिए और जब किसी विवाद में वास्तविक साक्षी के विषय में 
सन्देह उत्पत्न हो जाय तो भागे का समय देखकर वास्तविक साक्षी को बुलाकर प्रमाण ग्रहण करना चाहिए और जब 
वाह्तविक साक्षी मिक्त जाय॑ तो मामका चलने देना चाहिए । कात्यायन (३५२) का कंथन हैं कि जब विदेश में रहने के 
कारण साक्षी को बुछाना असम्भव हो तो किसी त्रिवेदज्ञ के समक्ष उसका दिया हुआ लिखित प्रमाण काम में छाना चाहिए । 
गौतम (१३।२), मनु (८।६०), याज्ञ ० (२६९), नारद (४।१५३) आदि के मत से साधारणतः किसी मुकदमें में कम- 
से-कम तीन साक्षी होने चाहिए । बुहत्मति का कथन है हि साक्षियों की संझ्या ९, ७, ५, ४ या ३े हो सकती हैं अथवा 
केवल दो ही विद्वान्‌ ब्राह्मण पर्याप्त हैं । विष्णुघर्मसूत्र (८।५) एवं बृस्पति ने बल देकर कहा है कि किस्ली विवाद के 
निर्णय में किसी एक ही साक्षी का सहारा नहीं लेना चाहिए | किन्तु याज्ञ० (२।७२), विष्णुघर्मसूत्र (८।९) एवं नारद 
(४।१९२) का कथन है कि एक व्यक्तित भी, यदि वह नियमित रूप से घाभिक कृत्य करता रहता हो गौर दोनों पक्षों को 
स्वीकार हो तो साक्षी का कार्य कर सकता है । बृहस्पति ने दृतक, गणक या उसे, जिसने अचानक साक्षात्‌ देखा हो, राजा 


१. एको देवः सवंभूतेषु गृढ़:........साक्षो चेता केवछो निगुणदच । पवेताक्वतरोपतिषद्‌ (६११) । 
२, साक्षादु द्रष्टरि संज्ञायामु। पाणिनि (५॥३।९५१ ).! ॥ 


| 
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या मुख्य न्यायाषीश कौ अकेछे साक्षों के रूप में स्वीकार किया है । व्यास का कथन हैं कि विदेषतः साहस नामक अप- 
राघों में एक व्यक्षित भी, यदि वह शुचि, क्रियावानू, धाभिक एवं सत्यवादी हो. और पहले भी जिराकी सल्यता प्रमाणित 
हो चुकी हो, साक्षी का कार्य कर सकता हैं ।* कौटिल्य (३।११) का कहना है (+ गुप्तहप से क्लेत-देन के मामछे में एक 
व्यकित भी (सत्रो या पुरुष) साक्षी हो राकता है, किन्तु राजा एवं तपस्वी ऐसा वहीं कर सकते ।" कात्यायन (३५३-३५५ 
व्यवहारमातृका, पु० ३११९-३२०, स्मृतिचन्द्रिका २, पु० ७६ एवं व्यवह्ारप्रकाश, पृ० ११२-११३ में उद्धत) का मत है. 
कि प्रतिभूति (घरोहर) रखते समय किसी पिश्वस्त व्यक्ति का साक्ष्य हो सकता है; इसी प्रकार उस्च दृत का भी साक्ष्य 
हो सकता है जो आभूषण उधार छेने के छिए भेजा गया हो; सामान बनाने बाली स्त्री का साक्ष्य भी पहचान के लिए हो 
सकता है; यदि निर्णय हो चुका हो तो राजा या मुख्य न्यायाधीश, किपिक या कोई सम्य अकेछे भी वादी या प्रतिवादी 
के कथन की पृष्टि कर सकता हैं | 

साक्ष्य देने वालों को विशेषताओं का उल्लेख बहुत से ग्रन्यों में हुआ है, यथा-गीतम (१३॥२), कौटिल्य (३।११), 
मनु (८।६२-६३), वसिष्ठ (१६।२८), शंक्ललिखित (सरस्वत्तीबिछास, पु० १३३८ में उद्धुत), याज् ० (२६८), नारद 
(४।१५३-१५४) , पिष्णुघर्मसत्र (८।८), बृहस्पति, कात्यायन (३४७, सह्मृतिचन्द्रका २, पृ० ७६ एवं व्यवह्यारप़काश, 
पृ० १११ में उद्धुत) | प्रमुख विज्येपताएँ ये हँ--कुछीनता, वंशपरम्परा से देशवासी होना, सन्तानयुक्त गुहृस्थ होना, 
घनी होना, चरित्रवात्‌ होना, विदबासपात्रता, घर्मज्ञता, लोभहीनता तथा दोनों दक्षों ढ्वारा स्थीकार किया जाना । कुछ 
स्मृतिग्रन्धों, यथा--कौटिल्प (३।११), मनु (८६८ 5 कात्यायन ३५१ एवं वसिष्ठ १६॥३०), कात्यायन (३४८) ने 
व्यवस्था दी है कि सामान्यतः साक्षी को पक्ष के घर्ण या जाति का होना चाहिए, स्त्रियों के विवाद में स्त्रियों को ही साक्ष्य 
(गवाही) देना चाहिए, भन्त्यजों के विवाद में अन्त्यजों को साक्ष्य देना चाहिएं, हीन जातिवालों को उच्च जाति के लोगों 
या ब्राह्मण को साक्षी वनाकर अपने मुकदमे की सिद्धि का प्रयत्न नहीं करना चाहिए (हाँ, जब ब्राह्मण किसी आगम में 
साक्षी रहा हो तो बात दूसरी है) । किन्तु बहुधा सभी स्मृतियों ने (यहाँ चकफ कि गौतम एवं मनु ने भो) कहा है और 
विकल्प बताया है कि सभी जाति के लोग (यहाँ तक कि झाद्र भी) सभी के लिए साक्षी हो सकते हैं। देखिए गौतम 
(१३॥३), मनु (८६९), याज्ञ ० (२।६९), नारद (४।१५४), वस्षिष्ठ (१ ६॥२९); 'सर्वे सर्व एवं वा'। नारद (४१५५) 
एवं कात्यापन (३४९-३५०, अपरार्क पु० ६६६ में तथा व्यवहारप्रकाद, पृ० १११-११२ में उद्धृत) ने व्यवस्था दी है 
कि ऐसे छोगों के दछों में जो अपने छिए विशिष्ट चिंज्न (लिंग) रखते हैं, श्रेणियों (वण्णिकों के समाजों), पूर्गों (संस्थाओं), 
व्यापारियों के व्रातों (कम्पनियों) तथा अन्य छोगों में, जो दल्लों में रहते हैं और इस प्रकार वर्गों की संज्ञा पाते हैं, 
तथा दासों, चारणों (मार्टों), मल्लों (कुश्ती वालों), हाथी की सवारी करने बालों, घोड़ों को प्रशिक्षण देने वालों एवं 
सैनिकों (आयुधजीवियों, अर्थात्‌ अस्त्र-शस्म घारण करके सैतिक रूप में जोधिका चछाने वाछों) में उतके नायक छोग 
(वर्गी छोग) उचित साक्षो कहे जाते हैं |! गौतम (९५।२१) का कहना है कि खेतिहरों, व्यापारियों, चरवाहों, महाजनों 


३. 'दूतक बह है जो भद्र व्यक्ति हो और जिम्त दोनों पक्षों ने स्त्रीकार किया हो और जो दोनों पक्षों की बात सुनने 
को उत्त स्थान पर आ गया हो 

४. छुचिक्रियदच घर्मज्ः साक्षो यत्रानुभुतवाक्‌। प्रमाणमेको5पि भवेत्साहसेषु विज्येषत: ॥ व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ७६ 
एवं व्यवहारप्रकादा, पु० ११२) । 

५. रहृस्यव्यवहारेष्वेका स्त्री पुदष उपदोता उपद्रष्टा वा साक्षी स्पाद्राजतापसबर्जम्‌ | कौटिल्य (३११) । 

६, छिगिनः श्रेणिपृगाइ्व वणिग्वातास्तधापरे। समूहस्थाइन ये चान्ये वर्गास्तानब्नरवीद्‌ गुरः ॥ दासचारणमल्लानां 
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(ऋणदाताओं) , शिल्पकारों (बढ़इयों एवं धोधियों) के वर्गों के सदस्यों के बीच विवादों में उसी वृत्ति वाक्ले सदस्य साक्षी 
होते एवं मण्यस्यता का कार्य कर सकते हैं | 

सादय देने में शयोग्य ठहराये गये छोगों की सूचियाँ निम्न ग्रन्थों में पायी जाती हूँ--फोटिल्य (३॥११), मनु 
(८।६४-६७), उद्योगपर्व (३५।॥४४-४७), याज्ञ" (२॥७०-७१), नारद (४|१७७-२७८), विष्णुघर्मसूतर (८।१-४), 
बृहस्पति (२९-३०), कात्यायन (३६०-३६४) | मनु (८॥११८) ने इस विपय में तर्क उपस्थित फिया है कि मौखिक 
साक्ष्य कयोंकर झूठे ठहराये जा सकते हैं; छोम, विमोह, भय, आानन्देच्छा, क्रोध, मित्रता, अबोधता एवं अल्पवयस्कता से 
गवाही झूठी पड़ सकती है | नारद द्वारा उपस्थापित सूची विह्तृत है, अतः हम उत्ते ही उद्घृत करते हैं । ये छोग साक्ष्य 
के -छिए अयोग्य ठहरायें गये हैं---अर्थ से सम्बन्धित छोग (साझेदार), भिन्न (या सम्बन्धी, यथा--चाचा), साथी (काम- 
घाम के), जिसने पहले झूठी गवाही दी हो, पापी, दास, छिद्रान्वेपी, अधार्मिक, बहुत बूढ़ा (अस्सों वर्षीय व्यक्ति), 
अत्पवयस्क, स्त्री, चारिक (तेछी या भाद), शराबी, पागल असाउधान व्यक्ति, दुःखित ब्यक्तित, जुआरी, ग्राम-पुरोहित, 
लम्बी यात्रा करने वाछा (लम्बी सड़कों पर), समुद्र यात्रा बाछा वणिक्‌, संन्‍्यासी, रुग्ण, अंगरभंगी, जो अकेला साक्षी हो, 
वेदज्ञ ब्राह्मण, जो धार्मिक कृत्य न करता हो, नपुंसक, अभिनेता, नास्तिक, ब्रात्य (जिसका उपनयन संस्कार न हुआ 
हो), स्त्री-परित्यागी, जिसने अग्निहोन्र छोड़ दिया हो (श्ौत एवं स्मार्त अग्नियों में जिसने यज्ञ करना बन्द कर दिया हो), 
वैदिक यज्ञ के लिए अयोग्य छोगों की पुरोहिती करने वाका, जो उसी बरतन में खाये जिसमें भोजन पकाया जाता है 
(जों किसी दल से संलग्न हो), पूर्व शन्न (अरिचर), गुप्तचर, सम्बन्धी, सहोदर, प्राग्दुष्ट-दोष (जिसके पूर्व जन्म का 
पाप किसी रोग के रूप में प्रकट हो गया हो), नर्तक (शछूपथ या जो अपनी स्त्रियों से अभिनय कराता है), विपविक्रेता, 
सर्प पकड़ने वाला, विष देने वाक्ा, यूहदाही (आग छगाने वाछा), कीनाश (कृपण एवं दुष्ट व्यक्ति), किसी उच्च जाति 
के व्यक्त से जनमा छोद्भा-पुत्र, उपपातकी, थका हुआ व्यक्तित, साहसिक, वीतराग, निर्घन (जुआ एवं अन्य दोषों के 
कारण), शूद्र, दुष्ट जीवन विताने वाला, ब्रह्मचारी जो अभी गुरु-गेह से छोट न सका हो, मूर्ख (जड़), तेल-विक्रेता, जड़-मुक् 
बेचनेवाला, जिस पर भूत-प्रेत की सवारी होती हो, जिसे राजा घृणा की दृष्टि से देखता हो, ऋतु-सम्बन्धो भविष्यवाणी 
करनेवाला, ज्योतिषी, जो दूसरों के पापों की जनता में घोषणा करे, जिसने घन के किए अपने को बेच दिया हों, जिसके 
छोटे अंग हों (यथा--चार अंगुक्ियों वाछे हाथ का व्यक्ति), जो अपनी स्त्री के अनैतिक व्यवहार से अपनी जोविका 
चलाये, खराब नाखून वाछा, काछे दाँतों वाला, मित्रद्रोही, धूर्त , आख्रव-विक्रेता, मबारी, छोमी, क्रोधी, किसी श्रेणी या 
गण का विरोधी, कसाई, खाक विक्रेता, जालसाज (लेखप्रमाण, सिक्का या बटख़रों के साथ जो कूट-अ्यवहार करे), 
छुला-छूगड़ा, ब्रह्म हत्यारा, जो मन्त्र या दवा-दारू से अन्य को प्रभावित करे, जो संन्‍्यास-मार्ग से च्युत हों (प्रत्यवस्ित), 
लछुटेरा, राजभृत्य, मनुष्यों, पशुओं, मांस, भस्थि, मधु, दुग्घ, जछू, घी को बिक्री करने वाल्ला ब्राह्मण, तीनों उच्च जातियों 
वाके व्यक्ति जो रुपयों का छेन-देन करें, जिसने अपनो जाति का कर्तव्य छोड़ दिया हों, कुलिक (राजा द्वारा नियुक्त 
व्यक्ति जो विवाद आदि में निर्णय दे), भाट, नीच जाति की नौकरी करने वाछा, पिता से छड़ाई करने वाला तथा बह 
जो झगड़ा खड़ा करे । कौटिल्य (३११), मनु (८।६५), विष्णुघर्मसूत्र (८॥१) तथा बन्‍्य स्मृतिकारों ने लिखा है कि 
राजा साक्ष्य का कार्य नहीं कर सकता [सम्भवतः उस मामले को छोड़कर जिसमें उसके समक्ष बातें हुईं हों) 


हस्त्यक्वायुधजी विनाम्‌ । प्रत्येकेक॑ समूहाना नायका वगिणस्तथा ॥ तेषां वाद: स्ववगंबु व्गिणस्तेषु साक्षिण: | कात्यायन 
(अपरार्क, पृ० ६६६ में उदुघृत) । 






पट घर्मशास्त फा इतिशात्त 


उपयुक्त अयोग्य साक्षियों की छम्बी सूची प्रकट करती है कि स्मृतिकार साक्षियों के विषय में बड़े ही सतर्क थे | 
गौतम (१३॥९), फौटिल्य (३॥११), मनु (८।/७२), याज्ञ ० (२७७२), नारद (४१८८-१८९), विष्णुघर्मसूत्र (३।६), 
उशता (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० ७९), कात्यायन (३६५-३६६) ने इसी से स्पष्ट फहा हैं कि अर्थमुल या धनमूल 
(प्विविछ) विवादों में साक्षियों की कठिन जाँच आवद्यक है किन्तु हिसामूल (क्रिमिनल) विधवादों में साक्षी-सम्बन्धी 
अयोग्यता-निर्घारण में शिथिछता प्रदर्शित करनी चाहिए | इसी से दासों एवं छिद्रान्वेधियों फो भी, जो उपयुवत्त फ़म्बी 
सूची में साक्ष्य के छिए अयोग्य ठहराये गये हैं, गम्भीर हिंसामुलक मामलों में साक्ष्य के छिए उपयुवत माना गया है । किन्तु 
इसका अर्थ यह नहीं है कि मूर्ख, पागल जैसे छोग भी साक्ष्य दे सकते हैं। मनु (८।७७) ते घोषित किया है कि लोभरहित 
केवल एक पुरुष साक्ष्य के योग्य ठहराया जा सकता है, किन्तु सच्चरित्र छ्त्रियाँ नहीं, क्योंकि उतवी बुद्धि अस्यिर होती' 
है । किन्तु कुछ परिस्थितियों, यथा--गृह के भीतर या ज॑गल में हुए या हत्या के मामछ़े में झन्नी या अल्पवयस्क या अति 


बूढ़ा या शिष्य या सम्बन्धी, दास या किराये का नौकर भी योग्य साक्षी सिद्ध हो सकते हैं। यह कथन मनु (८।७०) का ८ 


हो है । ऐसा ही कात्यायन (३६७) ने भी कहा है । उछ्नना (स्मृतिचन्द्रिका २, पृु० ७९ एवं व्यवहारप्रकाद, पृ० १२०) 
ने व्यवस्था दी है कि साहस के मामलों में दास, अन्धा, बहरा, कोढ़ी, स्त्री, अल्पवय्रस्क तथा अति बूढ़ा व्यक्ति भी 
साक्षी हो सकता है, बच्च्त यह किसी दल्त से सम्बन्धित न हो और न किसी का पक्षपात करनेवाल्ा हो | नारद (४॥१९०- 
१९१) का कथन है कि यद्यपि साहस के मामलों में साक्षी-सम्बन्धी बनन्‍्धन ढीछे हो जाते हैं तथापि अल्पवयस्क (नाथालिंग), 
स्‍त्री, एक ही व्यक्ति, वज्चक, सम्बन्धी तथा छात्रु की साहस के विवादों में साक्षी नहीं बनना चाहिए, वर्योंकि अल्प- 
वयस्क अबोघता के कारण, छत्री असत्य भाषण के स्वभाव के कारण, वज्चक घुरे कार्य में संकान रहने के कारण, सम्बन्धी 
छोह के कारण तथा ज्ात्रु प्रतिशोधष छेने के कारण झूठ का सहारा छे सकते हैं। मेघातिथि (मनु ८।६८) ने लिखा है कि 
जब वादी एवं प्रतिवादी दोनों पुरुष हों तो स्त्रियाँ साक्षी के उपयुक्त नहीं होतीं, किन्तु जहाँ विवाद किसी पुरुष एवं 
स्त्री में मथवा केवल छ्त्रियों के बीच में हो तो छत्रो योग्य साक्षी होती हैँ । 

नारद (४॥१५७-१७२) के अनुसार अनुपयुकत साक्षी-गण पाँच कोटियों में बॉँटे जा सकते हैँ--(१) कुछ लोग, 
यथा--विद्वान्‌ ब्राह्मण (श्रोत्रिय), अति बूढ़े, तापस, संन्यासी बचत (प्राचीन प्रन्यों).- के अनुप्तार अयोग्य ठहरासे गये 
हैं, मन्यया उतकी अयोग्यता के कोई अन्य कारण नहीं हैं । व्यवहारतत््व (पु० २१४) ने प्रकट किया है कि श्रोतिय 
एवं जन्य छोग साक्षी नहीं बनाये जा सकते, किन्तु वे भकुत साक्षी (अर्थात्‌ यदि वे चाह तो किसी मामले में साक्षों होने 
योग्य) हैं । वे राजा के समान ही अनुपयुकत हैं, इसलिए नहीं कि वे विज्सनीय नहीं हैँ, प्रंत्युत उन्हें कष्ट नहीं देना 
चाहिए । ऐसे छोग विशेषाधिकार वाक्े ज्यधित कहे जाते हैं। (२) चोर, छुटेरे, भधानक कछोग, जुआरी, हत्यारे अनुप- 
युक्त माने जाते हैं, क्योंकि उनमें असत्य भाषण का दोष पाया जाता है। (३) भेव के कारण भी साक्षी की अगोग्यता 
होती है, क्योंकि एक ही प्रकार के मामले में परस्पर विरोधी दो बातें करने से भेद नामक अयोग्यता प्रकट होती है । 
(४) सूची ( < स्वयमुक्तित, नारद ४।१५७), जो बिना घुछाये स्वयं चछा आये, ऐसे छोग भी अयोग्य कहे जाते हैं। 
(५) (मृतान्तर) अर्थात्‌ ऐसा साक्षी जो पक्ष वाले की मृत्यु के उपरान्त ज्लवाया जाय, ऐसा छोग कुछ बताने में पूर्णतया 
समर्थ नहीं हो पाते, क्योंकि पक्ष की ओर से उन्हें पूरी सूचना नहीं प्राप्त हुईं रहती। किन्तु अन्तिम कोटि के लिए 
नारद (४।९४) ने एक अपवाद दिया है कि जब मरते समय पिता पुत्रों से ऐसा कहे कि “इन-इन मामलों में ये छोग 
साक्षी हैं! तो मृतान्तर साक्षी भी योग्य माता जा सकता है| 

नारद ने साक्षियों के दो प्रकार बताये हैं, कृत जर्षात्‌ पक्ष द्वारा नियुक्त तश्ना नकृत, अर्थात्‌ अनियुकत | 
प्रथम के पाँच उपप्रकार हैं और दूसरे'के छः | कृत साक्षी-गण ये हैं--(१) लिखित, (२) घ्मारित (जिसे छेखप्रमाण 


+ ह आग 


प्ताक्षियों के प्रकार: प्ताक्य-पद्धति छत र, 


के बिना बार-बार स्मरण कराया जाय), (३) यवृच्छछाभिज्ञ या यावृच्छिक अर्थात्‌ जो क्लेन-देन के समय अचानक आ 
जाय और जिसे साक्षी बनने के लिए कह द्विया जाय, (४) गुप्त साक्षों, अर्थात्‌ वह जो परदे या दीवार की आड़ में बैठा 
लेन-देन की बातें सुने रहता है तथा (५) उत्तर साक्षी, अर्थात्‌ जो किसी ऐसे व्यक्तित से सुने जो या तो दुर देश जा रहा 
हो या मरणतुल्प हो । छः प्रकार वे! अक्वत ये हैं--( १) सोमा-विवादों में एक ही ग्राम के वासी, (२) मुझ न्यायाघीज्न, 
(3) राजा (जिसके समक्ष कोई मामकझा चला था), (४) फार्य-मष्यगत, अर्थात्‌ वह जो दोनों पक्षों के छेन-देन के समय 
उपस्थित रहा हो, (५) बृतफ (बहु जो आभूषण छाने या कोई लेन-देन तय करने के किए भेजा गया हो) तथा (६) 
बंटवारे जैसे मामलों में कुटुम्ब के अन्य सदस्य । बृहस्पति ने बारह साथियों के नाम दिये हैं जों नारद की सूची के 
समान ही हैं और इसका अतिरिक्‍त बारहवाँ हैं छेशित, जिसका नाम क्ेन-देंन के समय किसी साक्षी के समक्ष लिख 
लिया जाता हैं। लिखित एवं लेखित में अन्तर यह है कि प्रथम अपना नाम झ्वयं लिखता है और दूसरे का नाम किसी 
पक्ष हारा किसी साक्षी के समक्ष छिख किया जाता है | 


साकय देते के पूर्व विरोधी दल साक्षी की अयोग्यता सिद्ध करने का प्रयत्न .करता है । कात्यायन का कथन हैं 
कि विपक्ष को चाहिए कि वह साक्षो के गुप्त अथवा अप्नकट दोषों को व्यक्त कर दें, किन्तु स्पष्ट दोपों का वर्णन तो 
न्यायाकृय के सदस्यों द्वारा निर्णय देते समय किया जाता है ।? इस विषय में व्यास का कथन अवलोकनीय है; “साक्षियों 
के दोषों को विपक्ष के लोगों द्वारा न्‍्यायाकृय में लिखित करा देना चाहिए और साक्षियों द्वारा उनका उत्तर भिक्ता देना 
चाहिए । यदि साक्षी-गण बतलछाये हुए वोषों को मान छेते हूँ तो साक्षों दंने के अयोग्य ठहर जाते हैं। किन्तु एसा न 
होने पर साक्ष्पों द्वारा (अन्य प्रमाणों द्वारा) विपक्ष के छोगों को चाहिए कि वे उत साक्षियों को अयोग्य सिद्ध कर दें। यदि 
एसा नहीं होगा और विपक्ष के छोगों के अन्य साक्षियों द्वारा वे दोष प्रदर्शित होते चले गये तो अनवस्था (कभी भी न 
समाप्त होने वाला) दोष उत्पन्न हो जायगा, क्‍योंकि फिर तो दूसरा दक भी अपने विपक्षी के साक्षी-गणणों के दोष-अद- 
दॉन में ही लग जायगा और एस प्रकार कोई सीमा निर्धारित नहीं हो सकती । साक्ष्य देना आरम्भ कर देते पर विपक्षी 
या विरोधी दल साक्षी की अयोग्यता प्रदर्शित नहीं कर सकता; ऐसा करने पर वह दण्ड का भागी होता है । चृहस्पति 
का कथन हैं कि यदि वादी द्वारा उपस्थित साक्षो के दोष को प्रतिवादी सिद्ध नहीं कर सकता तो उसे विवाद के धन के 
बराबर दण्घ देना पड़ता है (स्मृतिचन्ब्रिका २, पु० ८३ एवं सरस्वतीविछास, पृ० १४२) 
साक्ष्य देने के पूर्व साक्षो को जूते एवं पड़ी उतारकर, दाहिना हाथ उठाकर तथा साना, गांबर या कुश छूकद 
सत्य भाषण करने की शपथ लेनी पड़ती है (बुहस्पति) | वश्चिष्ठ एवं कात्यायन ने' भी यही बात कही हैं। आपस्तम्ब- 


७. प्रमाणघ््य हि ये दोषा वकक्‍्तव्यास्ते विवादिना | गुढास्तु प्रकटा: सम्यः काले शास्त्रप्रदर्शनात्‌ ॥ कात्यायन (अपरार्क, 
पु० ६७९१ में तथा स्मृतिचन्द्रका २, पु० ८३ में उद्धुत) | व्यवहारमगूख ( पृ० ३९ ) का कहना है-- ग्रूढा: 
दास्त्रप्रदर्गने साक्षिवादात्पूर्वकाले वक्तत्या: । 

८, साक्षिदोषाः प्रयोकतव्या: संसदि प्रतिवादिना । पत्रेडमिकेल्य तास्‌ सर्वान्‌ वाच्याः प्रस्युत्तरं तु ते ॥ प्रतिपत्तो न साक्षि- 
त्वमईति तु कदाचन । अतोउन्यथा भावनीयाः क्रियया प्रतिवादिना ॥ अन्यैस्तु साक्षिभि: साथध्ये दूषण पूर्वसाक्षिणाम्‌ । 
अनवस्था भवेद्योषस्तेषामप्यन्यप्तम्भवात्‌ ॥ व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० ८३ एवं व्यवहारमयूछ्त, पृ० ३८ में उद्घृत) । 

९. विहायोपानदुष्णीषं दक्षिणं बाहुमुद्रेत्‌। हिरण्यगोशक्ृहर्मान समादाय ऋत वदेत्‌ ॥ बृहस्पति; प्राह्मुस्तोवस्यितः 
साक्षी क्षपथः दापितः स्वक: ॥ हिरण्प दर्भानुपस्पृक्ष्य बदेंद्तमु ॥ वसिष्ठ (सरस्वतीविछास, पु० १५७, पराशर- 
माघवीय रे, पु० ११२);। 
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॥ | 
| आओ।। 
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घर्मसून्त (२।११।२९।७), कौटिल्य (२।११), मनु (८।७९-८०), याज्ञ० ( २७३ ) आदि ने भी इस विपय में विभिन्‍न 
नियम दिये हैं। गौतम (१३॥१३) एवं कात्यायन (मिताक्षरा, याज्ञ० २७३) आदि की बातें भी अवलोकनीय हैं।"* 
जनता के समक्ष एवं दापय लेकर कहने से पूछे साक्षी पर अवरोध अवश्य छग जाता है | दापथ के दो भाग हैं; (१) सत्य 
कहने की आवद्यकता एवं (२) उपदेदाकता तथा अनिष्टाबेदनता । मुख्य न्यायाधीश के समक्ष ही दोनों प्रकार की 
दा+थाँ का ग्रहण होता था। गौतम (१३॥१२-१३) ने ब्राह्मण साक्षी के लिए दापय लेना आवश्यक नहीं माना हैं, किन्तु 
मनु (८।११३ 5 नारद ४१९९) ने ऐसा नहीं कहा है। गौतम (१३॥।१४-२३), मनु (८2८१-८६ एबं ८९-१०१), 
विष्णुघर्मलूत् (:।२४-३७) एवं नारद (४।२०१-२२८) ने दापथ के विपय में छम्बा विवरण उपस्थित किया है, जिसे 
हम यहाँ नहीं दे सकेंगे। याज्ञ० (२।७३-७५), बस्तिष्ठ (१६।३२-३४), बौघायनघर्मसूबर (१०॥१९॥९-१२), बृहस्पत्ति, 
कात्यायत (३४३) एवं तारद (४॥२००) का विवरण छोटा है, 'स्यायाधीदा फो प्राचीन ग्रन्थों से उद्धरण देकर सत्य 
भाषण की महत्ता एवं असत्य भाषण के दोष भादि पर प्रकादया डालकर साक्षों को उचित कथन के किए प्रेरित करना 
चाहिए ।' इस विषय में यह छ्यान रखना आवश्यक है कि विभिन्‍न वर्णों के छिए विभिन्‍न बातें कही गयी हैं, यथा-- 
ब्राह्मण के छिए “सत्य के छिए सत्य बोलो, क्षत्रिय साक्षी के किए “जिस पशु की सवारों करते हो तथा जो मायुध 
ग्रहण करते हो उसकी दापय केकर सत्य कहो “ऐसा विधान था, वैंदयों को अपने अन्न, पशुओं आदि की द्ापथ लेनी 
पड़ती थी तथा कूद को सभी भयंकर पापों के छिए सिर छकर दापय छेनी होती थी। भिताक्षरा (याज्ञ ० २॥७३ एवं 
मनु ८।११३ की व्याख्या) में ऐसा आया है कि ब्राह्मण साक्षी को यहू कहकर कि यदि "तुम असत्य कहोगे तो तुम्हारी 
सचाई नष्ट हो जायगी शपथ दिलानी चाहिए, तुम्हारे वाहन एवं आयुध फलहीन होंगे यदि तुम असत्य बोलोगे, ऐसा 
क्षत्रिय साक्षी से कहना चाहिए, तुम्हारे असृत्य कथन से तुम्हारे पश्ु, अन्त, सोना आदि नष्ट हो जायेंगे! ऐसा वैद्य से 
कहना चाहिए तथा सभी पापों की गठरी तुम्हारे सिर पर होगी ऐसा झुद्व से कहना चाहिए । 
स्मृतियों एवं मुच्छकटिक नाटक (अंक ९) से प्रकट होता है कि मुख्य न्यायाधीश तथा न्यायाघीश ही साक्षियों से 
प्रदन करते थे और प्रदन-प्रति-प्रइन का ढंग, जैसा कि आजकल के न्यायालयों में होता है, उत दिनों नहीं था । केवल साक्षी 
की अयोग्यता, अनुपयुक्तता या दोषों के प्रतिपादन या उद्घाटन में ही प्रइन-प्रति-प्रइ्न अथवा जिरह को परिपाटी छागू 
थो। साक्षियों को अनिवार्य रूप से न्‍्यापाकृय में उपस्तवित होना पड़ता था (कौटित्य ३।११, मनु ८१०७, याज्ञो० 
२।॥७७, बृहस्पति, कात्यायन, विष्णुघर्मसूत्र ८३७) । कौटिल्य (३।१) ने साक्षियों के खाने-पीने के प्रबन्ध की व्यवस्था 
बतलायी है | क्‍या दोनों दकों को अपनी ओर से स्वयं साक्य देने की छूट थी ? इस विषय में स्पष्ट बातें नहीं ज्ञात 
हो पाती । याज्ञ० (२१३-१५), कौटिल्य (४८)”१ एवं मृच्छकटिक (अंक ९) से तो प्रकट होता हैं कि एसी छूट 
थी । किन्तु छुक्त (४५॥१८४) ने साक्षो की जो व्याब्या फो है उससे प्रकट होता है कि मुकदमेबाजों को ऐसी छूट 
नहीं प्राप्त थी । 
सामान्यतः साक्षियों को जाँच खुछे न्यायालय में एवं दोनों दरों के समक्ष होती थी, किन्तु कात्यायन (३८७- 
_ ३८९) का कहना है कि अचक्त सम्पत्ति के विधाद में सम्पत्ति के स्थान पर मौश्विक साक्ष्य लिया जा सकता है और कुछ 
१०, पुण्याहे प्रातरब्नाविद्धध्पामन्ते राजवत्युभयत्तः समाश््याप्य सर्वानुमते मुरू्ष सत्यं प्रदनं बूयात्‌ । आपस्तस्वधर्मसूत्र 
(९ ११२९॥। ६); देवब्राह्मणसांनिष्ये साक्ष्य॑ पृच्छेदुतं द्विजानू । उदड्मुखान्पाहमुश्ास्वा पूर्वाक्ते वै शुतिः छुचोन्‌ ॥ 
गाहूय साक्षिणः पुच्छेन्नियम्य द्पयभू शम्‌ । समस्तान्‌ विदिताचारानू विज्ञातार्थान्‌ पृथकु-पुथ क्‌ ॥ कात्यायन देड४- 
४५; मिताक्ष रा (याज्ञ० २७२); मनु (८।८७) एवं नारद (४१९८)। 
११. ततः पूर्वस्पाह्लुः प्रचार रात्रौं निवास चाप्रहुणादिति अनुयुण्जीत । कौटिल्य | 
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विवादों में न्यायालय एबं अचछ सम्पत्ति के स्थान के अतिरिक्‍त अन्य स्थानों में भो ऐसा किया जा सकता है । पश्चुओं के 
दाव या उनकी हडिडियों के समक्ष भी साक्ष्य लिया जा सकता हैं। बहत्पति एवं मनु (८।२५) के मत से साक्षियों के 
सत्य भाषण की जाँच उनके कथन के ढंग, फांति-परिवर्तन, आँखों, हाय-भाव आदि से भी करनी चाहिए । शंखलिखित 
(व्यवहारप्रकाश, पु० १२४), नारद (४॥१९३-१९६), विष्णुत्र्मसूत्र (८१८), याज्ञ० (२।१३-१५), कात्यायन 
(३८६) ने झूठ बोलने बाले गवाह (साक्षी) की क्रियाओं एवं व्यवहार-प्रदर्शन को इस प्रकार से व्यक्त किया है-- 
बह परेशान अथवा अस्थिर या अज्ञान्त (व्याकुल) दीख पड़ता हैं, स्थानन्यरिवर्ततन करता रहता है, अधरों के 
कोणों को चाटता है, उसके मस्तक पर स्वेंद-क्ृण झलकफतें हैं, चेहरे का रंग उड़ जाता है, वह बहुषा खाँसता है 
ओऔर लम्बी-लम्धी सर्से भरता है, पैर के अँगूठे से पृथ्वी (जमीन) कुरेंद्ता है, हाथ एवं वस्त हिलाता है, उसका 
मुख सूख जाता है भौर अस्त-व्यस्त बोलता है, बिना पूछे अनर्गल बातें करता है, प्रश्न का सीधा उत्तर नहीं 
देता, प्रशनकर्ता की आँखों से बचता रहता है । इस प्रकार के साक्षी को झूठा समझा! जा सकता है और राजा तथा 
न्यायाधीश को उसे अनुज्ञासित करना चाहिए (जिससे कि यह झुठ बोलने से डरे)। फिन्तु इन व्यवहारों के 
कारण ही साक्षी को झूठा नहीं कहा जा सकता था या उसे दण्डित नहीं किया जाता था, क्‍योंकि इन नचेष्टाओं 
से केवल असत्यता की तम्भावना मात्र प्रकट होती है न कि उसकी असंगतता (मिताक्ष रा--पाज्ञ ० २१५ तथा 
व्यवहारप्रकादा, पु० १२४) । 


जब बहुत-पे साक्षी हों और उनके कथनों में अन्तर पाया जाय तब ऐसी दश्ा में निर्णय के लिए कई नियम बने 
हुए थे । देखिए मतु (८७३), विष्णुधर्मसून्र (८३९), याज्ञ० (२।७८), नारद (४॥२२९), बृहस्पति एवं कात्यायन 
(४०८) । वे निपम संक्षेप में ये हैं--बहुमत हवीकार कर लिया जाता था, यदि आधे छोग एक मत्त के पक्ष में और आधघे 
दूसरे मत के पक्ष में हों तो उन लोगों के मत जों अधिक चरित्रवान एवं तटरुप् रहते थे ग्रहण कर लिये जाते थे; किन्तु 
यदि ऐसे छोगों में भी अन्तर पड़ता था तो सर्वोच्च छोगों का मत ग्राह्म माना जाता था। याज्ञ० (२॥७२) ने संख्या की 
अपेक्षा गुण को महत्ता दी है। मिताक्षरा (याज्० २।७८) ने भी यही स्वीकार किया है । कौटिल्य (३॥११) ने उपयुक्त 
मत स्त्रीकार करते हुए औसत निकालने को कहा है। नारद (४।१६०) एवं कात्यायन (३५९) का मत हैँ कि यदि 
तीन में किसी एक साक्षी का मत भिन्‍त हो तो तीनों के मत विरोधी 5८हरा दिये जाने चाहिए | ये मत मौखिक साक्षियों 
गधवा प्रमाणों के विषय में प्रतिपादित किये गये हैं । 

किसी पक्ष द्वारा उपस्थापित साक्षियों कौ कितनी बातें स्वीकार्य होनी चाहिए ? याज्ञ० (२।७९), विष्णुघर्म वूत्र 
(८।३८), नारद (४।२७) एवं बुहत्पति (ह्मृतिचन्द्रिका २, पु० ९१) ने एक सामान्य नियम दिया है कि वह दल, जिम्तका 
प्रतिवेदन साक्षियों द्वारा पुर्णत: सत्य घोषित किया गया है, सफल्तता पाता है और वह दकू जिसका कथन स्मी 
साक्षियों द्वारा झूठा कहा गया है, हार जाता है । इस विषय में अन्य बातें देखिए, नारद (४२३३) एवं कात्यायन 
(३९९) | याज्ञ० (२।२०) में एक महत्त्वपूर्ण बात कही गयी है; यदि किसी मामक्ते का एक अंश सत्य सिद्ध हो जाय तो 
सम्पूर्ण को सत्य मानना चाहिए | किन्तु यह तमी तक मान्य है जब तक विरोधी वादी के कथन के समी अंज्ञों को असत्य 
मानता है । यह एक अनुमान मात्र है और राजा तथा न्यायाघीक्ष इसका सहारा लेने पर दोषी नहीं ठहरते, यथा 
--ज्यायाधिगमे तकोंअ्स्युपायः ।....तस््माद्राजाबार्यावनिन्‍्यौं । किन्तु याज्षण (२।२०) के कघन से कात्यायन (४७२) 
का मत उल्लटा पड़ता है; किसी मामले के बहुतन-से अंशों में वादी या प्रतिबादी उतने ही पर जय पाता है 
जितते को वह स्रिद्ध कर सकता है । मिताक्षरा (याज्ष० २।२०), स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० १२०-१२१), 
क््यवहारमातुका (पृ०३१०-३१२) एवं उ्यवह्ारप्रकाश (पृ० ९८-१९२) ने तपयु बत मतों में समझौता कराने 
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का प्रयत्न किया है। हम स्थानामाव के कारण विस्तार में नहीं जा सकते । बलात्कार, साहस के अपराधों 
एवं चोरी के मामछों में यदि एक अंक भो सिद्ध हो जाय तो सम्पूर्ण सत्य माना जाता जाता है, ऐसा कात्यायन (३९७) 
ने कहा है ।** 

नारद (४१६५) का कथन है कि मुकदमा छड़ने वाके को विरोधी के साक्षी के पास गुप्त रूप से नहीं जाना 
चाहिए और न उस्ते घुस या घमकी देकर अपती ओर मिक्ाने का प्रयत्न करना चाहिए; यदि वह ऐसा करता है तो वह 
अपने को हीन अर्थात्‌ हारने वाला दल समझे । 

देर में साक्षी उपस्यित करने के बिषय में भी नियम बनें हुए हैं | दुर्बल प्रमाणों के कारण यदि हार हो जाय तो 
पुनः सब॒ल प्रमाण नहीं उपस्थित किये जा सकते । नारद (१।६२) का कथन है कि यदि मुकदमा बहुत आगे बढ़ गया हो 
तो पूर्व से ही अनुपस्थित किये गये लेश्नप्रमाण, साक्षियाँ आदि निरर्थक हो जाते हैं । प्रतिवादी द्वारा प्रतिवेदन दे दिये जाने 
पर वादी को प्रमाण अर्थात्‌ लेल्नप्रमाण, साक्षी आदि की सूची दे देनी होती है (याशञ० २।७) | कहने का तात्पर्य यह 
हैं कि यदि वादी ऐसा नहीं करता और मामला आगे बढ़ा छेता हैं तथा अन्य आवद्यक साक्षियों को नहीं बुला लेता या 
सप्ी प्रमाण नहीं एकत्र कर लेता और मामछा जब समाप्तप्राय हो जाता है (किन्तु अभी निर्णय नहीं घोषित रहता) 
तो उस स्थिति में वह कोई नवीन प्रमाण नहीं उपस्थित कार सकता, क्‍योंकि ऐसी दश्शा में कोई नवीन प्रमाण उपस्थित 
किये जाने पर प्रतिवादी को दिक्कत हो सकती है और बह उस्ते अप्रमाणित सिद्ध करने के लिए समय की माँग रख सकता 


- है; इतना ही क्यों, तब वादी भी पुनः कोई नवोन प्रमाण उपस्थित कर सकता है और दूक्न प्रकार दोनों पक्षों से लगातार 


समय को माँग की जा सकती हैं और मामक्ता अनन्त फाछ तक चछता जा सकता है | किन्तु यदि पहले से ही सभी साक्षियों 
की सूची दे दो गयी हो और केवल थोड़े की ही जाँच हुईं हो और आगे चलकर वादी यह समझे कि कुछ साक्ष्यों में भुटि 
हो गयी है, तो वह अन्य साक्षियों को बुलाने का अधिकार रखता है । यह छूट याज्ञ ० (२३॥८०) ने दी है जिसके बक्त पर 
मिताक्षरा में कहा गया है कि आंगे चलकर कुछ प्रतिष्ठित साक्षियों की जाँच की जा सकती हैँ | नियम यह है कि जब तक 
साक्षी मिलते जायें, दिव्य ग्रहण ( दिन्य परीक्षा, ऑडियल) को नौबत न बानें पाये। याज्ञ० (२।८०] ने बहुत-्सी 


' व्याश्याएं करने के लिए अवप्तर दे दिया हैं । इस विषय में देखिए मिताक्षरा एबं अपराक, स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० ९४), 


व्यवहारप्रकापश्ष (पु० ६ ३०-१३४) | 

याज्वल्क्य (२।८२) ने व्यवस्था दी है कि यदि कोई साक्षी प्रतिवचन देने के उपरान्त जाँच के समय मुकर 
जाता है तो उसे हारे हुए वक्त द्वारा दिये जाने वाले घन का आठ गुना दण्ड रूप में देना पड़ता हैं । यदि ऐसा अपराध किसी 
ब्राह्मण ने किया हो और उप्तके पास उतता घन न हो तो उप्ते देश-निष्कासत का दण्ड मिकता है या उसका घर गिरा 
कर भैदान के बराबर कर दिया जाता हैं । तारद (४।१९७) के अनुसार ऐसा साक्षी असत्यवादी साक्षी से भी गया बीता 
है। मनु (2१०७), याज्ञण० (२।७६) एवं कात्यायत (४०५) ने कहा हैं कि यदि कोई ,जानकार ज्ाक्षी गवाही नहीं 
करता (मौन रह जाता है) और उदिसो रोग से पीड़ित या विपत्तिप्रस्त नहीं है तो उसे विवाद का घन दण्ड रूप में तथा 
उसका दर्शाष राजा को देना पड़ता है । 

साक्ष्य-प्रहण के उपरान्त मुख्य ग्यायाधीक्ष एवं सम्य लोग साक्षियों पर विचार-विमर्क्त करते हैं । न्‍्यायारूय को 
इसका पंता चक्काना पड़ता है कि कित साक्षियों पर॒विदवास करना चाहिए और कौन-से साक्षी कूट या कपटी हूँ । कूट 
साक्षी को धर्मझास्व॒कारों ने बहुत बुरा कहा है; इससे लछौकिक एवं पारछौकिक हानि होतो है (आपस्तम्बधर्मसूत्र २।११॥ 


१२ साध्याधाशेषपि गदिते साक्षिभिः सकल भवेत । स्त्रीसंगे साहसे चौयें यत्साष्यं परिकल्पितम्‌ ॥ कात्यायन (मिताक्षरा 


द्वारा याज्ष० २।२० में, अपराक॑ द्वारा पु० ६७८ में तथा स्मृतिचन्द्रिका द्वारा २, पु० ९० में उद्धृत) । 
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सापंय का सत्यासत्य; परिस्थिति ७४३ 


२९।८-९; गौतम १३।७ एवं २३)। मनु ( ८११८ ) का कहना है कि यदि साक्षीगण छोभ, भ्रामक विचार, भय, 
मिश्रता, का म-पिपासा, क्रोघ, अज्ञान एवं अल्पययस्कता के वश्चलीभृत होकर असत्य साक्ष्य देते हैं तो उन्हें दण्डित होना 
पड़ता है (:।१२०-१२२) । बुहत्पति ने घूसख्तोर न्पायाधीद, असत्य बोलने वाले साक्षियों एवं ब्राह्मण-हत्यारे को एक 
समान ही पापी समानता हैं । इस विपय में और देखिए याज्ञ० (२।८१), कात्यायन (४०७) ।*? भिताक्षरा [याजश० २८१) 
ने लिखा है कि मनु (८३८०) का यह कथन कि अपराधी ब्राह्मण को मृत्यु-दण्ड तथा द्वारीरिक दण्ड नहीं देना चाहिए, 
वेवक्त प्रथम वार किये गये अपराधों के विषय में है, न कि अम्पस्त अपराधी ब्राह्मणों के छिए। मनु (२१०८) ने कहा 
हैं कि जब ताक्ष्य देने के सात दिन के भीतर किसी साक्षी को रोग पकड़ छेता है, या उत्तके घर में आग कृूग जाती 
है या उसके किसी सम्बन्धी की मृत्यु हो जाती हैं, तो उसे कूठ साक्षी समझना चाहिए, उसे विवाद की सम्पत्ति के बरा- 
बर अर्थदण्ड देना पड़ता हैं तथा राजा को भी दण्ड-स्वरूप कुछ घन देना पड़ता है । इस विषय में देखिए स्मृतिचन्द्रिका 
(२, प्ृ० ९४), कात्यायन (४१०) । मनु (८।११७ “5 विष्णुधर्मसूत्र) का कथन हूँ कि यदि यह सिद्ध हो जाय कि किसी 
मामक़े में कूट साक्ष्य दिया गया है. तो न्‍्यायाबीश को चाहिए कि वह मुकदमे को पुनः सुने और यदि निर्णय दिया 
चुका हो तो उसकी पुनः जाँच होनी चाहिए । 


गौतम (१३॥२४-२५), वसिष्ठ (१६।३६), मनु (८।१०४), याज्ञ० (२।८३), विष्णुधर्मसूत्र (८।१५) के मत 
से, यदि सत्य बोलने से चारों वर्णों का कोई व्यक्ति मृत्यु-दण्ड पा सकता है तो साक्षी अस॒त्य बोछ सकता है। मनु 
(८।१०५-१०६), याज्ञ० (२८३) एवं विष्णुबर्मसूत्र (८7६) ने व्यवस्था दी है कि इस प्रकार झूठ बोलने पर उच्च 
वर्णों के लोगों को प्रायर्चित्त-स्वरूप सरस्वती देवी के लिए अग्नि में कृष्माण्ड (वाजसनेयी संहिता २०१४-१६ या तैत्ति- 
रीयारण्पक १०।३-५) मन्त्रों के साथ घृत की बाहुतियाँ या पके चावक्त की आहुतियाँ देनी चाहिए। मस्मत्रों के विषय 
कई विकल्प हैं। विष्णुघर्मसुत्र (८।१७) का कथत है कि शुद्ध को वैसा करने पर दस गायों को एक दिन में खिछाना 
पड़ता था । सचप्रुच, मृत्यु-मुक्त से बचने के लिए धर्मशास्त्रकारों ने असत्य साक्ष्य की जो छूट दी है वह आएचर्यजनक है । 
शान्तिपर्य (४५।३५, १०९।१९) में जो जाया हैं, सम्भवतः वही भावना स्मृतिकारों के मन में भी काम कर रही थी । 
जास्तिपर्य (१६५।३०) में आया है कि पाँच बातों में असत्य-भाषण से पाप नहीं छगता, स्त्रीसे (रति के समय) और 


विवाह के समय, हँसी-मजाक करते समय, अधिक घन नाश एवं प्राण-रक्षा के समय झूठ बोलना पाप नहीं है । वस्निष्ठ . 


(१६॥३६) ने इन पाँचों को कुछ भिन्‍नता के साथ रख्ला है |" मनु (८।११२) में भी ऐसी ही व्यवस्था पायी जातो है | 
किन्तु प्राचीन ऋषि गौतम (२३।२९]) ने इस प्रकार की छूट को ठीक नहीं माना है |! 


नारद (४॥२३५-२३६) का कथन है कि यदि ऋणदाता की असावघानी से छेखप्रमाण एवं साक्षी न हों तो तीन 


१३, कूट सक्यः कूटसाक्षी ब्रह्मह्ा च समाः हमृता: | बृहस्पति (ब्यवहारप्रकाश, पृ० १३३); येन कार्यत्य छोमन 


निदिष्टा: कूटसाक्षिण: । गृहीत्वा तस्य सर्वस्व॑ कुर्यान्तिविषयं ततः ॥ कात्यागतन (४०७, स्मृतिचन्द्रिका ३, ९३ एवं 
अपरार्क पु० ६७२) | 


१४, प्राणनत्राणेअ्तृतं वाच्यमात्मनों वा परस्प च्‌ | गुर्वर्थेह्जीषु चैव स्याद्विवाहकरणंघु च॥ श्ान्ति० ३४२५; न नर्मगुक्त- 


मनृतं हिनस्ति न स्त्रोषु राजन्न विवाहकाले। गुर्वर्थ नात्मनो जीवितार्थे पद्चानतान्याहुरपातकानि ।। शान्तिपर्व 
१६५।३०; उद्ाहकाले रत़िसंप्रयोगें प्राणात्ययें सर्वधनापहारें । विप्रध्य चार्थ हानृतं वर्देयु: पण्चानृतान्याहुर- 
पातकाति ॥ वस्तिष्ठ १६।३६ | 

१५. विवाह घुननर्मातसंयोगेष्वदोषमेके ज्नुतम्‌ । गौतम २३॥२९ ॥ 





७४ घेमझांस्ण का| इतिहांस 


प्रकार की विधियों में फोई एक कार्य में छाय्री _जा सकती हैं; चोबता प्र तिकाछसु (बार-बार रुपया चुकाने के लिए तकाज्ा 
करना), युक्तिलेश (तर्क देना) एवं शपथ (विश्षिष्ट द्वापयें एवं दिव्य प्रमाण] । कात्यायन (२३३) ते भी ऐसा कहा 
है । नारद (४।२३८) के अनुसार युक्तित ये हैं; ऋणदाता को ऋणी के प्रति युक्तियाँ देनी चाहिए; स्वय स्मरण करके 
तथा ऋणी को समय, झ्थान एवं दोनों फे सम्बन्ध का इमरुण दिलाकर | युवित्त का अर्थ कई प्रकार से छगाया गया है; 
न्पायसंगत तर्क (कात्यायन २१४) आदि । बृहस्पति ने अनुमान को इस सिलूसिक्ते में तीन प्रकार का पाना है, किन्तु 
ये सब साक्षियों को तुछता में हीन हैँ । व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० ९५) का कथन है. कि अनुमान तो हेतु एवं तर्क हो 
है। व्यवहारनतय (पृ० १६७) का कहना है कि दीर्घकालीन भोग एवं बार-बार ऋणदाता हांदा प्रेरित करने से आगम 
(स्वस्वाधिकार)] का अथवा ऋण छेने का अनुमान होता है और इसे पुक्ति के अन्तर्गत मालना चाहिए (कात्यायन)। “गो 
बलीवर्द की कहावत की भाँति कुछ विद्विष्ट परिस्वितियों से उत्पस्न अनुमानों के अर्थ में ही थुक्तित को छेता चाहिए | 
'गो-बल्लोवर्द” की उक्ति का अर्थ 'स्तेय' के अध्याय में किया जायगा । अतः युक्तित का अर्थ है परिस्थितिजन्य प्रमाण, जो 
न्‍्याय-कार्य से उत्पन्त किसी तथ्य के विषय में अनुमान करने से होता हैं। आपस्तम्बधर्मसूत्र (२११।२९।६) का मत है 
कि सन्‍्देहू की स्थिति में न्यायाघीएश को क्षियों (संकेतों अर्थात्‌ अनुमान) एवं दँयों या दिव्यों (आडियछ) से निर्णय करना 
चाहिए । वस्तिष्ठ (१९।३९) का अन्य ऋषियों के कथनों के आधार पर मत है कि वहूु व्यक्ति, जो अस्च-शल्त से सुसज्जित 
है या घायक है या चोरी के सामान के साथ पकड़ा गया है, चोर है या अपराधी है | यही बात दूसरे ढंग से मनु (६॥२७० 
» मत्स्पपुराण २९२७।१६६) ने भी कही हूँ | दांख-लिखित का कथन है कि जो व्यक्ति किसी स्त्री के बालों के साथ 
खेछता पकड़ा जाय तो वह व्यभिचारो (परस्त्रीगामी) समझा जाता है, जो किसी घर के पास हाथ में लछुकाठी के साथ 
पकड़ा जाय तो उसे जाग छगाने वाक्ता समझा जाता चाहिए, जो व्यक्ति मारे गये व्यक्ति के पास हथियार के साथ पाया 
जाय तो उसे हृत्यारा समझना चाहिए तथा उसे जो चोरो के स्लामान के साथ पकड़ा जाय चोर समझना चाहिए । कौटिल्य 
(४।६२) एवं याज्ञ० (२।२८३) ने इसी प्रकार कहा हैं कि पुरुष एवं छुत्री का व्यभिचार निम्न बातों से प्रमाणित हो 
जाता है; हाथ में बाल हों, अधरों पर नाखून एवं दांत के चिह्लु हों, स्त्री या दोनों की स्वीकारोक्षित हो ।** नारद 
(४।१७२-१७५) ने कहा है कि निम्न छ: प्रकार के विवाद लिगों भथवा परिस्थितियों से प्रमाणित हो सकते हैं, मथा--- 


आग छगाना, हाथ में छुकाठी हो; हत्पा, हत्या-स्थान पर हथियार-बन्द व्यक्ति हो; घज्तात्कार, परस्णी के बाछों के साथ 


खेलता हुआ व्यक्ति हों; जलादप ज्लोल-बेना या घाँध तोड़ना, हाथ में कुदाक् हो; बुक्ष काटना, हाथ में कुल्हाड़ी हो; 
आक्रम्मण, हाथ में रकतरंजित तलवार या गंदा हो । किन्तु नारद (४।१७६) ने सचेत किया है कि ऐसे विवादों में निर्णय पर 
पहुँचने के छिए बड़ी सावधानी की आवश्यकता होती है, क्योंकि कभी-कभी कुछ व्यक्ति अन्य व्यक्ति को विद्वेष के कारण 
फेंसाने के छिए अपने झरोर पर घाव या चोट के चिह्न उत्पन्न कर छेते हैं। कात्यायन (३३७-३३८) ने व्यवस्था दी है 
कि यदि मुकदमेबाज अपने विरोधी के क्षिकाफ घूस देने की बात सिद्ध कर देता है, हस्ताक्षर मिठा दिया गया है (जिससे 
लेखप्रमाण णुद्ध न सिद्ध हो सके), विरोधी ने साक्षियों एवं सम्यों को घुस देने का छोभ दिया है, अपने घन को विरोधी 
ते छिपा किया है (जिससे हारने पर उसका घन सुरक्षित रह जाय) भादि-आदि यदि पिद्ध हो जाय॑ तो बादी का प्रति- 
बेदन मान लिया जा सकता हूँ, भछ़े ही प्रतिवादी इसके विपक्ष में अपने को निर्दोष सिद्ध करने का यत्न करे । 


स्यायाधीश बहुघा घोषित करते हैं--“साक्षी-गण झूठ बोल सकते हैं, किन्तु परिस्थितियाँ नहीं ।” किन्तु यह 
कहावत अधिकतर मयातक सिद्ध होती है । परिस्थितियों से उत्पर्न प्रमाणों से ऐसे निर्णय हो जाते हैं जो अधिकतर अआमक 





१६. केक्षाकेशषिक संग्रहणमूं । उपलछिंगनाद्वा क्षरीरोपभोगानां तज्जातेम्प: स्त्रीवचनाद्वा ॥ कौटिल्य (ड १२) | 


' 
ज्ञाा ॥ ए"ज़ज्मतातग्गाणा 777 गः ए | एज काणाशणणाता ॥ 


सांक्य, परिस्यिति, अनुमान ओर विव्य-प्रमाण ७४५ 


एवं असत्य ठहर जाते हैं । इस प्रकार के निर्णयों की आआामकता से प्राचीन न्‍्यायाधिकारी एवं ह्मृतिकार परिचित थे । 
नारद के कथन की ओर अभी ऊपर संकेत किया जा चुका है । कौटिल्य (४८) ने घोषित किया है; जो चोर नहीं है वह 
भी चोर-मार्ग से अचानक गुजर सकता है, या जाता हुआ दिल्लायी पड़ सकता है, इसी प्रकार कोई निर्दोष भी चोरों की 
जमात में उनके बस्त, हथियारों एवं सामानों के साथ यों ही अचानक देखा जा सकता है अथवा चोरी के सामान के पास 
देखा जा सकता है, यथा--माण्डठ्प, जो चोर नहीं थे, किन्तु उन्होंने मार-पीट की बेंदना से बचने के लिए अपने को भी 
चोर कहा; अत: राजा को सम्पक्‌ परीक्षा के उपरान्त ही दण्ड देना चाहिए । परिस्थिति-जन्य प्रमाण मात्र ( सरकमस्‍टें- 
शिएल एविडेन्स) के आधार पर ही' स्थित रहने के दोष को माण्डब्य का उदाहरण (छीडिंग केस) स्पष्ट करता है । बिना 
सम्पक्‌ तर्बा-विचार के ऋषि माण्डन्य को चोर सिद्ध किया गया था । ” मुच्छकटिक नाटक (अंक ९) भी परिस्थिति-जन्य 
प्रमाणों के आधार पर किये गये निर्णयों की भ्रामकता की ओर संकेत करता है । 


नारद (४।२८९) ने व्यवस्था दी है कि जब परिस्विति-जन्य प्रमाण एवं उन पर आधारित अनुमानों से निर्णय 
करने में सफलता न हो तो न्यायाधीश को स्थान, समय एवं विवादी की शक्ति के अनुकूल दिव्य या शपय दिल्लानी चाहिए, 
यंथा--अग्नि, जछ, आध्यात्मिक फल-प्राप्ति आदि | यही बात मनु (८।१०९) ने भी कही है । दिव्य-प्रमाण को देवी-क्रिया 
या समय-क्रिया कहा जाता है (विष्णुघर्मसूत्र ९१) | कुछ स्मृतियों ने शपथों और दिव्यों (आडियक) में भिन्‍नता घोषित 
की हैं, किन्तु मनु (८।१०९-११४) एवं नारद (४२३९) ने ऐसा नहीं किया हैं। मिताक्षरा (याज्ञ० २॥९६) एवं 
सरस्वत्तीविकास (पु० १०६) ने शपथों एवं दिव्य-प्रमाण को दैव प्रमाण माना है । छोटे-छोटे विवादों में सामान्यतः छापथों 
की एवं गम्भीर अपराधों में दिव्य की आवश्यकता पड़तों थी। मिताक्षरा (याज्षण २।९६), व्यवहारमयूल (पु० 
४६) एवं व्यवहारप्रकाश (पु० १७० ) का कथन है कि दिव्यों से सामान्यतः तुरन्त निर्णय होता है, किन्तु शापथों से देर 
लगती हैं, क्‍योंकि राजा को देखना पड़ता था कि शपथ जेैने वाक्ते पर एक सप्ताह या कुछ दिन के उपरान्त विपत्ति पड़ती 
है कि तहीों। व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० ९६) ने दापथों एवं दिव्यों को तुछा ( तराजू ) माना है । हंख-कछिखित के 
अनुसार दिव्य-प्रमाण हैं तुछा, विष-पान, अग्नि-म्रवेद्य, अग्नि में तपे हुए लोहे को पकड़ना, यज्ञ एवं दान से उत्पन्न फछों 
का त्याग तथा राजा हारा अन्य द्वापयें दिकाना। बृहस्पति का कथन हैं कि जब साक्षी, अनुमान एवं परिस्यिति-जन्य 
प्रमाणों में अन्तर पड़ जाय तो मामके का निर्णय दिव्य-प्रमाण से करना चाहिए । 


शपथ का आश्रय केवल व्यवहार अथवा न्याय-विधियों में ही नहीं किया जाता, पश्रत्युत सामान्य बातों में, यथा 
अपनी बात सिद्ध करने, अपने चरित्र एवं प्रस्चिद्धि को भी प्रमाणित करने में इसका आश्रय लिया जाता है | नारद (४ी 





१७, दु्यते हाचोरो$पि चोरमार्गं यवृच्छया संनिपाते चोरवेंशपास्व॒भाण्डसामान्येन गुह्ममाणो दृष्ट:, चोरमाण्डस्योपवासेन 
वा यया हि माण्डव्य: कर्मक्लेशभयादचोरइ्चोरोण्स्मीति ब्रुवाण:। तस्मात्समाप्कतरणं नियमयरेत्‌ । कौटिल्य (४८); 
केवल शास्त्रमाश्रित्य न कर्तव्यों हि निर्णय: । युक्तिहीनविचारे हि धर्महानिः प्रजायते ॥ चौरोज्चौर: साध्वसाधुर्जायते 
व्यवद्वारतः | युक्‍ति विना बिचारेंण माण्डब्यक्चोरतां गतः ॥ बुहृस्मति (व्यवहारप्रकाश, पु० १३-१४, पराद्षरमाघ- 
वीय ३, पु० ३९) | स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० २५) ने नारद (१॥४२) को उदृघृत किया है; यात्यचोरोषि चोरत्व॑ं 
सनोरदचायाव्यचोरताम्‌ । अचोरदचोस्तां प्राप्तों माण्डब्यों व्यवहारतः ॥ माण्डब्य ने मौतब्रत धारण किया या, अतः 
कठिन यातना के भय से उन्होंने मोन रूप से चोरत्व स्वीकार कर छिया, क्‍योंकि वे चोरी की गथी सम्पत्ति के पास 
पाये गये थे । आगे चछकर उनकी स्वीकारोक्ति का भण्डाफोड़ हुआ । माप्डब्य का यह वृत्तान्त एक प्रसिद्ध दुष्टान्त 
कह्दा जाता है और परिस्थितिजन्म प्रमाणों को ज्ञामकता की ओर संकेत करता है । हे 


७४६ घर्मशास्त्र फा इतिहास 


२४३-२४४) ने वत्तिष्ठ द्वारा यातुषान (राक्षस या ऐन्द्रजाक्रिफ) कहे जाने तथा सप्त ऋषियों द्वारा कमलत-सूत्र चुराने का 
अपराध छागायें जाने पर दापथ छेते को बात कही है ।/* इस विषय में और देखिए मनु (८११०), जहाँ उन्होंने 
पिजवन के पुत्र सुदात्त के समक्ष वसिष्ठ द्वारा द्ापय कछेने की चर्चा की है | वस्तिष्ठ पर विद्वामित्र द्वारा यह आरोप छगाया 
गया कि उन्होंने अपने सौ पुत्रों को ल्वा डाछा था। देखिए नारद (४२४३) भौर मतु (८।११ ०), जहाँ ऋग्वेद (७।१०४। 
१५-१६) का हवाला दिया गया है । मनु (८।११३) एवं नारद (४।१९९) ने जातियाँ के अनुरूप विभिन्‍न द्पथों की और 
संकेत किया हूँ | अपनी स्त्रियों एवं पुत्रों के सिर पर हाथ रखकर भी दापथ लेने को विधि थी (मनु ८।११४) | सत्य का 
सहारा केकर शपथ छेने को चर्चा पाणिनि (५॥४।६६, सत्यादु अश्पथे) ते भी की है। नारद (४॥२४९) ने गम्भीर 
अपराधों में दिव्यों का तथा कम महत्त्व वाले विधादों में क्षपथों का उल्लेख किया हैं। नारद (४२४८) ने वर्णन किया 
है---जैसा कि मनु ने कहा है, शपथ की घोषणा सत्य, अछ्यों, हुथियारों, पश्लुओं, अन्नों, सोना, देव-पादों, पूर्वपुरुषों, दान 
एवं सदुगुणों के नाम से की जातो है । वृहस्पति ने मतु एवं नारद की बात मान ली है और कहा है कि ये दपथ अर्थमूल 
एवं हिंसामूल ( प्लिविक्त एवं क्रिमिनछ ) छोटे-छोटे विवादों में प्रयुक्त होती हैं । इस बिपय में और देखिए विष्णुघर्मसूत्र 
(९५-१० एवं ९।११-१२), मनु (2/१११) एवं याज्ञ० (२।२३६) । 

आपस्तम्बधर्मसून (२।५।११।२) ने कहा है कि जब सन्देह उत्पन्न हो जाय तो अपराधी राजा द्वारा दण्डित 
नहों होना चाहिए | इसी को आजकल सन्देह का छाम [(वेनिफिट आव डाउट) कहते हैं। स्पष्ट है, यह सुन्दर उक्ति 
ईसा के जन्म के झताब्दियों पूर्व घोषित हुईं थी ।** 


है अनुशासनपर्व (९५।१ २-१५) में भाया है कि सात ऋषियों ने एक-दूसरे को कमछ-सूत्र चुराने का अपराध लगाया 
और सभी ते बारी-बारी से शपथ छी । अहुलपा के विषय में अपने को निर्दोष सिद्ध करने के लिए इन्द्र ने भी 
छपथ की थी | 

१९. न च सन्देंहे दण्ड कुर्यात्‌ । आपत्तम्बधर्मशृत्र (९५॥११२) । 





+ जहर 
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अध्याय १४ 
द्व्यि 

यहाँ पर दिव्यों का विवरण संधिप्त रूप में उपस्थित किया जा रहा है। ऋग्वेद (१।१५८।४-५)' में उच्च 
के पुत्र दीर्घतमा ने प्रार्यता की है कि दसगुनी लकड़ियों अथवा इंधनों की अग्नि उसे जल्ला न सके, वें नदियाँ, जिनमें बह 
हाथ-पाँच बॉधकर फेंक दिया गया हैँ, उसे डुबा न सके । इस कथन में कुछ छोगों ने अग्नि एवं जल के दिव्यों का संकेत 
पाया है । फिन्‍्तु लगता है, ऐसी बात हैं नहीं, यहाँ पर तैतन के नेतृत्व में दासों द्वारा दीघंतमा को दिये गये कठोर बर्ताव 
की बोर संकेत मात्र है। इसी प्रकार ऋग्वेद (३॥५३।२२)* का यह कथन “वह कुल्हाड़ी गर्म कर रहा है, उस दिव्य 
की भोर संकेत नहीं करता जिसमें गर्म कुल्हाड़ी पकड़ी जाती है। अथर्ववेद (२१२।८) के कथन में भी पश्तियमी 
विहानों को दिव्य की झलक मिछो है; हाँ, आठवें मन्त से कुछ ऐसा प्रकट होता है ।? पंचनिक्ष (या ताण्ड्य) ब्राह्मण 
(१४।६।६) ने वत्स को कथा कही है । वत्स की विमाता ने उसे झाुड्भा से उत्पन्न कहा और वत्स ने इसका विरोध कर 
कहा कि वह ब्राह्मण है । वह अपने कथन की पुष्टि के छिए अग्नि में कूद पड़ा और बिना जले निकक आया | मनु 
(८2११६) ने भो इस कथा की चर्चा की है। सम्भवतः संस्कृत साहित्य में यह दिव्य का प्राचीोनतम उदाहरण है | 
छान्‍्दोग्योपनिधदु (६।१६।१) में गर्म कुल्हाड़ी पकड़े जाने की चर्चा हुईं है, जो दिव्य-सम्बन्धी दूसरा प्राचीन उदाहरण 
है। भआपस्तम्बधर्मसृत्र (२।११।२९।६) में भी दिव्य की चर्चा है। एक अन्य स््यान (२।५१ १२) पर भी आपतस्तम्ब ने 
ऐसा हो कहा है--दिव्य प्रमाण से एवं (साक्षियों म्ते) प्रइन करके राजा को दण्ड देना चाहिए | एांख-लिखित ने चार 
प्रकार के दिव्यों के नाम लिये हैं, यथा--वुरा, विष, जरू एवं जलता हुआ लोह | मनु (८११४) ते केवल दो के नाम 
लिये हैं, यथा--हाथ से अग्नि उठाता. (अर्थात्‌ जलता हुआ लोह पकड़ना) तथा जल में कूृदता | किन्तु नारद (४।२५१) 
के कथनानुसार मनु ने दिव्य के पाँच प्रकार दिये हैं। याज्ञ० (२।९५), विष्णुघर्मबुत्र (९-१४) एवं नारद (४२५२) 
ने पाँच प्रकार दिये हैं, यथा--चुछा, अग्नि, जक्त, विष एवं कोश (पवित्र किया हुआ जकू)। किन्तु दो अन्य प्रकार भी 
ज्ञात थे; तप्त माष (४॥३४३) एवं तण्बुछ (४२३२७) । बुहत्पति एवं पितामह ते नौ प्रकार दिये हैं (अपरार्क, क्रम से 
पु० १२८ एबं ६९४) । 

पितामह द्वारा उपस्थापित दिव्य-सूची के विषद विवरण याज्ञ० (२।९५-११३); विष्णुबर्मसूत्र (९-१४), नारद 
(४॥३३९-३४८), कात्यायन (४११-४६१) एवं छुक्र (४५॥२३३-२७०) में प्राप्त होते हैं। ईसा की आरम्मिक छाता- 





१. मा मामेघों दशतयदिचतों घाक्‌ प्रयद्वां बद्धस्ट्मति ल्लादति क्षाम्‌ ॥ न मा गरन्नद्यो मातृतमा दासा यदीं सुसमब्धम- 
वाघुः ॥ ऋग्वेद (१।१५८।४-५) । ह 

२. परवा' चिद्दि तपति झिम्बल्ल॑ चिद्दि वृश्चति । उच्चा चि४दिर् येषन्तों प्रयक्षा फेनमरध्यति ॥ ऋगखेंद (३॥५३॥२२) । 

३, भा दधामि ते पद समिद्धे जातवेदसि । अग्नि: शरीर वेवेष्ट्वसु वागपि गच्छतु ॥ (अथर्ववेंद २।१२८) । 


थे हल 





इं्ट घर्मधात्त्र का इतिहास 


डिदयों में दिव्यों का प्रचक्तत था, जैसा कि मृच्छकटिक (९।॥४३) नाटक (जहाँ विष, जछ, तुछा एवं अग्नि का उल्लेख है) 
एवं बाण की कादम्बरी (४७) से प्रकट होता है। निबन्धों एवं टीकाओं में मिताक्षरा, स्म॒ तिचन्द्रिका, दिव्यतत्व (रघु- 
ननन्‍्दन लिखित), व्यवहारमयु्ञ एवं व्यवहारप्रकाद दिव्य-विवेचन में प्रमुख स्थान रखते हैं । 

मानुष प्रमाण द्वारा सिद्ध न होने पर विवाद को निर्णय तक पहुँचाने में दिव्य सहायक होते हैं। इसी से दिव्य 
को परिभाषा यों दी गयी है--'मानुष-प्रमाण से निश्चित न होने पर जो विवाद को तय करता है, उसे. दिव्य कहते हैं, 
(व्यवह्ारमयूत्र) तथा जो मानुष-प्रमाण से न हो सके या न सिद्ध किया जा सके उप्ते जो सिद्ध करता है बहु दिव्य कहू+ 
छाता है, (दिव्यतत्त्व, पु० ५७४) ।९ मनु (2११६) की व्याढ्या में मेघातिथि ने सत्य के उद्घाटन में दिव्य के आशय छेने 
के प्रदन पर विचार किया है। यहाँ विरोध खड़ा होता है कि अग्नि एवं जछू प्राकृतिक दाक्तियाँ हैं जो समान रूप से 
कार्यक्षील होती हैं, वे ऐसी द्ाक्तियाँ हैं जो जीवों की भाँति ऐसी बुद्धि नहीं रखतों कि मनुष्यों को अपता मन-परिवर्तन 
करने में प्रेरित कर सकें। अतः विरोधी कहता है कि दिव्य एवं दापथ इन्द्रजाल (जादू) के समान हैं जो छोगों को सत्य 
बोलने के छिए भयभीत करते हैं । इसका उत्तर यों है-/असफलताओों के उदाहरणों से दिव्य की उपयोगिता नहीं घटती; 
क्योंकि वे अधिकता से प्रयुक्त नहीं होते और न वे प्रत्यक्ष ही हैं और उनके आधार पर किये गये अनुमान के प्रतिफछ 
अनिदचयात्मक होते हैं इसीलिए वे अनुपयोगी हैं, ऐसा नहीं कहा जा सकता । इन दिव्यों पर विश्वास नहीं होना चाहिए, 
ऐसा कोई नहीं कह सकता । जिसपर प्रकार साक्षियों पर विदवास किया जाता है (यद्यपि वे झूठे भी हो सकते हैं) उसी 
प्रकार दिव्यों पर भी विद्वास्त किया जा सकता है। यदि दिव्यों से असफलता भमिक्ते तो यह समझना चाहिए कि दिव्य 
छेने वाले के पूर्वजन्म का यह प्रतिफक्त है ।' याज्ञ० (२।२२), नारद (२।२९५, ४॥२३९), बृहस्पति", कात्यायन (२१७) 
एवं पितामह ने दिव्यों के विषय में यह स्तामान्य नियम दिया है कि इनका प्रयोग तभी होना चाहिए जब अन्य मनुष्य- 
प्रमाण (यवा--्ताक्षो-गुण, लेख-प्रमाण, भोग) या परिस्थिति जन्य प्रमाण उपस्थित न हों । कात्यायन (२१८-२१५९) का 
कथन है कि यदि एक दछ् मानुष-प्रमाण में बिदवास करे और दूसरा विव्य-प्रमाण पर, तो राजा (न्यायाघीक्) को मानुप- 
प्रमाण स्वीकार करना चाहिए; यदि मानुष-प्रमाण साधथ्य के किसो एक ही अंश को सिद्ध करें तो उसे ही मानना चाहिए 
ने कि दिव्य-प्रमाण का सहारा छेना चाहिए, भछते ही दिव्य-प्रमाण सम्पूर्ण साध्य से सम्बन्धित हो ।* नारद (२॥३० +5 ड।- 
२४१) का कथन हैं कि जब क्ेत-देन जंगलछ में, एफान्त में, रात्ति में, गृह के भीतर हो तब दिव्य-प्रमाण ग्रहण करना 
चाहिए; यही नहीं, प्रत्युत श्ाहुप (हिंसा-कर्म) के बांदों में, या जब निरक्षेप (घरोहर) से इनकार हो तब भी ऐसा हो 
सकता है | कात्यायन (२३० ) ने एकान्त में (वेष वदलक कर) किये गये पत्ाहस के वादों में दिव्य ग्रहण को छूट दी है, 
किन्तु यह भी तभो जब कि मानुष-प्रमाण उपध्यित न हो । कात्यावत (२२९) ने अपवाद भी दिये हैं; साहस, आक्रमण, 


४. तन मानुषप्रमाणानिर्णेयस्यापि तिर्णायक॑ यत्तहिब्यमिति छोकप्रप्तिदममू । अपिना मानुषप्रमाणसच्त्वेषपि यत्र चैव 
घटाग्यज्भुकारस्तत्राप्येतद्‌ भवतीति सूचितम्‌ । दिव्यतत्व (पृ० ५७४) | 

५, प्रमाणहीते वादे तु निर्दोषा दँविकी क्रिया । बुहस्पति (व्यवहारफ्काश, पु० १६९); सम्भवे साक्षिणां प्राज्ञो दैविकी 
बर्जयेतु क्रिपाम्‌। कात्यायन (स्मृतिबन्दिका २, पु० ५१); यस्मिन्‌ यस्मिन्‌ विवादे तु साक्षिणां नास्ति सम्मवः। 
साहसेषु विषोषण तन्न दिव्यानि दापयेत्‌ ॥ पितामह (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० ९५) | 

६, यद्योको मानुषों ब्रूयादन्यों ब्रुयात्ु दंघिकोम्‌ । मानुषों तन्न गृहणीयान्त तु दँवीं क्रिपां नुप: ॥ ॥यद्येकदेदाव्याप्तापि क्रिया 
विद्येत मानुषी । सा ग्राह्या न तु पूर्णापि दैविकी .बंदतां नुणाम्‌ ॥ कात्यायन (मिताक्षरा, याज्ञ० २२२; व्यवहार- 
मातूका, पू० ३६७) । 


सानुष एवं विव्य-प्रमाणों फो तुलना ७४९, 


मानहानि तथा अन्य वाक्तिप्रयोग के वादों में मानुष-प्रमाण जयवा दिव्य-प्रमाण का आध्रय छिया जा सकता हैं ।? नारद 
(४२४२) ने स्त्री की पवित्नता के प्रइन में, साहस-विवादों, धन या घरोहर से इनकार करने के मामलों में दिव्य की 
बात चलायो है। नारद के इस नियम से सीता का जग्नि-प्रवेश स्मरण हो जाता है । बुहृत्मति एवं पितामह ने स्थावर 
सम्पत्ति के विवादों में दिव्य-्प्रमाण-प्रहण मता किया है ।* यह एक सामान्य नियम था कि प्रतिवादी को ही दिव्य ग्रहण 
करना पड़ता था (फात्यायनल ४११ -विष्णुघर्मसूज ९२१) ।' किन्तु याज््० (२।९६) ते एक विकल्प दिया है कि दोनों 
पक्षों में कोई भो पारस्परिक समझौते के फलस्वरूप दिव्य ग्रहण कर सकता है और ऐसा करने पर दूसरे पक्ष को हार 
जाने पर अर्थ-दण्ड देना पड़ता था या शारीरिक दण्ड सहना पड़ता था । इसका तात्पर्य यह होता हैं कि मानुप-प्रमाण से 
साध्य का भावात्मक रूप तथा दिव्य-प्रमाण से उप्तका अभावात्मक रूप सिद्ध करना पड़ता था, यथा प्रतिवादी को ऋण 
न छेनें की बात को दिव्य-ग्रहण से सिद्ध करना पढ़ता था। अर्थ-दरण्ड देना या छारीरिक दण्ड सहना, शोष॑कस्य या 
शिरस्व कहलाता था [(याज्ञ० २॥९५; विष्णुधर्मसूत्न ९।२० एवं २२; पितामह; नारद ४॥२५७; कात्यायन (४१२-४१३) । 
याज्ञ ० (२।९५) ने व्यवस्था दी है कि तुला, अग्नि, विष एवं जकछ के दिव्य अधिक धन वाक्ते विवादों में ही छागू होने 
चाहिए । उन्होंने पुनः कहा है कि १००० पण (ताम्न) को अधिक घन कहा जाता है (२।९९) । राजद्रोह एवं पंच महा- 
पातकों में घिना घन की परवाह फिये उपर्युक्त दिव्यों में कोई भो ग्रहण किया जा सकता हैं। जब वादी हार जाने पर 
दण्ड देने को सन्‍नझ्ध रहे तो प्रतियादी द्वारा कोई भी दिव्य ग्रहण € “या जा सकता हैं। थोड़े या कम सभी प्रकार के घन 
के विवादों में कोझ् नामक दिव्य का ग्रहण मान्य था, चाहे वादी हार जाने पर दण्ण देने को प्रतिश्रुध रहे या न रहे । 

याज्ञ० (२।९८) के मत से तुला नामक दिव्य स्त्रियों, अल्पवयस्कों (१६ वर्ष से नोचे), बूढ़ों (अस्सी वर्ष के), 
अन्यों, छूले-छेगड़ों, ब्राह्मण एवं रोगियों के लिए है, अग्नि (जलता हुआ हुल का फाल या तप्त माष) क्षत्रियों के लिए, 
जल बैश्यों के छिए तथा विष छाबद्टों के छिए है | यही बात नारद (४३३५) ने भी कही है । नारद (४२५६) ने कहा -: 
है कि ब्रतधारियों, विपत्ति-ग्रस्त लोगों, तापस्ों एवं स्त्रियों को दिव्य-प्रहण नहीं करना चाहिए । इस सूची में पित्तामह ने 
नाबालियों एवं बुढ़ों को जोड़ दिया हैं। किन्तु इस विषय में ह्मुतिचन्द्रिका (२, पृ० १०३) ने कहा है कि यह छूट केवल 
अग्नि, विष एवं जल के छिए है । एक ह्मृत्ति (मिताक्ष रा, याज्ञ ० २।९८) के मत से तुला एवं कोद्ा नामक दिव्यों का ग्रहण 
छ्त्रियों, नावाक्षिगों आदि के छिए भी मान्प है | इन उक्ष्तियों में मानव की दुर्बकृताओं के प्रति सहिष्णुता, दयाछुता एवं 
अनुराग की गंध मिलती है । कात्यायन (४२३) के मत से उच्च जातियों के चरवाहों (गोरक्षकों या गोरस्लियों), व्या- 
पारियों, शिल्पकारों, भाटों, नौकरों एवं सूदखोरों को शुद्ध वाछा दिव्य प्रहण करना चाहिए । (कात्यापन (४२२) ने 
सभी वर्णों या जातियों के किए सभी प्रकार के दिव्य की व्यवस्था दो हैं, केवल ब्राह्मण को बिष नामक दिव्य से बरी 
रखा है | कात्यायन (४२४-४२६) के मत से लोहारों या कोढ़ियों के लिए अग्नि, मल्लाहों या उनके छिए जो दवास या 


७. गृढसाहसिकानां तु प्राप्तं दिव्यैः परीक्षणम्‌ । कात्यायन (मिताक्ष रा, याज्ञ० २।२३ एवं स्मृतिचन्द्रिका २, पु० ५१)। 
प्रक्रान्ते साहसे वादे पारुष्ये दण्डबाचिके । बलोदुभूतेथु कार्येघु साक्षिणों दिग्यमेव वा ॥ कात्यायन (मिताक्षरा, याज्ञ ० 
२।२२, अपरार्क, पु० ६२५९ एबं स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ५१) | 

८. स्थावरेषु विवादेंषु दिव्यानि परिवर्जगेत्‌ ॥ पितामह (मिताक्षरा, याज्ञ० २।२२, ह्मृतिचन्द्रिका २, पु० ५३); बाक्‍्पा- 
रुष्ये महीवाद निधिद्धा दैविकी क्रिया । वृह॒त्मति (अपरार्क, पु० ६२६ एवं स्मृतिचन्द्रिका २, पु० ५३) । 

९. न कक्चिदभियोक्‍षततारं विव्येषु विनियोजयेत्‌ । अभियुक्ताय दातव्यं दिव्यं दिव्यविज्ञारदैः ॥ कात्यायन (अपराक्क, 
पृु० ६९५, पराण्रमाघवीय ३।१५३, व्यवद्वारप़काश, पु० १७३) । 


७१० धम्मंजास्त्र फा इतिहास 


खाँसी से ग्रस्त हैं जल, झाड़-फक करने वालों, योगियों, पित्त-प्रस्त लोगों के किए विष तथा दाराबियों, विषयासकतों, 
जुभारियों एवं नास्तिकों के किए फोदा वर्जित माना गया है। यही नियम विष्णुधर्मसूत्र (९६।॥२५ एवं २९), नारद (४। 
२५५ एवं ३३२) में भी पाये जाते हैं। कात्यायन (४२७-४३०) के मत से इन लोगों को स्वयं दिव्य-ग्रहण वर्जित है-- 
पिता, माता, ब्राह्मण, गुझ, नाबालिग, स्त्रों एवं राजा के हन्ता; पंचमहापातकी; विद्योषतः नास्तिक छोग, जो चिहश्षिष्ट 
सम्प्रदाय-चिह्न रखते हों, महादुष्ट छोग, क्षाड-फूंक करने वाक़े तथा योगिक क्रियाएँ करने वाले, विभिन्‍न बर्णों के संयोग: 
से उत्पन्त सन्‍्तान (वर्णसंकर) एवं बार-बार पाप करने बाकछ्े । इन लोगों के स्थान पर इनके हारा नियुक्‍त भक्ते छोग या' 
भछे लोगों के तैयार न होने पर उनके सम्बन्धी दिव्य ले सकते हैं। छशांख-किखित ते भी मिन्नों एवं सम्बन्धियों को प्रति- 
निधिरूप में दिव्य के लिए ग्राह्म माना है। कात्यायत (४३३) का कथन है कि जब अस्पुष्यहीन जाति के लोग, दास, 
म्छेचछ एवं प्रतिकोमप्रसृत लोग (अर्थात्‌ ऐसे छोग जो प्रतिक्षोम विवाह से उत्पत्न हों, यथा शूद्र पुरुष तथा वैद्य नारी से 
या वैद्य पुरुष तथा क्षत्रिय सारी से उतक्षत्त व्यक्ति] अपराधी हों, उनके अपराधों का निर्णय राजा हारा नहीं होना 
चाहिए, राजा को चाहिए कि वह प्रचलित दिव्यों की ओर निर्देश कर दे | ह्मृतिचन्द्रिका एवं पराद्वरमाघवीय का 
कथन है कि यह उसी मामकछे में छागू होता है जिसमें कि सम्बन्धी या अन्य व्यक्ति प्रतिनिधि रूप में प्रसिद्ध दिग्पों के 
छिए उपलब्ध नहीं होते । व्यवहारतत््व (पु० ५७९) का कहना है कि म्लेच्छों एवं अन्य लोगों के छिए घट-पर्प आदि 
* दिव्य जाग होते हैं । घढ-सर्पं दिव्य में उस घड़े में अगूडो या सिक्का डालता पड़ता था और उसे निकाछना पड़ता था 
जिसमें सर्प रखा रहता था | यदि पस्र्प न काटे अथवा फाट जेने पर व्यक्ति न मरें तो उसे निरफ्राधी घोषित कर दिया 
जाता था (देखिए टिप्पणी सं० १०) | याज्ञ ०७ (२।९७) एवं नारद (४२६८ एवं ३२०) का कथन हैं कि सभो प्रकार के 
दिव्य मुख्य न्यायाधीश के समक्ष सूर्योदय के समय या अपराक्तु में राजा, सम्यों एवं ब्राह्मणों के समक्ष कार्यान्वित होते थे । 
' भिताक्षरा में छिखा गया है कि ध्षिष्ट छोंगों की परम्परा से रविवार उचित दिन माता जाता है | पितामह के अनुसार 'जक 
दिव्य दोपहर के समय तथा (विष दिव्य रात्रि के अन्तिम प्रहर में होना चाहिए (भिंताक्षरा, याज्ञ ० २।९७) । इसी प्रकार 
कुछ ऋतुए एवं मास भी उपयुक्‍त या अनुपयुक्त समझे जातें थे, यधा--नारद (४।२५४) के, अनुत्तार अग्नि दिब्य बर्षा 
ऋतु में उपयुकत हैँ, तुछा क्षिशिर ऋतु में, जल ग्रीष्म ऋतु में तथा घिष शीत ऋतु में | नारद (२।२५९) ने जल के 


१०, अस्पुक्याघमदासातां म्लेच्छानां पापकारिणाम्‌ । प्रातिलोम्पप्रसूतातां निष्चयो नत्ु राजनि ॥ तत्मसिद्धानि दिव्यानि 
संदाये तेषु निदिछ्षेत्‌ )। कात्यायन (मित्ताक्षरा, याज्ञ० २।९९; स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १०४; पराशरमाधवीय रे, 
पृ० १६१; 'तल्मसिद्धानि सर्पघटादीनि' व्यवहारतत््व (पु० ५७९); ब्यवहारप्रकाद्ष (१८०) तल्मस्िद्धानि सर्पघटा- 
दीनि इति स्मृतितत्त्वे ।! विक्रमादित्य षष्ठ (१०९८ ई०) के गदग नामक अभिलेख में (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द 
१५, पु० ३४८, पु० ३६० ) ऐसा आया है--- हम खौलता हुआ जछ छते हैं, हम घट में रखते गये बड़े सर्प को 
ठोकते हैँ या हम तुला पर चढ़ जाते हैं।” महामण्डलेक्बर कार्तवीर्य चतुर्थ के अभिलेख (१२०८ ई०) में (इण्डियन 
एष्टोक्वेरी, जिल्द १९, पू० रे४२, पु० २४६) भाया है कि सुगन्धवर्तों (सौण्डत्ती) के रदूदों के राजा छष्मीघर की 
रानी चन्द्रिका (या चन्दलदंबी) पतिब्रता थी और उसे घटसर्प से सफलता मिकी--'भाति इलाष्यगुणा पतिब्नत- 
तया देवी चिरं चन्द्रिका | संप्राप्ता घटसर्पजातविजयं लक्ष्मीघरप्रेयसी ॥'” बाम्बें गजेटियर (माग १, परिच्छेद २, 
पृ० ५५६, टिप्पणी ५) ने एश्षियाटिक रिसर्चेज़ (भाग १) का एक उद्धरण दिया है जिससे घटसपं॑ के दिव्य का 
परिचय मिलता है; घट में साँप रहता है, उसमें अँग्रूठो या कोई सिक्का डालकर निकाछा जाता है। और देखिए 


१९३४ सन्‌ वाछी रिपोर्ट आव साउथ इण्डियन एपिग्राफी, जहाँ ल्लौलते हुए घी या तेल में भंगुछ्ियाँ डालने के 
दिव्य का उल्लेख है । 
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लिए छ्षीत ऋतु, अग्नि के लिए ग्रीष्म, विष के लिए वर्षा एवं तुला के लिए तोदण बायु को वर्जित माना है । मिताक्षरा 
(याज्ञ० २९७) एवं पराशरमाथबीय (३, पृ० १६२) ने पितामह का उद्धरण देतें हुए लिखा हैं कि चैंत्र, वैशाख, 
मार्गशीर्ष सभी दिव्यों के लछिए उपयक्त हैं तथा कोष एवं तुछा सभी मासों में किये जा सकतें हैं । 

स्थान के विषय में पितामह ने व्यवस्था दी है कि दिव्य-ग्रहण राजा था राजा हारा नियुक्त न्यायाधीक्ष हारा 
विद्वान्‌ क्षाह्णों एवं जनता (या मन्त्रियों) के समक्ष होना चाहिए । कात्यायन (४३४-३५ एवं ४३७) ने छिखा है--- 
गम्भीर पापों के मामलों में प्रसिद्ध मन्दिर में, राजद्रोह में राजद्वार के पास, वर्णसंकरों (प्रतिक्रोम थिवाह से उत्पन्न) 
के लिए चौराहे पर॒ जौर इनके अतिरिक्त अन्य मामलों में न्‍्यायाकृयों में दिव्य प्रयोग किया जाना चाहिए । अनुपयुक्‍त 
स्थानों एवं कालों में तथा निर्जन में किये गये दिव्यों को अनुपयुकत समझा जाता हैं अर्थात्‌ वे मामछों के निर्णयों में कोई 
प्रभाव नहीं रखते । तारद (४॥२६५) का फथत्त है कि तुक्ता को न्यायाक्ृय में, राजद्वार पर, मन्दिर में या चौराहेंपर 
रखता चाहिए ।| 

दिव्य-विधि, जैसा कि मिताक्षरा (याज्ञ० २।९७ एवं ५९), व्यवहारमयुस्व॒ (पु० ५२-५५), व्यवहारप्रकाकष्त (पृ० 
१८३-१८८), व्यवहारनिर्णय (पृु० १४८-१५३) में उल्लिल्लित हैं, इस प्रकार है--जिस प्रकार यज्ञों में अध्यय होता है 
और उसी का निर्देशन सर्वोच्च एवं सर्वमान्य होता है, उसप्ती प्रकार राजा का आदेंश मुल्य न्यायाघीद के किए दिव्य के 
विषय में होता है । मुख्य न्‍्यायाधीज्ञ एवं दिव्य ग्रहण करने वाछा अर्थात्‌ शोब्य उपवास करता है । दोनों को प्रन्‍त:वाक 
स्‍्तान करना होता है । ज्योष्य भीगे कपड़े पहने रहता है । न्यायाथीजश् देवों की अभ्पर्थना करता हैं और गाजें-बाजे के 
साथ पुष्प, चन्दन एवं घृप आादि देता है। वह हाथ जोड़कर पूर्वाभिमुल्ल होकर दिव्य में उपस्थित होने के लिए धर्म की 
अम्यर्थना करता है और इन्द्र, यम, वदण, कुबेर को पूर्व ते लेकर सभी दिद्ञार्मों में स्थापित करता है, अग्नि एवं अन्य 
दिक्‍पाक्नों को मुख्य कोणों के कितारे रखता है । आठठों दिद्याओं में भाठ देवों पर (विभिन्‍न रंगों में; इन्द्र का पीत 
यम का काका...) ध्यान कैस्द्रित करता है । वह आठ बसुओं को (उनके नाम कछेकर) इन्द्र के दक्षिण, बारह आदित्यों 
को (उनके नाम केकर) इन्द्र एवं ईदान के बीच (अर्थात्‌ पूर्व एवं उत्तर-पुर्व के बीच) स्थान देता है, ग्यारह रुद्ठों को 
अग्नि के पूर्व, सात मातृकाओं को यम एवं तिऋति के बीच (बर्थात्‌ दक्षिण एवं दक्षिण-पद्चिम के बीच) स्थान देता है, 
गणेश को निऋति के उत्तर, सात मस्तों को वरुण के उत्तर स्थान देता हैं, दिव्यों के उत्तर दुर्गा का भाद्धान करता 
हैं। इन सभी देवों का आह्वान उपयुक्त वैदिक मन्‍्त्रों के साथ होता है (सभी मन्त्र व्यवहारमयूस् में दिये गये हूँ) । 
इसी प्रकार अन्य पूजा-अर्चन किये जाते हैं जिनका वर्णन यहाँ आवस्यक नहीं । एक पत्तें पर दिव्य का उद्दृंश्य छिस्षकर 
उस्ते क्लोषध्य के सिर पर मन्त्र के साथ रख दिया जाता हैं जिसका अर्थ यहु है--सूर्य, चन्द्र, अनिल (वायु), अनकछ (अग्नि), 
स्वर्ग, पुथिवी, ज७, हुदय, यम, दिन, रात्रि, दोनों सन्ण्याएँ एवं घर्म मानव के कार्यों से परिचित हैं । इस विषय में देखिए 
आदिपर्व (७४।३०), व्यवहारनिर्णय (पृ० १५३), मनु (८।८६) । मब हम नीचे कतिपय दिव्यों का संक्षिप्त वर्णन करेंगे । 

तुछा या घट का दिव्य 

बैंदिक मन्‍्त्रों के साथ कोई यज्ञिय बुक्ष, यथा--खदिर या उद्ुम्बर, काट लिया जाता है। उसी वृक्ष के दो स्तम्मों 
पर अक्ष (तुछाघार) छटका दिया जाता है। स्तम्मों को दो हाथ पृथिवी में गाड़ दिया जाता है और पृथिवी के ऊपर 
उनकी दूरी चार हाथ रहती है। ये खम्मे उत्तर-दक्षिण रहते हैँ । एक हुक छगाकर अक्ष से तुला ( तराज़ू ) की डाँडी 
कुटका दी जाती हैं। दो पलड़े कटका दिये जाते हैं । एक में छोष्य को बिठल्ला दिया जाता है और उसे मिद्‌टी, इंटों 
तथा प्रस्तर-खण्डों से तोक्ा जाता हैं। यह सब विधिपुर्वक किया जाता है । विधियों का वर्णन यहाँ नहीं दिया जा रहा 
है । एक बार तोलकर घोष्य को उतार दिया जाता है । उस्तको असत्य-्माषण से उत्पन्न फक्क सुनायें जाते हैं। इसके 









७१२ वर्भशात्त्र का इतिहास 


उपरान्त मन्त्रों के साथ वह पुनः बैठाया जाता है । एक ज्योतिषी पाँच पलों की गणना करता है । उसकी दूसरी घार की 
तोल के ली जाती है । यदि वह वूसरी बार पहली बार की तुलना में कम ठहरता है तो उसे निरफ्राधी घोषित कर 
दिया जाता है । किस्तु यदि बहू ज्यों का त्यों अथवा कुछ भारी ठहरता है तो अपराधी माना जाता है। बृहस्पति का 
कथन है कि बराबर तोल जाने पर पुनः तोल की जाती है | 
अग्नि का विव्य ह 
अग्नि, वरुण, वायु, यम, इन्द्र, कुबेर, सोम, सविता एवं विछ्वेदेतों के नाम पर गोबर के ९ वृत्त पद्चिम से पूर्व 
बताये जाते हैं। प्रत्येक वृत्त १६ भैपुलू व्याप्त का होता है और वे एक-दूसरे से १६ अंगुछ दूरी पर रहते हैं। प्रत्येक 
वृत्त में कुष रस्त दिये जाते हैं और प्रत्येक में छ्ोष्य को अपना पाँव रखना पड़ता है | अग्नि में १०८ बार घृत की जआाहु- 
तियाँ दी जाती हैं । एक लछोहार जाति का व्यक्त तोक में ५० पक (वदुर्वक्त व्यक्षि के छिए केबल १६ पल) तथा छम्बाई 
में भाठ अंगुछ का लोह-छण्ड मग्नि में तप्त करता है गौर इतना तप्त करता है कि उससे चिनगारियाँ निकलने लगती 
हैं । इसके उपरान्त सभी प्रकार के कृत्य, जिन्हें संक्षेप में तुला के सम्बन्ध में बताया गया है, सम्पादित होते हैं और 
धोष्य के सिर पर पत्र छिल्लकर रख दिया जाता है। मन्‍्त्रों के साथ अग्नि का भाह्वान किया जाता है। श्ोघ्य पूर्वाभि- 
मुख प्रथम वृत्त में ड़ा होता है । प्लोष्य के दोनों हाथों पर छाछ चिन्नू बना दिये जाते हैं और उत्त पर चावक्ल रगड़ 
दिये जाते हैं । न्‍्यायाघीदा उसके हाथों पर अद्बत्य (पीपल) की स्लात पत्तियाँ रख देता है मौर उनके साथ चावल गौर 
दही रल्ला जाता है । सबको सूत से बाँध दिया जाता है । न्यायाघीक्ष चिमटे से तप्त छोहें को छ्ोष्य के पत्तियों से बंधे 
हाथों पर रख देता है | श्योध्य घीरे-घोरे आठ वृत्तों तक चछता है और नें वृत्त में दोनों हाथों वाक्े तप्त छोह को फेंक 
देता है । इसके उपरान्त न्यायाघोद्य शोण्य के हाथों को पुनः चावलों से रगड़ता है। यदि श्ोष्य ऐसा करने देने में कोई 
हिचकिचाहठ नहीं प्रकट फ़रता और उप्तके हाथों पर दिन के अन्त तक कोई घाव नहीं दीखता तो वह निरपराघी घोषित 
हो जाता है| कात्यायत (४४१) एवं याज्ञ० (२।१०७) ने व्यवस्था दो है कि यदि लोहखण्ड आठवें वृत्त तक पहुँचने के 
पूर्व ही गिर जाता हैं या कोई सन्देह उत्पत्त हो जाता है (उस्तका हाथ जछा है कि नहीं) या वह छड़खड़ा पड़ता है या 
हाथ में कहीं और जछ जाता है तो छ्षोष्य को पुनः यह दिव्य करना पड़ता है | 
जल का विध्य 
जरू के दिव्य का वर्णन समृतियों एवं निबन्धों में जटिल हैं। स्मृतिचन्द्रिका ने (२, पु० ११६) जल एवं विष 
के दिव्यों को अपने काछ में अप्रचक्तित कहकर छोड़ दिया है। किसी जलाशय के पास पहुँचकर न्यायाघीक्ष उसके किनारे 
छ्ोष्य के कान तक ऊंचा एक तोरण खड़ा करता है । बहू वरुण (जल-देवता), मझोल्ले आकार के धनुष एवं तीन बाणों 
की (जिनकी नोके छोहे की नहीं प्रत्युत बाँत की होती हूँ) अर्चना चन्दन, घूप, दीप एवं पुष्प से करता है। तोरण से 
१५० ह्वाथ की दूरी पर एक लक्ष्य निर्धारित कर दिया जाता है। किसी पवित्र वृक्ष का एक स्तम्भ छेकर तीन उच्च वर्णों 
का कोई व्यक्त, जो छोष्य का बैरी नहीं होता, पूर्वाभिमुख होकर नाभि तक जछ में छड़ा हो जाता है। तब न्यायाघीश्व 


* शोष्य को जल में खड़ा करता है, और धर्म से लेकर दुर्गा तक के देवताओं की अम्यर्थना करता हैं. एवं अपराध लिखित 


कर छोष्य के सिर पर रखता है । इसके उपरान्त एक क्षत्रियया ब्राह्मण (आयुधजीबो), जो पविन्न हृदय का होता है 
और उपवास किये रहूता है, तोरण से लक्ष्य तक तीन बाण फेंकता है । शछ्योष्य वरुण की उपासता करता है कौर कहता 
है--- हें वदण, सत्य के द्वारा मेरी रक्षा करो ।” तब तक फुर्तीछा युवक गिरे हुए बाण के स्थान पर दौड़ जाता है 
श्ौर वाण को छेक्र ख़ड़ा हो जाता हैं । तोरण के पाश्व दूसरा फुर्तीका व्यक्षित लड़ा हो जाता है। तब न्यायाधीश तीन 
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वार ताछ़ी बजाता है । तोसरी ताली के साथ ही शझोध्य जल में खड़े ब्यक्ति की जाँघ पकड्ट कर डुबकी मारता है और 
तोरण के पास खड़ा व्यक्ति तेजी से दुसरे बाण बाछे व्यक्ति के पास दौड़ जाता हैं। वाण वाला व्यक्ति तोरण के पास 
दोड़कर आता है और यदि वह शक्षोघ्य को नहीं देखता या केवल उसके सिर का ऊपरी भाग मात्र देखता है तो शोष्प 
निर्दोष सिद्ध हो जाता है । यदि वह श्ोष्य का फान या नाक देख छेता है या उस्ते अन्यत्र बहते हुए देखता है तो छोष्य 
अपराधी सिद्ध हो जाता है । 
; बिष का विव्य 

घुप, दीप आदि से महेदवर की मूर्ति के समक्ष पूजा-अर्चना के उपरान्त तथा देवों की मृतति एवं ब्राह्मणों के समक्ष 
विष रखकर विष-दिव्य सम्पादित किया जाता है । विप का चुनाव शार्ज़ [(शूंग पौधे से निकाले हुए) या वत्सनाभ (वत्स 
नामक पौधे से निकाछे हुए) या हैसचत से किया जाता है (विष्णुधर्मसूत्र १३३, तारद ४३२२ भआादि)। वर्षा ऋतु 
में ६ यव, ग्रीष्म में ५ यव, हेमन्‍त (एवं शिक्षिर)] में ७ या ८ यव, शरद में छगभग ६ यव के बराबर विष होना चाहिए । 
राधि के अन्तिम प्रहर में विष देना चाहिए किन्तु दोपहर, अपराक्लु या सन्व्याकाछ में कभी नहीं । विष में ३० गुना घी 
मिला दिया जाता है | ब्राह्मण को छोड़कर किसी को भी यह दिया जा सकता हैं| मन्त्र आदि से देवों का आह्वान किया 
जाता है| विष-पान के उपरास्त छोज्प छाया में बिना खाये-पीये सुरक्षा में रहता हैं | यदि विष का प्रभाव उस पर नहीं 
होता तो बहु निर्दोध सिद्ध हो जाता है। यदि बिष मधिक हो भौर शोष्य ५०० तालियाँ बजाने तक विना प्रभाव के 
रह जाता है तो उस्ते निरपराधी मानकर उसकी दवा की जाती है (मिताक्षरा, याज्ञण २।११६ ) | दोध्य को छल से 
बचाने के लिए (सम्भवतः बह पूर्व उपचार-स्वरूप कुछ ख्ा-पी सकता है) उसे पितामह के मत से, तीन या पाँच रात्रियों 
तक राज-पुरुषों की अधीक्षकता में रखना चाहिए और उसको जाँच कर लेनी चाहिए, क्योंकि विष से बचने के लिए गुप्त 
रूप से वह दवाओं, मन्‍्त्रों अथवा रत्न आदि का उपयोग कर सकता है । 

कोष फा दिव्य 

शोघ्य को उग्न देवताओं (यथा रुद्र, दुर्गा, आदित्य) की चन्दन, पुष्प आदि से पूजा करनी पड़ती है और छतकी 
मृततियों को स्नान कराना होता है । न्यायाघीद्षा छोष्य से 'सत्येन माभिरक्ष (याज्ञ० २।१०८) मन्त्र के साथ पवित्र जक 
का आह्वान कराता है और उस जल को तीन बार हाथ से उसे पिछाता है । पितामह ने कुछ विदषिष्ट नियम दिये हूँ । 
वह जछ या तो श्ोष्य के आराष्यदेव की मृति का हतान-जल हो सकता है, या यदि श्षोष्य सभी देवों को समान 
मानता है तो सूर्य की मूति का सस्‍्तान-जकू हो सकता है। दुर्गा के गूल को स्नान कराया जाता हैं, सूर्य के 
मण्डकू तथा अन्य देवों के अस्चों को स्नान कराया जाता है। दुर्गा का ह्तान-जछ चोरों को तथा आायुधजीवियों 
को दिव्य के रूप में दिया जाता है। किन्तु सूर्य का स्नाॉन-जल ब्राह्मणों को नहीं दिया जाता । अन्य दिव्यों का फल शीघ्र 
ही घोषित होता है किन्तु ' कोष दिव्य के फछ के लिए प्रतीक्षा करनी पड़ती है और यह अवधि विवाद की सम्पत्ति तथा 
अपराध की गुरुता पर निर्भर रहती है । याज्ञ० (२।११३), विष्णुघर्मसृत्र (१४।४-५) एवं नारद (४।३३०) के मत से 
कोष दिव्य के चौदह दिनों के उपरान्त यदि छ्ोध्य पर राजा की ब्यवस्या या देवों के क्रोध के कारण कोई विपत्ति नहीं 
घहराती, या उसका पुत्र या स्त्री नहीं मरती, वह॒ गम्भीर रूप से बीमार नहीं पड़ता, उसका घम नष्ट नहीं होता, तो 
वह निर्दोष सिद्ध हों जाता है । थोड़ी बहुत हानि से कुछ नहीं होता, क्योंकि इस संसार में यह अपरिहार्य है । बीमारी 
का स्वरूप महामारी नहीं हो सकतो, केवल उस पर गिरी आपत्ति, रोग आदि पर ही विचार किया जाता हैं। पवित्र 
जल का पान (कोष-पान) केवक निर्दोधिता सिद्ध करने के छिए ही नहीं किया जाता; यह अन्य लोगों के समक्ष अपनी 
प्च्चाई एवं सद्विचार प्रकट करने के छिए भी किया जाता है (राजतरंगिणी, इ्छोक ३२६) । 





७५४ घर्मशाहत्र का इतिन्ठास 
तब्बुल का विब्य 
यह दिव्य चोरों, ऋण या अन्य घत-सम्बन्धी विवादों में छाग्र होता है । एंका दिल पूर्व घान से चावक्त गिकाले 
जाते हैं | उसी दिन म्यामाधीक्ष समो कृत्य सम्पादित कर छेता है। मिट्टी बे: बरतन में चावल रखकर धूप में सुखाये 
जाते हूँ | सूर्य के स्नान का जल उन पर छोड़ा जाता है । चावल जल के साथ रात भर रखे रहते हैं | दुसरे दिन प्रातः- 


काल दक्षोष्य चावकों को तीन बार निगलता है । उसे पीपक या भूर्ज (भोज वृक्ष) की पत्ती पर शुकना पड़ता हैं | यदि 
उसके श्रूक में रवत पाया जाय तो उसप्ते अपराधी घोषित किया जाता है । 


तप्त माष का दिव्य 


लप्त माष का अर्थ है गर्म स्वर्ण-खण्ड | सोलह अंगुछ व्यास वाले तथा चार अंगुछ गहरे ताम्र, लोहे या मिट॒टी के 
बरतन में न्‍्यायाधीष बीस परत घृत या तेल डल॒वा कर उसे खौछाता है । इसके उपरान्त उस बरतन में एक मासा तोलछ 
का स्वर्ण-खण्ड डलवाता है | छोष्य को अंगुठे एवं पास वाछी दो अँगुलियों (तर्जनी एवं मध्यमा) से उसे निकाछना होता 
है । यदि उतप्तकी अेंगुछ्तियों में कम्पन न हो और वे जले नहीं तो श्ोष्य निर्दोष सिद्ध हो जाता है । एक दूसरी विधि भी 
है । किसो सोने, चाँदी, ताम्न, लोहे या मिट॒टी के बर्तन में गांय का घृत इतना खौलाया जाता है. कि यदि उसमें कोई 
हरी पत्ती डाली जाय तो वह॒ पकती हुई कड़कड़ाहुट का ह्वर उत्पन्न कर दे । उम्र घृत में सोने, चाँदी, ताज्न या छोहे 
की भेंगूठी (मोहर) एक बार घोकर ,डाक दी जाती है। न्यायाघोश कहता है--' हे घृत, तुम यज्ञों में पविश्नतम वस्तु 
हो, तुम अमृत हो, यदि छ्ोष्य पापों है तो उसे जला दो, यदि बहु निरपराधी है तो हिम के समान शोतक्त हो जाओ । 


तब छोष्य खोलते हुए घृत में से अंगूठी निकालता है । यदि तर्जनी पर जलने का चिक्तु त दिखाई पड़े तो शोष्य निर्दोष 
सिद्ध हो जाता हैं 


! फाल का दिव्य 

इसका विवरण बृहस्पति, स्मृतिचन्द्रिका (३२, पु० ११९), व्यवहारप्रकाश (पु० २१८) आदि में मिलता है | तोल 
में बारह प््छों वाछा, आठ अंगुछ छम्बा एवं चार अंगुल चौड़ा छोहे का फाल (हल का फाल) तपाकर छाल किया जाता 
है जिसे क्ोष्य को एक बार अपनो जीम से चाटता पड़ता है। यदि वह नहीं जछता तो वह निर्दोष सिद्ध हो जाता है । 


व्यवहारतत्त्व (पृ० ६०८) ने लिखा है कि मैथिल लेखकों के अनुस्तार यह दिव्य पश्ु-चोरों के लिए प्रचलित था । छान्‍्दो- 
मे में इसे फाक-दिव्य कहा गया है | 


घर्म का विव्य 


इसमें घ॒र्म की मू्तियाँ या चित्र काम में छाये जाते हैं । यह दिव्य उन छोगों के किए हैं जो शारीरिक चोट 
उत्पन्न कर देंते हैं या .जो घन-सम्बन्धी विवादी हैं या जो पापमोचन के किए प्रायश्चित्त करना चाहते हैं । धर्म की एक 
रजतमूति तथा अधर्म को सोसे या लोहे की मूति बनवायी जाती है या न्यायाघीद्या स्वयं भूर्ज (मोज) पत्र वा वस्त्र- 
खण्ड पर घ॒र्मं एवं अघर्म के चित्र क्रमदाः दवेत्त एवं कृष्ण वर्ण के बनाता है । बहु उन पर पंचगव्य छिड़ककर क्रमध्षः स्वेत 
एवं क्ृष्ण पुष्पों से उनकी पूजा करता है । ये मुत्तियाँ या चित्र मिट्टी या गोबर के दो पिष्डों पर रखे जाते हैं । देवों की 
मूर्तियों एवं ब्राह्मणों की उपस्थिति में दोनों पिण्ड गोबर से लिपे-पुतें स्थान पर एक नये मिट्टी के बरतन में रखे जाते 
हैं। इसके उपराच्त न्यायाघीष्य धर्म के आह्वान से केकर अपराध लिखकर द्योष्य के सिर पर रखे जाने तक के सारे 
कृत्प सम्पादित करता है । छोष्प कहूता है--“बदि मैं निरुपराघी हूँ तो घर्म की मू्ति या चित्र मेरे हाथों में आ जाय ।” 
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ऐसा कहकर श्ोण्य मिद॒दी के बरतन से एक पिण्ड निकालता है। यदि घर्म का पिण्ड निकल जाता हैं तो वह निर्दोष सिद्ध 
हो जाता है । यह दिव्य भाग्य-परीक्षा के समान है । 

अधिकतर सभी प्राचीन देक्षों में दिव्य का कोई-न-कोई रूप प्रचलित था | इंग्लैंड में तप्त छोह-खण्ड को पकड़ना 
तथा खोलते हुए पानी में हाथ डालना प्रचकछ्तित था। पानी में डुबे रहना निर्दोपिता का तथा ऊपर तैरते रहना अप- 
राघ का चिह्न माना जाता था | स्टीफेंस (हिस्द्री आव क्रिमिनल छा भाव इंग्लैंड, जिल्द १, पृ० ७२) ने लिखा है कि 
जल का दिव्य सम्मानपूर्वक आत्महत्या समझा जाता था |! नार्थप्टन के बसाइज (११७६ ई०) ने जल-दिव्य को हृत्या, 
डवौती, चोरी, वंचकता एवं आग छगाने के अपराध में छाग्र करने को कहा है । किन्तु सन्‌ १९१५ ई० में दिव्य अवैधानिक 
करार दे दिये गये (वही, जिल्द १, पृ० ३००) | भारत में दिब्यों की प्रथा अढा रहवीं शताब्दी तथा बहुत कम अंशों में 
आगे तक प्रचलित थी, जैसा कि शिलालेखों, अभिरेखों तथा अन्य प्रमाणों ते प्रकट होता है | देखिए किट्टर स्तम्भ 
अभिल्ेश्न (जे० बी० बी० आर० ए० एस०, जिल्द ९, पृ० ३०७-३०९), सिल्िमपुर प्रस्तर-सण्ड-अभिलेख (एपिग्रैफिया 
इण्डिका, जिल्‍्द १३, पु० २८३, पृ० २९१-२९२) आदि । सातवीं शताब्दी में विष्णुकुण्डिराज माधववर्मा ने बहुत-से 
दिव्य कराये थे, यथा “अवसित-विविध दिव्य (जर्क्त आव आन्म हिस्टारिकल रिसर्च सोसायटी, जिलद, ६, पु० १७, २०, 


११. बीछ के बुद्धिस्ट रेंकर्ड्स आय व वेह्टन॑ वल्ड' (जिल्द १, पु० ८४) एप वाठर्स के 'युवान्‌ च्वांग की यात्रा' (जिल्द 


१, पृ० १७२) नामक ग्रन्थों में चार प्रकार के दिव्य प्रचछतित कहे गये हैं, यथा--जक्त, अग्नि, तुला एवं विष | 
जलरू के दिव्य में अपराधों को पत्थर के वरतन के साथ एक गठरी में रखकर जक्त में फेंक दिया जाता था | यदि 
व्यवित डव जाता और पत्थर तँरता रहता तो वह॒ भपराघी कहा जाता था, किन्तु यदि व्यक्ति तैरता रहता और 
पत्थर डब जाता तो वह निर्दोष सिद्ध हो जाता था । अग्ति का दिव्य इस प्रकार का था; छोग लोहे की भहर को 
गर्म करते थे, अभियुक्त को उप्त पर बैठाते थे और पुनः उस पर उसका पाँव रखाते थे, फिर उस पर उसकी 
हथे लियाँ रखाते थे; इतना ही नहीं, अभियुकत को उस पर अपनी जिद्धा भी रप्ननी पड़ती थी । यदि वह न जछता 
था तो वह निर्दोप माना जाता था, यदि उसके शरीर पर जलने के दाग आ जाते थे तो वह अपराधी सिद्ध होता 
था । तुला के दिव्य में एक व्यक्षि और उस्ती के बराबर पत्थर तराजू में रखे जाते । यदि अभियुक्त निरपराघी 
हैं तो पत्थर उठ जाता था, यदि वह अपराधी है तो व्यक्ति उठ जाता था और पत्यर झुक जाता था। विष के 
दिव्य में एक भेड़ की दाहिनो जाँघ में छेद कर दिया जाता था जिसमें सभी प्रकार के विषों के साथ अभियुक्त के 
भोजन का एक अंश भर दिया जाता था । यदि अभियुक्‍त दोपी है तो विष प्रभाव करता था और भेड़ मर जाती 
थी, यदि नहीं तो विष का कोई प्रमाव नहीं होता था और पद्चु जी जाता था । इस विवरण से प्रकट होता है कि 
इस प्रकार के दिव्यों की बहुत-सी बातें स्मृतियों एवं निवस्धों में लिखित बातों से मे नहीं खाती । विष दिव्य के 
सम्बन्ध में दी गयो दीक महोदय की बातें स्मृतियों में बिल्कुछ नहीं पायी जातीं । अछबेझइनी (सौ द्वारा अनूदित, 
जिल्द २, पु० १५९-१६०) ने सम्भवतः विष दिव्य को निम्न दाबदों में व्यक्त किया हैं; “अभियुक्त को ब्राह्मण 
नामक थिष पोने को बुलाया जाता है ।'” सम्भवतः यहाँ पर अलबेएनी ने ब्रह्मा की सत्तान विष को ओर संकेत 
किया है; जैसा कि याज्ञ ० (२११०) एवं नारद (४३२५) में कहा गया है । जछ के दिव्य में अभियुक्त को गहरी 
और तीद्षण घार वाली नदी में या गहरे कुएं में फेंक दिया जाता था, यदि वह नहीं डूबता था तो उसे निर्दोष समझा 
जाता था । उसने कोष एवं तुझा दिव्यों का वर्णन यथातथ्य किया है । अन्तर केवछ इतना ही है कि उसके कथन के 
अनुसार यदि सत्य कहा गया है तो वह (अभियुक्त) पहुले को गपेक्षा तुला में अधिक भारी हो जाता या । उसने 
तप्त-माष (च्लोलते हुए घृत ते सोना-खण्ड निकाछना) एवं तप्त-छोह का यथात्य वर्णन किया है । 
१२ 
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२४) | और देख्लिए एपिग्रैफिया कर्नाटिका (जिल्द ३े, माण्ड्या ताजुका अभिलेख सं० ७९, पु० ४७), वहीं, जिल्द ४, 
पु० २७ (येलण्डूर जागीर अभिकेस शं० २, पु० २७ सन्‌ १५८० ई० के छगमग), सन्‌ १९३१ वी इण्डियन ऐंण्टीबबेरी 
(जिल्द ६०, पु० १७९) एवं रिपोर्ट आव साउथ इण्डियन एपिग्रैफी (सन्‌ १९०७, पता २७) । 

मराठा राजाओं के समय में दिव्यों की था थी । उदाहरणार्य देखिए, पेशवा फी दिनचर्या (पेशवाज डायरीज, 
जिल्द २, पु० १५०, सन्‌ १७६४-६५), श्री पी० वौ० मावजी एवं ह्ली डी० बी० परसनिसत द्वारा सम्पादित वतनपन्नें, 
'तिबाडपत्रें'! आदि (पृ० ४६-५६) । अन्तिम पुस्तक (पृ० ३६-४१) में मुसलमान विचादियों द्वारा किये गये दिव्यों का वर्णन 
है । मुसलमानों ने १५ दिनों तक दीप जकाकर अपनी मसजिद में दिव्य किये थे (सन्‌ १७४२ ई०) | बहुत-से अन्य बंतन- 

पत्रों में भी दिव्यों का वर्णन है | 

डा० दिनेशचन्द्र सरकार के एक लेख “द सफस्ेस्स आव द शातवाहन्स” (अपेंडिवस, पु० ३५४-३७६, 
कलकत्ता, १९३९) में दिव्यों का वर्णन है| उन्होंने (एशियाटिक र्सरर्चेज़ञ, जिल्द १) का उद्धरण देते हुए छिखा हैं कि 
अली इब्राहीम खाँ नामक मजिस्ट्रेट ने बनारस में किये गये फाल दिव्य (ग़नू १७८३ ई०) से घोषित दो विवादों की 
रिपॉट गवर्नर जनरल बारेन हेस्टिग्स को भेजी थी | श्री भास्कर वामन भट ने “तूतीय-सम्मेन-वृत्त” (पु० १८-२६) 
एवं 'चतुर्थ-प्म्मेंकन-वृत्त (पू० १००-१५४) में, जो पुना को प्रसिद्ध 'भारत-इ तिहास-संक्षोघक-मण्डकू नाभक संस्या से निकले 
हैं, दो विचारोत्तेजक एवं विद्वत्तापूर्ण लेख दिये हैँ, जिनमें (मराठी भाषा में) मराठों के समय की व्यवहार-शासन-विधि में 
दिव्यों के स्थान एवं प्रयोग का वर्णन है । 


१२, यह आएचर्यजनक बात है कि, डा० सरकार ने बृहस्पति को “दिव्यत्त्त्व” का छेखक माता है (सकसेसर्स ्ाव 


शातवाहन्स, अपेंडिक्स, पु० ३६०) । रघुनन्दन का “दिव्यतत्त्व अति प्रसिद्ध है : कहीं भी बृहस्पतिलिखित दिव्यतत्त्व 
का उल्लेख नहीं 
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अध्याय १५ 
सिद्धि (निर्णय) 


व्यवहार-विधि का अग्तिम (चौथा) स्तर सिद्धि (याज्ञ० २।८) अथवा निर्णय है। यदि प्रत्याकलित फो व्यव- 
हार का पाद कहा जाय [सर्वसम्मतति से चार ही पाद होते हैं) तो निर्णय [साध्पक्तिद्धि) किसो विवाद (हा-सूट, मुकदमे) 
का पाद नहीं हैं, प्रत्युत उसका फल्ल है (व्यवहारप्रकाश, पु० ८३) | प्रमाण की उपस्थिति के उपरान्त राजा (या मुख्य 
न्यायाधीश) सभ्यों की सहायता से वादी फी जय या पराजय का निर्णय करता हैं।' नारद (२।४२) का कहना हूँ कि 
सम्यों को चाहिए कि वे दण्ड-निर्णय करते समय दोनों पक्षों को न्‍्यायालूय से बाहर चले जाने को कह दें | व्यास एवं 
दाक़ ([४/५।२७१) के मत से निर्णय के आधार के आठ .ल्नोत हैं (शुक्र के मत से केबल छः ल्ोत हैं)--तीन प्रमाण 
(भोग, लेखप्रमाण एवं साक्षी), तक॑सिद्ध अनुमान (हेतु), देश परम्पराएँ (सदावचार), द्ापथ (शपण एवं दिव्य), राजा का 
अनुशासन एवं वादियों की स्वीकारोबित ([वादी से प्रतिपत्ति]) ।* पितामह का कथन है जिस विवाद में साक्षी, भोग, 
लेखप्रमाण न हों और दिव्य से निर्णय न हो सके, उसमें राजा की भाज्ञा ही निर्णय का रूप धारण करती है, क्योंकि 
वह सबका स्वामी है ।* 

नारद (२।४१ एवं ४३) में आया है कि चाहे कोई पद्षा स्वीकारोक्ति के कारण या अपने कर्तव्य या आचार 
(व्यवहार) के कारण (यथा--पझ्ृठी गवाही या कूद लेख्य प्रमाण के कारण) हार गया हो, या चाहे पूर्ण व्यवहार-विचार 
(जाँच, ट्रायल) एवं प्रमाण के उपरान्त हार गया हो; सम्यों (न्यायाघीज्ञों) के छिए यह उचित हैं कि वे इप्ते घोधित कर 
दों और उपयुकत ढंग से छिल्लकर सफल पक्ष को जयपत्र दे दें। नारद के कई पद्यों (अपरार्क, पृ० ६८४), बुहस्पति, 
कात्यायन (२५९-२६५), बृद्ध वस्तिष्ठ (मिताक्ष रा, याज्ञण २।९१, अपरार्क पृ० ६८४) एवं व्यास (स्मृतिचन्द्रिका ३, 
पृ० ५७) ने निर्णय के विषयों का विबरण दिया है । उसमें पूर्वोत्तर क्रियापाद, श्रमाण, परीक्षा, साक्षों, साक्षियों पर 
विचार-विमर्श, तर्क-युक्ति, उपयुक्त समृति-वचन, सम्यों को सम्मति, छूट, न्यायाधीश का हस्ताक्षर एवं राजमुद्रा का अंकन 
आदि होने चाहिए । वश्चिष्ठ (१९॥१०) ने पूर्व निर्णयों का हवाला (आपमादृ वृष्ठाज्च) भी देने को कहा हैं। मिता- 


१. उकतप्रकारखू्पेण स्वमतस्थापिता क्रिया । राजा परीक्ष्य समभ्यैइच स्वाप्याौ जयपराजयौ ॥ संग्रहकार (ह्मृतिचन्द्रिका 


२, १० १२०, पराशरमाघवीय ३, पृ० १९९) | 

२. प्रमाणहँतुचरितैः दापधेन नृपाज्ञगा | वादिसंप्रतिपत्या वा निर्णयोहझटविधः स्मृतः ॥ व्यास (ब्यवहारनिर्णय पृ० १३८, 
व्यवहारप्रकाश पृ० ८६, शुक्रनीति ४५२७१) । शुक्र० में 'पड्‌विध: स्मृतः'' ऐसा आबाया हैं, स्पष्टतया शुक्र ने प्रमाण 
को अकेला माना है | - 

३. लेख्यं यत्र न विद्येत न भुक्तिन च साहधिण: | न च॒ दिव्यावतारोध्ति प्रमाणं तत्र पाथिवः ॥ निदनेतु येन छक्याः 
स्पुर्वादा: सन्दिग्धहूपिणः | तेषां नृपः प्रमाण स्थात्स सर्वस्यप्रभुर्यत: ॥ पितामह (स्मृतिचन्द्रिका रे, पृ० २६; पराझ्षर- 
माघवीय ३, पु० ९३; व्यवहारसार पु० ४३; मदनरत्न) 


बा है 


४.५ 


ध्ब्य 
॥ 


छ्प्ट घर्मक्षास्त्र फा इतिहास 


क्षरा (याज्ञ० २।९१) ने एक स्मृति का हवाला देकर फहा है कि उपस्थित (न्यायाधीश के अतिरिक्त) स्मृतिज्ञ छोगों 


को भी निर्णय पर हस्तादधार कर देना चाहिए, जिससे यह सिद्ध हो जाय कि यह्‌ निर्णय उन्हें भी मान्य हैं । किन्तु ऐसा 
करना आवद्यक नहीं है, जैसा कि विवादचन्द्र (पू० १४६) ने कहा हैं। कात्यायन ने (२५६) पद्चात्कार हाब्द का 
प्रयोग उस निर्णय के लिए किया है जिम्में उपर्युक्त बातें पायी जायें और जो प्रूर्ण विवाद के उपरान्त दिया गया हो । 
उन्होंने जयपन्न को केवल उस लेरुय (न्यायाघीषा द्वारा दिये गये) के छिए श्रयुक्‍्त किया है जो उस बादी को दिया 
जाता है जो हीनवादों (जों अपने विवाद के विचार में परिवर्तन कर देता है) कहलाता हैं क्थवा जब विवाद का (रण 
व्यवहार-विचार (जाँच) नहीं हुआ हो; ऐसे लेख्य में केवक घटना मातन्न का वर्णन रहता है। कौटिल्य (३।१५९) ने 
पद्रघात्कार दाब्द का प्रयोग दूसरे जर्थ में किया है; हत्या के अपराध में व्यक्ति यदि अभियुक्त होने पर उसी दिन उत्तर 
नहीं देता तो वह अपराधी सिद्ध हो जाता है, यही पश्चातृकार है। मिताक्ष रा (याज्ष० २॥९१) ने कात्यायन से भिन्‍न 
मत दिया है। उसमें आया है कि जयपन्र में आवेदन, उत्तर, साक्षी एवं निर्णय का निष्कर्ष मात्र होता है और 
जब वादी अपने आवेदन के विचार में कोई परिवर्तत करता हैं और उसका बचाव उपस्थित करता हैं या जो 
कुछ कहना है उसे नहीं कहुता या लेख्य-प्रमाण नहीं उपस्थित कर पाता तो इस. प्रकार के छोडय को होतपन्नक कहा 
जाता है । 

खेद की बात है कि आज तक कोई छिख्ित (संस्कृत में) प्राचीन जयपन्न नहों प्राप्त हो सका हैं। प्राचीन जावा 
की भाषा में छिखित एक जयपतन्र का निष्कर्ष डॉ० जॉली ने प्रकट किया था (कलकत्ता वीकछी नोट्स, ३२५) जो जाबा 
द्वीप में तान्नपत्र पर छिख़ित प्राप्त हुआ था और जिसे डा० ब्रैण्डीज ने डच पत्र में प्रकाक्षित किया था॥ उस जयपत्र 
(सन्‌ ९२८ ई०) में सुवर्ण के विवाद का उल्लेंख है भौर यह छिछला हुआ है कि व्यवहार-विचार (जाँच) में 
झनुपस्यित रहने के कारण वादी हार गया था। उस्त जयपत्र के अन्त में चार साक्षियों के हस्ताक्षर हैं जौर उत्ते जपपन्न 
फो संज्ञा दो गयी है । इसके विषय में देखिए, जे” बी० भो० आर० एस० (जिल्‍ल्द ७, पृ० ११७)। डा० काशीप्रसाद 
जायसवाल ने 'कलछकत्ता वीकली नोदस' (२४) में अनुवाद एवं अपने निरूपण से मिथिला के हिन्हू. न्‍्यायारुय द्वारा 
उपस्यापित एक जयपत्र (सन्‌ १७९४ ई०) का उल्लेख किया है (जें" बी० ओ० भार० एस०, जिलद ६, पु० २४६- 
२५८), जो स्मृतियों एवं निबन्धों में उल्लिल्लित विधि का सम्पूर्ण रूप खड़ा करता है और बहुत ही सुसंस्कृत, पारिभा- 
षिक एवं तियमसनिष्ठ ऋजु भाषा में छिल्ता हुआ है । यह एक दासी से सम्बन्धित स्वामित्व के विवाद के विषय में है ॥ 
वादी ने सर्वप्रथम उपस्थिति-सम्बन्धी दोष प्रदर्शित किया (अर्थात वह समय से न्यायाकृय में उपस्थित नहीं हो सका); 
जयपत्र में इसका उल्लेख हुआ है और उसमें यह भी लिखा है कि अभियोग व्यवहार या विचार पुनः खोला गया (अर्थात्‌) 
मुकदमा पुनः खुछा) | प्रतिवादी ते विरोध खड़ा किया कि केवछ एक साक्षी से विवाद का निर्णय देना न्यायोचित नहीं 
है । यह विरोध स्वीकृत हो गया । इसके उपरान्त वादी ने दिव्यन्ग्रहूण की जाज्ञा माँगी, किन्तु यह अनसुनी कर दीं 
गयीं क्‍योंकि भानुष प्रमाण सम्मव था। अन्त में वादी अपना मुकदमा हार गया। जयपत्र पर सकछ मिझछत नामक 
न्‍्यायाघोष्य का हस्ताक्षर है, वह अन्य सम्यों को, जिन्हें धर्माण्यक्ष एवं पण्डित को संज्ञा दी गयी है और जिनमें 
सात ने छेसय के क्षीर्षमाग में अपनी सम्मति व्यक्त की है, सम्बोधित किया गया है। अठारहवीं एवं उननीसवीं 
दाताब्दी के नौ संस्कृत जयपन्नों के छिए देखिए जर्नल भाव द बिहार ऐण्ड उड़ीसा रिसर्च सोसायटी (जिल्द २८, 
सन्‌ १९४२) । रा 

मिताक्षरा (याज्ञ० २॥९१) एवं व्यवहारमातुका (पृ० ३०९) के मत ते जयपनत्र विशेषतः इसलिए दिया 
ज़ाता है कि वहू विवाद पुतः न खड़ा हो सके, होनपत्रक इसलिए दिया जाता है कि उस पक्ष को भागे चलकर अर्थ-दुण्ड 
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दैना पड़े । जब विवाद का तिर्णय कुछ के न्‍्यायांथिकरण (डोमेस्टिक ट्राइबुनलछ) हारा फिया जाता है तो जयपत्र नहीं दिया 
जाता, कैवछ निर्णयपतन्न से काम चल जाता है ।* 
असफल पक्ष फो राजा के लिए अर्थ-दण्ड देना पड़ता था और सफछ पक्ष राजा तथा न्‍्यायाघोद्य द्वारा सम्मानित 


होता था तथा उते विवाद की बल्तु पर अधिकार प्राप्त हो जाता था। मतु (८५१) का कहना है कि घन-सम्बन्धी , 


मामलों (अधथमृऊझ विवादों अर्थात्‌ सिविल झगड़ों) में असफल पक्ष फो राजा की आाज्ञा द्वारा सफल पक्ष के लिए निर्णऋण 
(जजमेण्ट डेट) और द्ाक्ति के अनुसार राजा को जुरमाना देना पड़ता था। मनु (८।१३%) ने यह भी कहा है 
कि यदि प्रतियादी न्यायाछय में पाँच प्रतिशत दण्ड देने की बात स्वीकार करता हैं, जिसे उस्ते राजा को देता है (और 
भागे चछकर) नकारा जाता है और फिर यह बात सिद्ध हो जाती हैं तो उसे दूना (दस्त प्रतिष्ात) दण्ड देना 
पड़ता है। यही न्यायालय का शुल्क (कोर्ट फी) कहा जाता हैं। यदि दोनों दलों ने छार्त बदी हो कि यदि 
हार जायेंगे तो इत्तना (यथा १०० पण) देंगे, तथ्र द्वारने पर उन्हें उतना घत दण्ड के साय राजा को देना पड़ता था 
और विवाद का घन सफल पक्ष को मिलता था [याज्ञ० २१८ एवं नारद २५)। ऐसे ही नियम विष्णुघर्मतृत्र 
(५।१५३।१५९) म्रें भी मिलते हैं। हिसामुछ (क्रिमितक) विवादों में जो दण्ड दिये जाते थे उनका वर्णन हम 
आगे करेंगे । ह 

अय हमें यह देखना हैं कि किन मामलों में निर्णयों का पुनरवल्लोकन क्रिया जाता था। सामान्य नियस मनु 
(९।२३३) द्वारा दिये गये हैं--''जब कोई व्यवहार-सम्वन्धी विधि सम्पन्न हो चुकी हो (त्तीरति) या वहाँ तक जा चुकी 


हो जब कि असफल पक्ष से दण्ड छिया जा सकता है, तव बुद्धिमान्‌ राजा उसे काट नहीं सकता |” तोरित एवं 


अनुश्षिष्ट शब्दों की व्याख्या कई प्रकार से की गयी है ।/ तीौरित शब्द बहुत पुराना है और अशोक के दिल्ली स्तम्भाभि- 
लेख (४) में भी आया है (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द २, पृ० २५३) यधा--तिलित-दण्डानाम्‌' । इसका अर्थ है ऐसे 
पुरुष जो बन्दीगृह में बन्द हैं ।! मेघातिथि एवं कुल्छूक ने इसका अर्थ क्रम से यों दिया है--शास्त्रीय नियमों के अनुक्षार 
निर्णीत' तथा “असफल पक्ष से दण्ड लेने के रूप में । कात्यायन ने कुछ और ही कहा है (४९५)--“जब कोई पक्ष सम्यों 
द्वारा बिता साक्षियों पर विचार फिसे सत्य या अस॒त्य रूप में निर्णीत होता है तो उसे तौरित कहा जाता है और जो 
साक्षियों के आधार पर निर्णीत होता है उसे अनुशिष्ट कहा जाता है ।' वैजयन्ती कोझ् ने कात्यायन का अनुसरण किया 
है--- जब सभ्यों द्वारा कोई पक्ष हरा दिया जाता है तो वह तीौरित कहा जाता है, और जब साक्षियों के बक पर असृत्य 
एवं सत्य का निर्धारण होता है तो वह अनुश्विष्ट कहलाता हैं । (भूमिकाण्ड, वैश्याष्याय, एोक ११-१२) । नारद 
(२५५) ने इन छाब्दों का प्रयोग किया है जिन्हें मसिताक्षरा (याज्ष० २।३०६) ने क्रम से यों समझाया हैं-- जब विवाद 
उपलब्ध प्रप्ताण एवं साक्षियों से निर्णीत होता है किन्तु दण्ड उगाहने का निर्णय तहीं हुआ रहता तो यह ततीरित है, और 
जब असफल पक्ष से दण्ड उगांह छेने तक का निर्णय होता है तो वह अनुश्निष्ट कहलाता है ।” अन्य ब्याख्याओं के छिए 


देखिए, अपरार्क (पु० ८६६) एवं व्यवहारप्रकाञझ (पु० ९०) | 


४. कुछादिभिनिर्णये जयपत्राभावान्निर्णमपत्र॑ कार्य परत्तपत्रसिति यावत्‌ । व्यवहारनिर्णय, पु० ८५ । 

५. तोरित॑ समापित॑ निर्णयपर्यन्त॑ प्रापितमिति यावतु ।'““अनुशिष्ट अधि-प्रत्यथिनौ प्रति कथितं जयपन्नें चारोपितम्‌ ॥ 
व्यवहारप्रकाश (१०९०); तीरित॑ समाप्तम्‌ अनुक्षिष्ट साक्षिभिदक्षम्‌ । दीपकलिका (याज्ञ० २।३०६); तीरितं स्मापित 
निर्णीत्रमिति यावत्‌ । अनुशिष्टं साक्षिभिरक्तम्‌ । मदनरत्न; सदेवासत्कृतं सम्य॑स्तीरितं साक्षिणा तु चेतू । अनुश्विष्टमथो 
लेखों लेश्यं दिव्य॑ तु दैचिकम्‌ ।| वैजयसन्तीकोदा । 





७६० पर्मशास्‍्त्र फा इतिहास 


कात्यायन (व्यवहारसार पृु० १०१) के अनुसार जयपत्र में सफ़क पक्ष की चछू एवं अचछ सम्पत्ति का ब्याज 
एवं उत्पन्न फछ प्राप्त करने के छिए (जब तक थिवाद समाप्त त हो जाय) किसी गण्यस्थ को रखने की बात लिखी रहनी 
चाहिए | कात्यायत (४७७-४८०) ने जय-सम्बन्धी राजाज्ञा को कई विधियों से कार्यान्वित करने को कहा हैं| राजा 
को चाहिए कि बह ब्राह्मण-ऋणी से अनुराग-भरे क्षब्दों में जगी ऋणदाता को ऋण छौटानें के लिए कहें, अन्य छोगों 
से देशाचार के अनुसार देने को कहे तथा दुष्ट छोगों को बन्दों बनाकर सफल पक्ष को सन्तुष्ट करे । राजा को चाहिए 
कि वह साक्षेदार या मित्र द्वारा ऋण छौटाने के लिए किसी बहाने का सहारा छे (यथा--किसी उत्सव के अवसर 
पर उससे कोई आभूषण या कोई अन्य समान छेकर उसे ऋणदाता फो दे दे)। इसो प्रकार के साधनों द्वारा राजा को 
चाहिए कि वह व्यापारियों, कृषकों एवं दिल्पकारों हारा मो ऋण छौटाने की ब्यवस्या करे । थदि ऐसा न हो सके तो 
ऋणी फो बन्दीगृह में मेज देना चाहिए । किन्तु ब्राह्मण ऋणी के साथ ऐसा व्यवहार वजित था | मनु (९२२९) ने कहा 
है कि ब्राह्मणों के अतिरिक्‍त अन्य तीनों वर्णों के लोग यदि दण्ड न दे सकें तो उन्हें राजा के लिए कोई कार्य करना 
चाहिए, किन्तु ब्राह्मणों को थोड़ा-धोड़ा छौटाने के लिए आाज्ञापित करना चाहिए । यदि ब्राह्मण ऋण न दें सके तो उसके , 
विरुद्ध अन्य कार्य नहीं किया जा सकता, केवल उसे किसी अन्य को प्रतिभू (जामिन) बताने को उद्"ेछित करे । आजकल 
भी हार जाने पर ऋणी को पकड़ लिया जाता है और उसे जेंछ भेज दिया जाता है (किन्तु घन देने की डियठ़्रो में स्त्रियों 
के साथ ऐसा व्यवहार नहीं होता), देखिए इण्डियन सिविह्त प्रोसीजर कोड (तियम ५५-५८) | स्थियों के लिए कात्या- 
यन (४८८-४८९) ने कुछ विबेकपूर्ण नियमों की व्यवस्था दी है; “जो स्ल्रियाँ स्वतन्त नहीं होती उन्हें व्यभिचार के 
मामलों में वर्दी नहीं बताया जाता, कैवछ पुरुष को हो अपराधी सिद्ध किया जाता है; ट्त्रियाँ अपने स्वामों द्वारा (जिम्त 
पर वे आश्रित होती हैं) दण्डित होनी चाहिए, किन्तु राजा द्वारा पुरुष दण्ड-स्वरूप बन्दी बनता लिया जाता 
चाहिए । यदि पति विदेश में हो तो छ्व्वरी को बन्द्दी बना केना चाहिए | किन्तु पत्ति के छौटने पर उसे मुक्त कर देना 
चाहिए ।” ह्मृतिचन्द्रिका (२, पु० २३३) ने कात्यायन के प्रथम अंश को इस प्रकार समकझ्षाया है कि यदि किसी हीन 
जाति के पुरुष के साथ स्त्री ने व्यभिचार किया है औौर वह आश्रित है तो उत्ते व्यभिचार के लिए प्रायश्चित करना 
चाहिए । । ु 


नारद (२।४०) का कथन है कि यदि कोई पक्ष अपने आचार से (अपने व्यवहार या असत्य साक्षी या कूट लछेल्य 
प्रमाण देने से) हार गया है तो विवाद का पुनरवलोकन (रीट्रायछ या रिव्यू आव जजमेण्ट) नहीं होता, किन्तु जब 
साक्षियों मथधवा सम्यों की बेईमानी के कारण बह हार गया है तो फिर से मुकदमा चक्ताया जा सकता हैं। राजा के 
न्‍्यायाक्तय के निर्णयों के चार अपवाद माने गये हैं--(१) यदि विबादी मूर्खता या अविनीतता के कारण (निर्णय को अनुप- 
युक्त समझता है तो उप्तके मुकदमे का पुनझुद्धार अयवा पुनरवलोकन हो सकता हैँ, किन्तु ऐसी, स्थिति में उसे हारने पर 
हारनें वाक्ले पक्ष पर छगने बाक्ते दण्ड का दुगुना देना. पढ़ता है (याज्ञ० २।३०६; नारद १।६५; कात्यायत ४९६) । (२) 
यदि पूर्व निर्णय कूट बिधि या बकवष्ा हुआ है. तो वह समाप्त किया जा सकता है (याज्ञ ० २।३१) । (३) यदि विवादी 
अयोग्य हो लर्थात्‌ अल्पवयत्क हो, स्त्री हो या पागकत या मद्यपी हो, गम्भीर रूप से बीमार हो, विपत्तिग्रस्त हो; नौर 
जब बिना नियुक्त किये किसी अन्य द्वारा (जों किसो प्रकार भी सम्बन्धित न हो) या क्षत्रु द्वारा विवाद छड़ा जाय तो 
निर्णय स्थगित किया जा सकता है और पुनरवलोकन हो सकता है (नारद १।४३, याज्ञ० २।३१-३२) । (४) राजा 





६. मध्यस्थस्थापित॑ द्रव्यं चल॑वा यदि वा स्थिरम्‌ । पद्चात्तत्सोदयं दाप्य॑ जयिते पत्रमुत्तरम ॥ कात्यायन (व्यवहारसार 
. पु० १०१) । इस इलोक को स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० १२०) ने नारद का माना है । 





पुनविचांर या अपील ७६९ 


अपने पूर्ववर्ती के निर्णय को, जब वह न्यायानुकूछ न हुआ हो अयवा अवोधता का परिचायक हो, फिर से दुशंस्त कर सकता 
है (याज्ञ ० २३०६) | 

घाज्ञ० 55 ० (२।४ एबं ३०५) ने व्यवस्था दी है कि यदि पक्षपात, छोम या भय से सम्यों ने निर्णय किया हो तो 
विवाद का राजा हारा पुनरवक्तोकन होना चाहिए और यदि सन्देह की पृष्टि हो जाय तो सम्यों एवं पूर्व-जयी पक्ष पर 
उस दण्ड का दूना दण्ड गाना चाहिए जो विजित दल पर लगता है। यही बात नारद (१।६६) ने भी कही है । मनु 
(९॥२३१ 5 मत्स्पपुराण २२७।१५८ एवं २३४) ने व्यवस्या दी है कि न्‍्यायाधिकारीगण घूस लेकर विवादियों को हरा 
दें तो राजा हारा उनकी सारी सम्पत्ति छीन छी जानी चाहिए, और यदि अमात्य छोग या मुख्य न्‍्यायाधीद्ञ किसी विवाद 
का निर्णय ठीक से न करें (किन्तु घूस न छें) तो राजा को चाहिए कि वह विवाद को फिर से देल्ले और ठीक निर्णय देकर 
उन अमात्यों या मुल्य न्यायाधीदा पर १००० पण का दण्ड छगाये | 

यद्यपि किसी स्मृति में एक न्यायालय या न्यायाधीक्ष से दूसरे न्यायालय या न्यायाधीश के पास विवाद को स्थाना- 
न्तरित करने का स्पष्ट उल्लेख नहीं मिलता, किल्तु व्यवहार में यह पद्धति अवदय लागू की जाती रही होगी (किन्तु इसका 
व्यवहार बहुत कम होता था) । 'सेलेक्शन्स फ्राम पेशावाज़ दफ़तर (जिल्द ४३, पृष्ठ १०८) नामक ग्रन्थ में एक पत्र क 
हुबाला दिया गया है जिसे प्रसिद्ध मन्‍्त्री नाना फड़नवीस ने पेशवा माधवराब को लिखा था। नाना फड़नवीस से भाषव- 
राव से स्थानान्तरण के लिए दिये गये बादेश को छीोटाने के छिए आग्रह किया था। रामश्ञास्त्री एक अत्यन्त पक्षपात- 
रहित एवं कठोर जीवन के व्यक्ति थे। उन्हीं के स्पायाकय से विवाद उठाकर किसी अन्य न्यायाधीश के न्यायाक्तय में के 
जानें का आदेश माधयराव ने दिया था, क्‍योंकि विवादियों में एक को भय था कि रामशास्त्री किसी एक वियादी का पक्ष 
करेंगे । मनु (८।१७४-१७५) का कथन है कि जो राजा अपनी प्रजा के विवादों को अन्यायपूर्वक तय करता है वह शत्रुओं 
द्वारा शीत हीं विजित हो जाता है और वह राजा, जो अपने मनोभाव को रोककर पक्षपातरहित क्षगड़ों का निपटारा 
करता हैं और श्ञात्त्रविद्वित नियमों का पालन करता है, वह प्रजा के मन से उसी प्रकार मिल जाता है जिस प्रकार 
नदियाँ समुद्र से मिल जाती हैं । उचित न्याय करने एवं सम दृष्टि रखने से राजा को लौकिक एवं पारकतौकिक छाम 
प्राप्त होता है, अर्थात्‌ झास्त्रानुकूछ निणय देने से उस्ते इस छोक में यश्ञ और परछोक में स्वर्ग प्राप्त होता है (बृहस्पति एवं 
नारद १।७४) । 

अपराध वह क्रिया या अतिक्रम हैं जिससे कानून टूटता हैं भौर जन-दण्ड प्राप्त होता हैं। किन्तु सभी प्रकार 
के न्यवहार-भंगों से दण्ड नहीं मिक्तता; केवल थोड़े ही ऐसे होते हैं । जो अतिक्रम अथवा भंग समाज की प्रचलित दक्षामों 
में गड़बड़ों उत्मान्न करते हैं, जिन्हें समाज, राजा या व्यवहार-विधि रोकना चाहती है, उन्हें ही अपराधों की संज्ञा दी 
जाती है । गड्ज्ड़ी अथवा अपकार किसी विश्विष्ट क्रिया में नहीं, प्रत्युत उस क्रिया में निहित परोक्ष अथवा अप्रत्यक्ष 
व्यवहार में पाया जाता हैं। एक अतिक्रम कभी अपराध घोषित हो सकता है ओर वहीं किसी दूसरे समय अथवा किसी 
देवा में अपराध नहीं भी कहा जा सकता । यथा भारतीय व्यवहार-विधि (इंडियन पेनकछ कोड, परिच्छेद ४९७) में व्यभि- 
चार अथवा वलात्कार अपराध माना जाता है, किन्तु वही इंग्लैंड के कानून की दुष्टि में अपराब न होकर मान्न गछत आचार 
(सिविछ रांग) हैं | 

बहुत-से अपराध एवं दोष पापों की श्रेणों में आते हैं और उतसे लौकिक दण्ड एवं घामिक अनुशासन (प्रायष्चित्त) 
प्राप्त हाते हैँ । इस विषय में देश्लिए मनु (१॥२३६ एवं २४०), बुहत्पति एवं पैडोनसि (दण्डविवेक, पृ० ७६) । मेन ने 
अपनी पुरुतक 'एंश्येण्ट छा (अध्याय १०, सन्‌ १८६६ का संस्करण) में यूनान एवं रोम की व्यवहार-पद्धतियों की जाँच 
करके एक सामान्य बात कह देनी चाही है--- प्राचीन जातियों की दण्डविषयक विधि या कानून अपराध-सम्बन्धो 
कानून नहीं हे, प्रत्युत वह अपकारों या दुष्टताओं से सम्बन्धित कानून है जिसे अंग्रेजी में टार्टस कहा जाता हैं। जिस 
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व्यक्ति का अपकार हुआ रहता है वहु अपकारी के विरुद्ध एफ साधारण आधचार-सम्धन्धी क्रिया के रूप में विवाद खड़ा 
करता हैँ और जयी होने पर क्षतिपू्ति के रूप में घन पाता है। डा० प्रियानाथ स्लेन ने 'हिन्दू जुरिस्पृडेंस' पर अपने 
'टैगोर कॉ लेक्चस (सन्‌ १९१८, व्याख्यान १२) में एक तथ्य उपस्थित किया है कि मेन महोदय का यह सामान्यीकरण 
भारत के प्राचीन व्यवहार-घास्त्र पर नहीं छागू होता । उन्होंने बहुत पहले ही देख लिया है कि राजा इवयं अपनी ओर से 
छल््तों, प्यों एवं अपराधों की छानबीन करा सकता है और यह स्पष्ट है कि चोरी, जाक्रमण, व्यभिचार, बक्तात्कार, नर- 
हत्या के अपराधों में केवल घन देकर अन्याय-ग्रस्त व्यवित की क्ष त्तिपू्ति नहीं फी जाती, प्रत्युत उसके साथ शारोरिक दण्८ 
भी दिया जाता है । इस विषय में देखिए मत्तु (४२८७), याज्ञ ० (२।२२२), हस्पत्ति, फात्यायन (७८७ ) , जहाँ यह 
व्यवस्था दी हुईं है कि शरीर को घायकू करने या अंगभंग करने के जुर्म में अपराधी को दण्ड के साथ घाव अच्छा 
करने के लिए व्यय करना पड़ता था भौर पीड़ित को सनन्‍्तोष देना पड़ता था । आपस्तम्वधर्मसून (१।९॥२४।१ एवं ४) 
का कथन है कि द्षोनिय के हंतां को छात्रुता दूर करने के लिए (उसके सम्बन्धियों को क्षतिपूर्ति के रूप गें) एक सहस्न गौएँ 
देती पड़ती थीं और प्रायक्षित्त-स्वछूप एक बैक भी देना पड़ता था। छान्दोग्योपनिषद्‌ के अनुसार उत्त दिनों चोरी के 
अपराध में मृत्यु-दण्ड दिया जाता था । तैत्तिरीय संहिता (२।६।१०।१) में बाया हैं कि वह जो ब्राह्मण को घमकी देता 
हैं उत्ते एक सौ देना पड़ता है, जो उसे पीट देता है उस्ते एक सहस्त देना पड़ता है । किन्तु यहाँ यह प्रकट नहीं हो पाता 
कि ये सौ या सहल की संख्याएँ दण्ड के रूप में थीं या कैवक तुष्टि-प्रदान के छिए। ऋग्वेद (२।३२।४, तैत्तिरीय संहिता 
३।३।११।५) में कवि राका (पूर्णमासी के प्रतीक) की अम्यर्थना करता है कि वह प्रसन्न होकर ऐसा वीर पुत्र दे जो 
दातदाय हो ॥ सायण ने झतदाय को “प्रचुर दायनयुक्‍त या प्रचुर सम्पत्तिब्युकत' के भआर्थ में छिया है, जो उपयुक्त 
जेंचता है | तैत्तिरीय संहिता (२३।३।११॥५) के 'दतदायं बीरम॒' का अर्थ प्रो० कीच यों छगाते हैं--वह वीर जो हत्या 
किये जाते पर जी युवा एँ दिक्ला सके । किल्तु यहु युक्‍्तिसंगत नहीं है, क्योंकि यह विचित्र-सा लगता है कि देबी से 


0 लिए अम्पर्थना की जाय तो साथ-ही-साथ यह भी अभिकाषा कि उसकी हृत्या होते पर इतना धन क्षतिपूर्ति 
है | 


भपराघों के लिए दण्ड की व्यवस्या के उपयोगों के विषय में स्मृतिकार सतर्क थे, किन्तु उन्होंने किसी दण्ड-शासत्र 
का निर्माण नहीं किया । जिसका अपकार होता है वह प्रतिशोघ लेने की प्रबछ इच्छा रखता है और अन्य छोग भी 
उसके साथ सहानुभूति रखते हैं । सम्य देशों के छोग कानून को अपने हाथ में नहीं छेते, अतः राज्य का कर्तव्य होता हैं 
कि वह यथासम्भव अपराधी को उचित दण्ड देकर उन्हें अपकार के बदले में सन्‍्तोष दे । याज्षण (२।१६) एवं नारद 
(१।४६) ते छिल्ला है कि जब कोई व्यक्ति अपनी हानि के विषय में बिना न्यायानुकूछ आवेदन किये अपकारों से कुछ 
बसूछ करना चाहता हैं या सन्देह कर रहा है तो उसे दण्ड मिछ सकता है और वह जपनी चाही हुई बस्ततु भी नहीं भ्राप्त 
कर सकता। सभी प्राचीन समाजों में प्रतिशोध को भावना पायी गयी है, और प्रतिक्षोध (दण्ड-उद्देदय) का कानून भी 
पाया जाता है, यथा आँख के बदक्े आँख लेना एवं दाँत के बदक्के दाँत फ़ैना । मनु (:।२८०), नारद (पारुष्य, 
इलोक २५), याज्ञण (२॥।२१५), विष्णुघर्मसत्र (५१९) एवं शंंख़-लिखित ने व्यवस्था दी हैं कि यदि हीन जाति 
का कोई व्यक्ति ब्राह्मण के किसी अंग को चोट पहुँचाता है तो उसका चोट पहुँचाने वाक्ा अंग काट छेना 


हा । 

23 एक अन्य दण्ड-उदुदेष्य यह था कि वैसा अपराध पुनः न होने पाये । अपराधी को दण्ड देकर अन्य छोगों के समक्ष 
उदाहरण रखा जाता था कि वे वैसी हिंसा अथवा अपराध करने से हिचकें। राजघर्म वाले अध्याय में हमने इस विषय 
में पढ़ लिया है। समाज-रक्षा तथा समाज-सुख की स्थापना ही दण्ड फा उद्देक्य था। शजातन्तिपर्व (१५॥५-६) में आया है 
'कि राजदण्ड, यम-यातता एवं जनमत के भय से छोग पाप नहीं करते । यह्दी बात मत्स्यपुराण (२७५।॥१६-१७) में भी पायी 
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जातो है ।? गौतम (९२८) ने 'दण्ड' शब्द को 'दम्‌' घातु से निकाला है, जिसका अर्थ होता है रोकता या निवारण 
करना । मृच्छकटिक (अंक १०) में बसन्‍्तसेना की तथाकथित हत्या के अपराध में चारुदत्त को जो दण्ड मिल्‍्ला उसकी 
घोषणा जल्छादों ने मागरिकों में की थी । एक अन्य दण्डोद्देंद्य था पहले से द्वी प्रतिकार करना, अर्थात्‌ यदि अपराधी 
फो वन्‍दी बना छिया जाता है तो बह पुनः वही अपराध करने से रोक लिया जाता हैं था कम-से-कम कुछ दिनों तक उसी 
प्रकार के अपराध में वह लिप्त नहीं होता; किन्तु यदि उस्े प्राणदण्ड मिछता है तो सके अपराधों से छुटकारा मिल्त 
जाता है। एक अन्य उद्देशम था सुधार या अपराधियों से परित्नाण पाना । दण्ड एक प्रकार की पाप-निष्कृति भी है जो 
पापकर्ता को पापकर्म ने करने की प्रेरणा देती है और उसका चरित्र सुघर जाता है। मनु (८।३१८ 5 वसिष्ठ १९-४५) 
ते छिखा है कि जो लोग पाप करने के कारण राजा से दए्ड पाते हैं वे अच्छे कर्म करने वालों के समान पश्चित्र होकर 
स्वर्ग जाते हैं । मेघातिथि ने इसकी व्यास्या में छिझा है कि यह इलतोफ केवल शारीरिक दण्ड के लिए ही प्रयोजित है न 
कि घन-सम्वन्धी दण्ड के लिए । आरम्भिक सूत्रों एवं मनुस्मृति से प्रकट होता है कि प्राचीन हिसा-सम्बन्धी व्यवहार 
(कानून) अत्यन्त कठोर एवं निर्मम था। किन्तु याज्ञवल्क्य, नारद एवं बृहस्पति के कालों से वह अपेक्षाकृत कम कठोर 
होता चक्का आग्रा और बहुधा बहुत-से अपराधों में ज्ञाथिक दण्ड मात्र दिया जानें छगा । फाहियान (३९९-४०० ई०) ने 
भी मण्य देह में ऐसी स्थिति देखी थीं। उसके ७०० बर्ष पूर्व प्रचक्तित कठोर दण्डों का वर्णन मेंगस्थनीज ने किया है । 
इतिहास के विद्यार्थी दोनों कालों के इन विदेशियों के वर्णनों से परिचित होंगे। अश्योक ने घोली के प्रस्तर अभिजेश्न में 
कठोर दण्ड न देने की ओर संकेत किया है | 

मनु० (८।१२९), याज्ञ० (१३६७) एवं बृहस्पति ने दण्ड को चार विधियाँ बत्तायी हैं, यथा मधुर उपदेदा, कड़ी 
प्षिड़की, शारीरिक दण्ड एवं आर्थ-दण्ड | ये विधियाँ पृथक-पृथक्‌ या अपराध की गुझता के अनुसार साथ ही प्रयुगत्त हो 
सकती थीं । प्रथम विधि में इस प्रकार कथन होता है-- तुमने उचित नहीं किया है । दूसरी विधि का रूप यों है-- 
'तुम्हें घिवकार है, क्योंकि तुम पापी हो और दुष्ट कर्म करने वाले एवं अधर्म के अपराधों हो ।' बुहस्मति का कथन 
है कि गुरुजनों, पुरोहितों एवं पुत्रों फो शाव्दिक झिड़की नहीं दी जाती, बल्कि अन्य अभियोगियों को ऐंसा कहा जाता है 
या आर्थ-दण्ड दिया जाता है तथा जो लोग महापातकों के अपराधी होते हैं उन्हें शारीरिक दण्ड दिया जाता है | शाब्दिक 
उपदेंदा अधया झिड़की रूप दण्ड की दो विधियाँ यह स्पष्ट करती हैं कि प्राचीन लेखक इस बात पर ण्यान देते थे कि 
अति भावुक छोगों के छिए तथा भावुक समाज के वोच में दण्ड के उद्देश्य की सफलता के लिए शाब्दिक घिक्‍्कार पर्याप्त 
है | बृहस्पति का कथन है कि प्रथम दो विधियों का कार्यान्वित करना ब्राह्मण (न्यायात्रीश् के पद पर नियुक्त) का विद्येपा- 
घिकार था, किन्तु अर्थ-दण्ड एबं क्वारीरिक दण्ड देना राजा का कार्य था (न्यायाघीज्ञ के कहने पर, 'प्राडविबाकमते 
स्वित:) । मुच्छफ़टिक (९) से यह बात स्पष्ट होती है-- हमें केवक्त निर्णय की घोषणा करने का अधिकार है, अन्य 
बातों के विषय में राजा ही अन्तिम अधिकारों हैं. (निर्णये बय॑ प्रमाणं दोषे तु राजा) । गौतम (१२।५१), बसिष्ठ 
(१९९), मनु (७४१६, ८।|१२६), याज्ञ० (१३६८ --वृद्ध-हारोत ७/१९५-१९६), बृहत्पराशर (पु० २८४) एबं 
कौटिल्य (४१०) ने व्यवस्था दो है. कि दण्ड देता अपराधी की मनोवृत्ति, अपराध-स्वरूप, काल एवं स्थान, शबवित, 
अवस्था, आचार (कर्तव्य), विद्धत्ता एवं घन-स्थिति पर निर्भर रहता था (अर्थात्‌ इन बातों पर विचार करके दण्ड- 





७. राजदण्डभयादेके पापा: पापं न कुर्वते । यम्दण्डभयादेके परक्रोकमयादपि ॥ परस्यरमयादके पापाः पापं ने कु्वते ।"*"* 
दण्डस्यैव भयादंते मनुष्या वर्त्मनि स्थिताः ॥ शान्तिपर्व (१५५-६) | और देलिए मत्स्यपुराण (२२५।१६-१७) । 
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छदड घर्मगात्त का धतिहास 


निर्धारण होता था) जौर यह भी देखा जाता था कि अपराध की पुनरावृत्ति तो नहीं हुईं है । इसका थर्थ यह है कि धर्म- 
पास्त्र की दृष्टि मं एक ही प्रकार का दण्ड एक हो प्रकार के अपराध में राबके लिए समान नहीं घा, प्रत्पत यह देखा 
जाता था कि अपराधी के पिछले कार्य वौते है, उसकी विशेषताएँ क्‍या हैं, उसकी धारीरिक एवं मानसिक स्थिति बया 
है | घ॒र्मशास्त्र सदैय पापमार्जन की परिस्थितियों पर ध्यान देता था| किन्तु कौटिल्य (१।४) का कुछ और ही <मत्त है; 
'बहू राजा जिसका नियन्त्रण एवं दण्ड बहुत कठोर है उप्तत्ते उसकी प्रजा घुणा करती है, जो राजा सुदु दण्ड देता है उसे 
लोग अवमानता की दृष्टि से देखते हूँ, कित्तु जो राजा अपराधियों की पात्रता के अनुसार दण्ड देता है वह आदर का 
पात्त होता है | कुछ घर्मशास्त्रकारों ने, जो मृद्रु दण्ड के पक्षपाती हैं, कर्मविपाक का सिद्धांत निर्बारित किया है (अर्थात्‌ 
जो व्यक्ति पापी होते हैं वे दूसरे जन्म में रोगों, शारीरिक अंग-भंग के दोषों, तीच या गज्दे पश्ञ-पक्षियों की योनि को 
प्राप्त होते हैं। देखिए मनु (१।४९-५२), याज्ञ० (३।२०७-२१६), विष्णधर्मसूत्र (४४-४५) | इस सिद्धांत के विषय में 
हम पात फो एवं प्रायहिच्नत्तों के प्रकरण में पढ़ेंगे। गोतम (११।४८) ने दण्ड देते समय उपर्युक्त बातों के अतिरिक्त 
विद्वान ब्राह्मणों की सभा से भी पृछ छेने की सम्मत्ति दी है। दण्डविवेक (पु० ३६) ने (एक उद्धरण द्वारा) दण्ड देने के 
समय विचार करने के लिए ये बातें कही हैं--अपराधी की जाति (मन ८३३७-३३८, चोरी में), विवाद का मूल्य, 
सीमा या यात्रा (सनु ८।३१२०), अपराध के अनुझूप उपयोग या उपयोगिता (मनु ८२८५), बह व्यक्षित जिसके प्रति 
अपराध हुआ हो (मृतति, मन्दिर, राजा या ब्राह्मण), अवस्था, (दण्ड देने की) योग्यता, गुण, काछ, स्थान, अपराब-स्व्रूप 
(बह कितती वार हुआ है) | ओर देखिए राजतरंगिणी (2।१५८) | 

आजकल अपराध-श्षास्त्र सम्बन्धी कई विवाद हैं । कुछ लोगों का कथन है कि प्रत्येक व्यक्ति अपराध करने या 
त करने में स्वतन्त है, वह अपने कार्य का स्वयं उत्तरदामी हैँ । किन्तु कुछ छोगों का कथन है (और ये लोग त्ीमातिरेक- 
वादी हैं) कि अपराध-कार्य के कारण हैं जैव (बॉयोलॉजिकल), शारीरिक (फरेणियोलॉजिकलछ), मातसिक (पैथोलोंशिकक्त] 
तथा सामाजिक (सोशियोलॉजिकल्त) दक्षा एँ। वे लोग निश्चिततताबाद या भाग्यवाद के पोषक हैं। प्राचीन भारतीय लेखक 
इन पचड़ों में तहीं पड़ते । जब वें एँसा कहते हूँ कि फाछ, स्थान तथा अन्य परिस्थितियों पर छ्यान वेना चाहिए स्‍्तों वे 
उपयुक्त दूसरे मत की मोर सतकेत करते हैं । 

अर्थ-दण्ड नियत या अनियत (परिवर्तनक्षीक) होता है। वह काकिणी से कछेकर सम्पूर्ण धन के जब्त करने 
तक हो सकता है । नियत अर्थ-दण्ड या जुरमाना तीन प्रकार का था--"अ्रयम्त साहुस, सष्यम साहस एवं उत्तम साहस 
(सबसे अधिक) । इनको व्याब्या कई प्रकार से को गयी है । छांख-लिखित के अनुसार उसकी सीमाएँ ये हैं--(१) २४ 
पण्णों से ९१ पणों तक, (२) २०० से ५०० तक तथा (३) ६०० से १००० तक; किन्तु यह थविवादन्धन या क्षत्ति के 
अनुपात में होता है । मनु (८।१३८ * विष्णुधर्मसूनत् ४॥१०) के मत से वें क्रमवाः यें हैं-+२५०, ५०० तथा १००० 
पण । याज्ञ० (१।३६६) में उनका क्रम थों ह---२७०, ५४० एवं १०८० पण | मिताक्षरा का कथन हैँ कि मनु की 
कम संख्याएं बिना फिसी निश्चित उद्देजप के किये गये अपराधों के लिए हैं। नारद (साहस, ७-८) के अनुसार सबसे 
कम कठोर साहस के लिए १०० पणों, प्तबसे कम मण्यम साहस के किए ५०० पणों तथा . सबसे कम गम्भीर साहम के 
छिए १००० पणों का दण्ड कगना चाहिए (अन्तिम में मृत्यु-दण्ड, सम्पूर्ण सम्पत्ति की जब्ती, देश-निष्कासन, दाग 
| जकानां अथवा अंगविच्छेद तक हो सकता है)। कात्यायन (४९०, ४९३) का कथन ह--'स्मृत्तिकारों ने जो 
श्र्थदण्ड छगाया है वह ताम्नपणों में या उनके बराबर अन्य पस्षिक्‍्कों में दिया जा सकता है; जब दण्ड १/४ या 
१२ माप है तो यह सोने का माष हैं, जब वह माषों (बहु०) में है तो उसे चौँदी में समझता चाहिए और णव वह 
छष्णणों में घोषित किया जाय तब भी उसे 'चाँदी में समझता चाहिए। एक माष बराबर होता हैँ १२० कार्षापण 
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दुण्ज-निर्धारण को प्रक्रिया छदपु 


के । स्तियों पर अपेक्षाकृत कम दण्ड छगता था। कात््यायन (४८७) ने छिख्ला है--एक ही प्रकार के अपराध में पुए्ष 
की अपेक्षा स्त्री को आधा दण्ड देना पड़ता है । मृत्यु-दण्ड न देकर उसका कोई अंग काट छिया जाता हैं । कौटिल्य (३॥३) 
के मत ये स्त्री १२ वर्षों में तथा पुर्य १६ वर्षों में वयरक्त हो जाते हैं और लेन-देन कर सकते हूँ । यदि वे वसस्क होने 
पर नियप्र का उल्लंघन करते हैं तो स्त्री को १२ पण धंधा पुरुष को उसका दूना दण्ड देना पड़ता हैं। अंगिरा (मिता- 
हारा द्वारा याज्ञ ७ '४।२४३ में उदुधुत] का कहना है कि अस्सी वर्षीय बूढ़े, सोलह वर्ष से नीची झवस्था वाले बच्चे, 
स्त्रियों एवं रोगग्रस्त पुरुषों को आाघा प्रायदिचत्त करना पड़ता है । इसी स्थान पर शंख का उद्धरण हैं कि पाँच वर्ष से 
कम अवस्था का बज्या किंसों क्लियो ढ्वारा त तो अपराध करता है ओऔर न पाप; उम्ते नतो दण्ड भिकता है और न 
प्रायश्चित्त करना पड़ता है । आधुनिक भारतीय दण्ड-विघान में सात वर्ष तक के बच्चे द्वारा अपराध नहीं माना जाता । 
दण्ड की गम्भोरता जाति पर भी निर्भर थी। 
चोरी के मामलों में वैद्य, क्षत्रिय एवं ब्राह्मग को छा की अपेक्षा क्रम से दुना, चौधना तथा अठगुना वण्ड देना 
पड़ता था, वयोंकि उन्हें अपेक्षाकृत अपराध को गुरुता अधिक ज्ञात रहतो है (गौतम १२॥१५॥१६; मनु ८।३३८-३३९) | 
इसे कास्यायन (४८५) एड व्यास ने सणी अपराधों में सामात्य नियम के हम में माता है। मानहानि के मामक्तों में दण्ड 
के लिए उच्चतर जातियों के साथ पक्षपात पाया जाता है। गौतम (१२॥१, ८-१२), मनु (८२६७-२६८ * नारद, 
परारुणण १५-१६), याज्ञ० (२।२०६२०७) का मन है कि क्षत्रिय, वैश्य या दा जब ब्राह्मण को अवमानना (मानहानि) 
करते हैं तो उन्हें क्रा से १००, १५० पण्णों का दण्ड तथा, शारीरिक दण्ड (जोभ काट कछेना) भिछता है, जब ब्राह्मण 
किसी क्षत्रिय, वैश्य या शद्ध की मातहानि करता है तो उत्ते क्रम से ५०, २५ या १२ पण देने पड़ते हैं (गौतम, १२।१३ 
के अनुसार अन्तिम के छिए कुछ भी नहीं देता पड़ता) । व्यभिचार एवं बलात्कार के मामले में अपराधी की जाति एवं 
तत्सम्ब्रन्धी तारी पर छ्यान दिया जाता था | अपनी जाति की नारी के साथ व्यभिचार करने पर याज्ञ ० (२।२८६) ने 
सबसे अधिक दण्ड5प्रधप्या दी है, यदि अपराधों ऊंची जाति का है,तो दण्ड मज्यम होता है, फिल्तु यदि पुरुष नीच जाति 
का है तो मृत्युदण्ड होता है और स्त्री के कात काट छिए जाते हैं । पीड़ा देने, अंग-भंग करने या भार डालने पर शारी- 
रिक्र दण्ड कई विधियों से दिये जाते थे । प्रथम प्रकार के अपराध में निम्नांक्ित दण्डों की व्यवस्था थी; बन्दी बनाना, 
पीटना, हथकड़ो या बड़ी पहलाना, उपहास कराना (सिर मुड़ा देता, अपराधी को साथ लेकर डोंडी पिटवाना, गधे पर 


८. दण्ड वाले सिक्कों की जात के विषय में कई मत हैं। विज्ञानेश्वर के मत से मनु (८।३७८) के पण्डसम्बन्धी पण 


ताम्न के हैं । भारत्ि (सरस्वतीबिछास, पृ० १५०) के बमनुसार ये सिक्‍के सोने के हैं । सरस्वतीविछास ने इस विषय 
में लोकाचार को क्षेष्ठता दी है | व्यवहारमगरख (पु० २५५) का कघन है कि जहाँ सिक्के का नाम नहीं है वहाँ उसे 
पण समझना चाहिए एवं चाँदी का मानना चाहिए और उसे एक कर्प की तोलछ समझना चाहिए तथा एक कर्ष 
बराबर होता है १|४ पल के । बुहस्पति (ह्मृतिचन्द्रिका २, पु० ९९) का कथन है कि मनु (८।१३२-१३६) को 
तालिका डाँड़ो में संकग्व धुकछि-फण से लेकर कार्पापण तक दिव्यों एवं दण्ड के सम्बन्ध में छागू होतों है। अपराधों 
एवं दण्डों के विपय में चाल॒क्य विक्रमादित्य चतुर्थ (शक सं० ९३४) के गदग अभिलेल्न ने प्रकाश डाक्ला है, जिसके 
अनुसार मान-हानि, आक्रमण, छूरा निकालने, छुरा भोंकने एवं व्यभिचार (कुमार द्वार) के मामलों में क्रम से रे 
पण, १२ पण, हे गद्याण, ३२ गद्याण एवं ३ गद्याण दण्ड-छूप में देने पड़ते थे (एपिग्न फिपा इण्डिका, जिल्द २०, 
पु० ६४) | 

९. नारद (४।८५) के अनुसार बच्चा क्षिश कहलाता है और वह आठ वर्ष तक गर्भरथ-जैसा माना जाता है तथा १६ 
वर्षों तक बारू या पोगण्ड कहलाता है । 
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निर्धारण होता था) और यह भी देखा जाता था कि अपराघ की पुनरावृत्ति तो नहीं हुईं है । इसका जर्थ यह है कि घर्म- 
घास्त्र की दृष्टि म॑ एक ही प्रकार का दण्ड एक हो प्रकार के अपराध में संब्रके छिए समात्त नहीं था, प्रत्युव यह देखा 
जाता था कि अपराधी के पिछले कार्य कैते हैं, उसकी विशेषताएं क्‍या हैं, उसकी हारीरिक एवं सानशिक स्थिति कया 
है । धर्मश्ास्त्र सदैय पापमार्जन की परिस्थितियों पर ध्यान देता था। किन्तु कौटिल्य (१।४) का कुछ और ही <मत्त है; 
'वह राजा जिसका नियन्त्रण एवं दण्ड बहुत कठोर है उठते उसकी प्रजा घृणा करती है, जो राणा भुद्दु दण्ड देता हैं उस्ते 
लोग अवमानना की दृष्टि से देखते हैं, किन्तु जो राजा अपराधियों की पात्रता के अनुत्तार दण्ड देता है बह आदर का 
पात्न होता है | कुछ घर्मशास्त्रकारों ते, जो मृदु दण्ड के पक्षपाती हैं, कर्मविपाक का सिद्धांत तिर्धारित किया है (अर्थात्‌ 
जौ व्यक्ति पापी होते हैं वे दूसरे जन्म में रोगों, शारीरिक अंग-भंग के दोषों, नीच या गन्दे पशु-पक्षियों की योति को 
प्राप्त होते हैं); देखिए मनु (६।४९-५२), याज्ञ० (३।२०७-२१६), विष्णुधर्मसूत्र (४४-४५) । इस सिद्धांत के विषय में 
हम पातकों एवं प्रायद्दिक्षत्तों के प्रकरण में पढ़ेंगे। गौतम (११।४८) ने दण्ड देते समय उपर्युक्त बातों के अतिरिक्त 
विद्वान ब्राह्मणों फी राभा से भी प्र लेने क्री सम्मति दी हैं । दण्डविवेफ (पु० २३६) ने (एक उद्धरण द्वारा) दण्ड देने के 
समय विचार करने के लिए में बातें कही हैं--अपराधी को जाति (मन्‌ ८।३३७-३३८, चोरी में), विवाद का मूल्य, 
सीमा या यात्रा (मतु 2३२०), अपराध के अनुछप उपयोग या उपयोगिता (मनु 2२८५), बहु व्यबित जिरके प्रत्ति 
अपराध हुआ हो (म॒त्ति, मन्दिर, राजा या ब्राह्मण), अवस्था, (दण्ड देने की) योग्यता, गुण, काछ, स्थान, अपराख-छवरूप 
(वह कितनी बार हुआ है) | और देखिए राजतरंगिणी (ट१५८)। 

आजकल अपराध-शास्त्र सम्बन्धी कई विवाद हैं । कुछ कछोगों का कथन है कि प्रत्येक व्यक्ति अपराध करने या 
ते करने में स्वतन्त्र हैं, वह अपने कार्य का स्वयं उत्तरदायी है । किन्तु कुछ छोगों का कथन है. (और ये लोग तीमातिरेक- 
वादी हैं) कि अपराध-कार्य के कारण हैं जैव (बॉयोलॉजिकलछ), शारीरिक (फिलियोकॉजिकक), मानसिक (पैयोलॉजिकल्त) 
तथा सामाजिक (सोक्षियोलॉलजिकलत) दक्ा एँ | वे छोग निश्चिततावाद या भाग्यवाद के पोषक हैं । प्राचीन भारतीय लेबक 
इन पचड़ों में नहों पड़ते । जब वे एंसा कहते हैँ कि फाछ, स्थान तथा अन्य परिस्थितियों पर ध्यान देना चाहिए तो वे 
उपयुक्त दूसरे मत की ओर संकेत करते हैं । 

अर्थ-दण्ड नियत या अनियत (परिवर्तनक्षीक) होता हैं। वह काकिणी से लेकर सम्पूर्ण धन के जब्त करने 
तक हो सकता है । नियत अर्थ-दण्ड या जुर्माना तीन प्रकार का था---प्रयन साहस, मष्यम्त साहुस एपं उत्तम साहुस 
(सबसे अधिक) । इनको व्याब्या कई प्रकार से को गयी है । छांख-लिखित के अनुसार उसकी सीमाएँ ये हँ--(१) रे४ 
पर्णों से ९१ पणों तक, (२) २०० से ५०० तक तथा (३) ६०० से १००० तक; किन्तु यह विवादन्धन या क्षति के 
अनुपात में होता है । मनु (८।१३८ ० विष्णुघर्मसूनत्न ४॥१०) के मत्त से वें क्रमशः यें हैं--२९५०, ५०० तथा १००० 
पण । याज्ञ ० (१।३६६) में उतका क्रम यों हैँ--२७०, ५४० एवं १०८० पण। मिताक्षरा का कथन हैँ कि मनु की 
कम संझ्याएँ बिना किसी निश्चिचत उद्देदम के किये गये अपराधों के छिए हैं । नारद (साहस, ७-८) के अनुस्तार सबसे 
कम कठोर साहस के किए १०० पर्णों, सबसे कम मध्यम साहस के लिए ५०० पणों तथा . सबसे कम गम्भीर साहन के 
लिए १००० पण्ों का दण्ड कृगनना चाहिए (अस्तिम में मृत्यु-दण्ड, सम्पूर्ण सम्पत्ति की जब्ती, वेश-निष्कासन, दाग 
से जछानां मयवा अंगविच्छेद तक हो सकता है)। कात्यायतन (४९०, ४९३) का कथन है---'स्मृत्िकारों ने जो 
शर्थदण्ड छगाया है वह ताम्रपणों में या उनके बराबर अन्य सिक्‍कों में दिया जा सकता है; जब दण्ड १/४ या 
१|२ माष है तो यह सोने का साष हैं, जब यहू माषों (बहु०) में है तो उस्े चाँदी में समझना चाहिए और जब बह 
क्ृष्णछों में घोषित किया जाय तब भी उस्ते चाँदी में समझना चाहिए। एक माष बराबर द्वोता हैं १२० कार्षापण 


ई ॥ ४०० 
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के ।* छित्रियों पर जपेक्षाकृत कप्त दण्ड छगता था। फात्यायन (४८७) ने छिखा है--एक ही प्रकार के अपराध में पुरुष 
की अपैक्षा स्त्री को आध। दण्ड देना पड़ता है । मृत्यु-दण्ड न देकर उसका कोई अंग काट छिया जाता है । कौटिल्य (३॥३) 
के मत ये स्त्री १२ धर्गों में तथा पुराय १६ वर्षो में वयस्क हो जाते हैं और लेन-देन कर सकते हैं । यदि वे वयस्क होने 
पर नियप्र का छल्लंघन करते हैं तो स्त्रो को १२ पण शा पुरुष को उसका दूना दण्ड देना पड़ता हैं। अंगिरा (मिता- 
हारा हारा याज्ञ ० ४२४३ में उद्घुत)] का कहना है कि अस्सी वर्षीय बूढ़े, सोलह वर्ष से नीची अवस्था वाले बच्चे, 
(स्त्रियों एवं रोगग्रस्त पुष्ठपों फो शाधा प्रायश्चित्त करना पड़ता है । इसी स्थान पर शांख का उद्धरण है कि पाँच वर्ष से 
कम अवस्था का दह्या किसों क्रियो द्वारा न तो अपराध करता है और न पाप; उसे नतो दण्ड मिलता है और न 
प्रायदिचत करना पड़ता है ।* आबुनिक भारतीय दण्ड-विषान में सात वर्ष तक के बच्चे द्वारा अपराध नहीं माना जाता। 
दण्ड की गम्भोरता जाति पर भी निर्भर थी। 
चोरी के मामलों में वैश्य, क्षत्रिय एवं ब्राह्मग को छझाद की अपेक्षा क्रम से दुना, चौपुना तथा अंठ्गुना दण्ड देना 
पड़ता था, क्योंकि उन्हें अपेक्षाकृत अपराध को गुरुता अधिक ज्ञात रहतो है (गौतम १२।१५॥१६; मनु ८३३८-३२९) । 
इसे कात्यायव (४८५) एवं व्यास से सभी अपराधों में सामान्य नियम के छूप में माना हैं। मानहानि के मामलों में दण्ड 
के लिए उच्चतर जातियों के साथ पक्षपात पाया जाता है। गौतम (१९॥१, ८-१९), मनु (४२६७-२६८ * नारद, 
पारुष्य १५-१६), याज़्० (२।२०६।२०७) का मस है कि क्षत्रिय, वैश्य या छाद् जब ब्राह्मण की अवमानता (मानहानि) 
फरते हैं तो उन्हें क्रम से १००, १५० पणों का दण्ड तथा, शारोौरिफ दण्ड (जीभ काट छेना) मिछता है, जब ब्राह्मण 
किसी क्षत्रिय, वैश्य या शूद्र की मानहानि करता है तो उसे क्रम से ५०, २५६ या १२ पण देने पड़ते हैं (गौतम, १२।१३ 
के घनुसार अन्तिम के छिए कुछ भी नहीं देता पड़ता) । व्यभिचार एवं बलात्कार के मामले में अपराधी की जाति एबं 
तत्पम्बन्धी तारी पर बयान दिया जाता था । अपनी जाति की नारी के साथ व्यभिचार करने पर याश० (२२८६) ने 
सबसे अधिक दण्ड-व्यवस्था दी है, यदि अपराधी ऊँची जाति का है,तो दण्ड मध्यम होता है, फिन्तु यदि पुरुष नीच जाति 
का है तो मुत्युदण्ड होता हैं और स्त्री के कान काद लिए जाते हैं। पीड़ा देने, अंग-भंग करने या भार डाछने पर क्षारी- 
रिक्र दण्ड कईं विधियों से दिये जाते थे ॥ प्रथम प्रकार के अपराध में निम्नांकित दण्डों की व्यवस्था थी; बन्दों बनाना, 
पीटना, हथकड़ी या बेंढी पहताना, उपहास कराना (सिर मुड़ा देना, अपराधी को साथ लेकर डोंड्री पिटवाना, गधे पर 


८. दण्ड वाले सिक्‍कों को पातु के शिषय में कई मत हैं। विज्ञानेश्वर के मत से मनु (८३७८) के दण्डसम्वन्धी पण 
ताम्र के हैं। भारुचि (सरस्वतोविकतास, पृ० १५०) के अनुसार ये सिक्के सोने के हैं। सरस्वतीविलास ने इस विषय 
में लोकानार को शेष्ठता दी हु | व्यवह्ारमय॒श् (प्‌ ० २५५) का कथन है कि जहाँ सिक्के का नाम नहीं हैं बहाँ उस्ते 
पण समझना चाहिए एवं चाँदी का मानना चाहिए और उसे एक कर्ष की तोछ समझना चाहिए तथा एक कर्ष 
बराबर होता है १४ पल के । बृहस्पति (समृतिचन्द्रिका २, पु० ९९) का कथन है कि मनु (८१३२-१३६) की 
तालिका डाँडी में संछग्त घृछि-कण से लेकर कार्पापण तक दिव्यों एवं दण्ड के सम्बन्ध में लागू होतो है । अपराधों 
एवं दण्डों के धिपय में चालुक्य विक्रमादित्य चतुर्थ (शक सं० ६३४) के गदग अभिलेख ने प्रकाश डाह़ा है, जिसके 
अनुसार मान-हानि, आक्रमण, छुरा निकाछते, छुटा भोंकने एवं व्यभिचार (कुमार द्वार) के मामलों में क्रमसे २ 
पण, १२ पण, ३ गद्याण, १२ गच्याण एवं रे गद्याण दण्ड-छूप में देने पढ़ते थे (एपिग्न फिया इण्डिका, जिल्‍्द २०, 
पृ० ६४) । | 

९. नारद (४८५) के अनुसार बच्चा शिशु कहलाता है और वह आठ वर्ष तक गर्भस्थ-जैसा माना जाता है तथा १६ 
वर्षों तक बाछू या पौगण्ड कहुछाता है । 


फू छ१!' 





७६६ धर्मशात्त्र का इतिहास 


चढ़ाकर चारों ओर घुमाना, उस पर अपराधों के चिह्न गोद देना । मनु (2।१२५) ने तीन उच्च जातियों के दरा अंगों 
पर दण्ड देने फी व्यवस्था दी है, यथा--गुप्तांगों, पेट, जिह्ना (पूरी या आधी), हाथ, पाँच, आँखें, नाक, कान, घन एव 
सम्पूर्ण शरीर पर; फिन्तु ब्राह्मण को इस प्रकार के दण्ड न देकर देश से निकाक देते थे। बृहस्पति ने इस सूची में 
गरदन, अंगूठा एवं तर्जनी, मत्तक, अधघर, पिछला भाग, नितम्व एवं आधा पाँव भी जोड़ दिया है और सम्पत्ति एवं 
सम्पूर्ण शरीर को छोड़ दिया है। गौतम (१२।४३), कौटिल्य (४॥८), मनु (2/7२५, ३८०-३८१), याज्ञ० (३। 


२७० ), नारद (साहस, ९-१०), विष्णु (४।१-८), बृहस्पति, वृद्ध-हारीत (५॥१९१) ने व्यवस्था दी है कि किसी भी' 


अपराध में ब्राह्मण.को मृत्यु-दण्ड या द्वारीरिक दण्ड नहीं दिया जाना चाहिए; यदि वह मृत्यु-दण्ड वाला अपराध करे 
तो उप्तका सिर मुड़ा देना चाहिए, उसे दंश्-निकाक़ा (नंगर-निष्कासस, नारद के मत से) दंता चाहिए, उसके मस्तक 
पर उसके द्वारा किये गये अपराघ-चिह्लु का दाग छूगाफर गधे पर चढ़ाकर उस्ते घुमाना चाहिए । थम [स्मृतिचन्द्रिका रे, 
पु० ३१७) एवं व्यवहारप्रकाश (पृ० ३९३) ने व्यवस्था देते हुए कहा है कि ब्राह्मण को शारीरिक दण्ड नहीं देता चाहिए, 
उस अपराधी को किसी एकान्त स्थान में बन्द रखना चाहिए भौर उसे केवल साधारण जीविका का साधन प्रदान करना 
नाहिए, या राजा उसे एक मास या एक पक्ष तक चरवाहे का कार्य करने को जाज्ञापित करें या उससे ऐसा कार्य के जो 
भद्ग ब्राह्मण के छिए योग्य न हो । मिताक्षरा (याज़्० २२७०) ने कहा है कि यदि अपराधी (चाहे वह ब्राह्मण हो या 
अन्य कोई) ने महान्‌ अपराधों के फारण प्रायछ्चित्त न किया हो तो उसके मस्तक पर छल्ली के गुप्तांगों (गुर की शब्या 
अपविश्न करने के कारण) का चिह्न, कछवरिया (सुरा पीने के कारण) का चिह्न, कुत्ते के पैर का चिह्न (चोरी के अपराध 
में) तथा शिरहीन शव का चिह्न (ब्रह्मह॒त्या के अपराध में) दाग देना चाहिए। इस विषय में देखिए राजतरंगिणी 
(४।९६-९०६) । और मी देल्लिए गौतम (१२।४४) एवं मनु (९।२४१)। खआपस्तम्वधर्मसूत् (२।१०२७१६-१७) 
का कथन है कि यदि ब्राह्मण हृत्पा, चोरी फरता तथा किसी की सम्पत्ति बल्यश छोन छेता था तो जीवन-मर उसे वस्त्र- 
खण्ड से आँखें बन्द रखती पड़तो थीं (किन्तु इन अपराधों में छाद्व को मृत्यु-दण्ड मिलता था) । और देखिए वृुद्ध-हारीत 
(७४२०९-२१०) | ऐसा नहीं सोचना चाहिए कि ब्राह्मण के मृत्यु-दण्ड के सम्बन्ध में सभी स्मृतिकार समान बातें कहते 
हैं ॥ कात्यायन (८०६) का कहना है कि अ्रूण-हत्या (गर्भपात कराना), सोने की चोरी, ब्राह्मण स्त्री की किसी तीछण 
हथियार से हत्या या पतिन्नता स्त्री की हत्या के अपराधों में ब्राह्मण को भी मृत्यु-दण्ड दिया जा सकता हैं। कौटिल्य 
(४११) ने कहा है कि राज्य-फामुक, अन्तःपुरदूषक, राजा के घिरोब में जंगली जातियों एवं छझत्रुओं को उभाड़ने 
वाले, क्रान्ति करने वाले ब्राह्मण को जल में डुबा देना चाहिए । मुच्छकटिक माटक में ब्राह्मण चारुदत्त को राजा पाकृफ 
ते मृत्यु-दण्ड की आज्ञा दी थी । जातकों में ब्राह्मण के मृत्यु-दण्ड का उल्छेल़ मिक्तता है (फिक, सोशल अऑर्गनाइज शन , 
पु० २१२) । । 

छान्तिपर्व (अध्याय २६८) में राजा दुमत्सेन एवं उनके पुत्र राजकुमार सत्यवान्‌ के .बीच मुल्यु-ुण्ड के विषय 
में हुए मतोरंजक कथनोपकृथन की चर्चा पायी जाती है । इस बातचोत में मुत्यु-दण्ड के विरोधियों का मत अंकित है । 
राजकुमार ते मृत्यु-दण्ड का विरोध करतें हुए तर्क दिये हैं कि गम्भीर अपराधों में भी दण्ड हकका होना चाहिए, 
क्योंकि जब डाक़ुओं को मृत्यु-दप्ड दिया जाता है तो बहुत-से निरफ्राधियों की हानि होती है, यथा--उत्की 
स्‍त्री, बच्चे, मां आदि की; अतः जो अपराधी पुरोहितों के समक्ष पुनः अपराध न करने की सौगन्ध ख्वा छेते हैं तो 
प्रायदिचत्त के उपरान्त उन्हें छोड़ देना चाहिए; यदि बड़े व्यक्ति कुमार्ग में जायें तो उनको दण्ड उनकी महत्ता 


के भनुतार द्वी देना चाहिए ।' राजा .ने श्रत्युत्तर दिया कि प्राचीन काल में जब छोग सत्यवादी एवं मुदु स्वभाव के 


थे तो घित्कार पछ्ब्द द्वी दण्ड-झूप में पर्याप्त था और पाब्दिक प्रतिरोध एवं भर्त्सना से फाम चछ जाता था, किन्तु 








घण्ज फ्ा ताशतम्य जद 


फछियुग में मृत्यु-दण्ड एवं अन्य शारीरिक दण्ड आवश्यक्र हो गया हैं, यहाँ तक कि कुछ छोग मुृत्यु-दण्ड से भी भय नहीं 
खाते | 

प्रत्येक दण्ड-शिधि के थिपषय में कुछ कहना आवइयक हैं। वहड़ेड़े गम्भीर अपराधों में भी मुत्यु-दण्छ का भर- 
सक त्याग किया जाता था (फामस्दकीय नीतिशाप्म १४।१६, शुक्र ४॥१।९३), किन्तु राज्य उलट देने के मामकछे में ऐसा 
(नहीं होता था । गहापातकों में ब्राह्मणों के. अतिरियत सभी को मृत्यु-दण्ड मिलता था (विष्णुधर्मसूश्र ५१) | फिस्तु मनु 
(९२३६) के अनुसार प्रायदिवत्त न करने पर हो ऐसा किया जाना चाहिए | त्तीक्षण हथियार से मार डालने पर ही 
मुत्यु-दण्ड देना चाहिए, ऐसा कौटिल्थ (४११) से कहा हैँ | वृद्धन्हारीत (७१९०) ने आग छगाने दाछे, विप देने 
वाले, हत्यारे, डकैतों, दुराचारियों, रठों, महापातकियों के लिए मृत्यु-दण्ड की व्यवस्था दी हैं| कई प्रकार से मुत्यु-दण्ड 
दिया जाता था : थिप दैकर, हाथी के पैर से कुचलछदा कर, तीदण हथियार (तलूवार) से, जलाकर या डुबाकर | रात्रि 
में संघ छगाकर चोरी करने पर पहले चोर के हाथ काटकर शुक्ली पर चढ़ा दिया जाता था (मनु ९२७६) | यही 
बात याज्ञ० (२।२७३) ते उनके लिए कही है जो किसी दूसरे को बन्दों बनाते हैं, घोड़ी या हाथी चुराते हैं या बलूपुबक 
किसी को मार डालते हैँ । हारोीत (७।२०३) ने ब्रह्म-हत्या करने, सत्रों, बच्चों यां गाय को मारने पर झूली देने की बात 
कही है । मराठों के काल तक हाथी के पाँवों ते कुचकूकर मार डाकने की प्रया प्रचकछित थी। दण्डबिवेक (पु० २०) 
के अनुसार छुद्ध मृत्यु-दण्ड दो श्रकार का था: अविचिन् (जब अपराधों का सिर काट लिया जाता था) तथा चिन्न या 
विखित्र (जब अपराधी जला दिया जाता था यथा उसप्त शुक्तो पर चढ़ा दिया जाता था); वह मृत्यु-दण्ड, जिसमें हाथ या 
पैर या अंगंग करके तव मारा जाता था, भिश्व कहुछाता था | मनु ने शुद्ध मृत्यु-दण्ड उन छोगों फे लिए प्रयुक्त माना है 
जो चोरों की जोविका चक्ताकर उनकी सह्ठायता करते थे या उन्हें सेंघ छगाने के यन्त्र देते थे या उन्हें छिपाकर रखंगे 
थे (९२७१) । यदि हीन जाति का कोई व्यक्षित ऊँची जाति को स्त्री के साथ उसकी सहमति से या असहमत्ति से व्यभि- 
चार करता है था किसी युवती को छे भागता है तो उसे मृत्यु-दण्ड मिलता था ( मनु ८३६६, याज्ञ० २।२८६-२८८- 
२९४) । वदच्तिष्ठ (२१।१-५) ने उस शूत्र, वैश्य या क्षत्रिय के लिए, जो ब्राह्मण हत्री के साथ व्यभिचार करता है, भया- 
नक मृत्यु-दण्ड की व्यवस्था दी है; उन्हें क्रमशः वीरण घास, लछाछ दर्भ घास एवं सरकंडे के पन्नों से ढककर जला डालना 
चाहिए इसी प्रकार उन्होंने शूद् को क्षत्रिय या वैश्य स्त्रो के साथ व्यभिचार करने तथा वैश्ष्य को क्षत्रिय स्त्री के साथ 
व्यभिचार करने पर जलाकर मार डालने की व्यवस्था दी हैं। सहमत्ति वाली स्त्री फो वक्षिष्ठ (२१।६१-३) नें माधा 
मुंडवा और सिर में घृत छगया कर, गघे पर नंगा करके बैठाते एवं घुमाकर मृत्यु-दण्ड के लिए भेज देने की व्यवस्था दी 
है। गौतम (२३१४) एवं मनु (८३७१) ने अपने से छोटो जाति के व्यक्ति ते व्यभिचार करने पर उस स्त्री को, 
जिप्ते रूपका गर्व है या जो माता-पिता के घन पर गर्व करती है, कुत्तों से कटबा कर मार डालने को कहा है । शंश्ष ने 
हीन जाति के पुरुष को इसी प्रकार मार डालने को कहा है तया इस प्रकार की स्त्रियों को जल्लाकर मार डालने की व्यवस्था 
दी है | वुद्ध-हारीत (७१९२) ने व्यभिचारिणी या गर्मपात-कारिणी छत्री को पति द्वारा नाक-फाल या अधर कटवा 
कर निकाल देने को कहा है; इलोक २२०-२२१ में आया है कि व्यभिचारिणों नारो कों कटारितन (सरपत की अग्नि) 
में जला डाकया चाहिए । आगे चक्कर ये भयानक दण्ड कुछ हलके कर दिये गये । मनु (९।२७९) ने जलाशय, 
क्षील या बाँध तोड़ देते (जिसमे कि वे सूख जाये) वल्ति को डुबाकर मृत्यु-दण्ड देंते को कहा है और किसी स्त्री ने अपना 
बच्चा मार डाज़ा हो, या किसी पुरुष को मार डाछा हो, या बाँघ या जलाशय तोड़ दिया हो, उसे गरदन में पत्थर बाँघ 
कर डुबा देने को कहा है (यदि वह गर्भवती न हो तो) । यहो थात याज्ञ ० (२।२७८) ने भी कही है । जो स्त्री विष स्चे 
किसी को भार डाछने या आग लगाने को अपराधितो है, या जिधने पत्ति, गुशुजनों एवं अपने बच्चे को मार डाला है, 


हे 


आह 


यु 
॥॥॥ 


0 | । 






७६८ घर्मज्ाहन्न फा ६तिहास 


(यदि बहू उतत समय गर्भवती नहों है तो) याज्ञ ७ (२॥२७९ >भत्स्पपुराण २९७॥२००) के अनुसार उसे नाक, अघर, 
फान काटकर बैलों के सींगों में वॉघकर लहु-लुद्धान करते हुए मार डाकलना चाहिए ।'” ब्राज्ञ० (२।२८२) ने खड़ो खंती, 
घरों, जंगलों, गाँव, चरागाहों को जला डालने तथा भूभिको तोड़ डालने वाक्ों या राजपत्नी-दूधकों फो फू में रखकर 
जला डालने को कहा हैं। नारद ( पाएष्य, ३१ ) के मत से जो राजा पर, भछ्ते हो उसी का दोप हो, हथियार ते चोट 


करता है. उत्ते काडफऋर भाग में भूत डालना चाहिए। मनु (४२७२), नारद (पाएष्य, २४) विश्णपर्ससून (५॥२४) ने. 


व्यवस्था दो हैं कि यदि कोई शुद्ग ब्राह्मणों को घर्म कौ शिक्षा देने की अहंमन्यता प्रदरक्षित करे तो उसके मुह एवं कानों 
में खोलता हुआ ते डाफ़ देना चाहिए । 

चौरों, जेयकतरों एवं गाँउ-फतरों के विषय में हाथों, पाँवों या बँगुक्ियों को काटकर दण्ड देंने की व्यवस्था थी 
(मनु ९।२७६-२ १७; तारद-परिशिश्ट ३२; याज्ञ० २२७४) । णत्र कोई दाद गम्भीर आरोप छगाकर श्षाह्मण या 
क्तिय की अवमानना करता था (आपस्तम्वर्मसूत्र (२१०।२७॥१४; मनु ८।२७० एवं नारद-परूय २२) या जब 
चह द्विजों फे साथ बेंद का उच्चारंण करता था ( गौतम १२।४ ) या जब वहू॒ राजा को गाछी देता था (नारद-पारझष्य 
- ३०) या जब राजा को न पसन्दर आने वाली बात बार-बार कहता था या राजा की गुप्त तीपि हवा शेद लोक देता था, तब 
उप्तकी जीम काट छी जाती थी (याज़्ञ" २।३०२) । जब कोई छोड उच्च जाति की झत्रो करे पास मैथुन के किए पहुँचता 
था ( गौतम १२२ ) या कोई व्यक्ति पर-तारी से बलात्कार करता था (बुद्ध-हारीत ७२०१) तो उसकी जननेन्डिय 
काट कछो जाती थी ५ इसी प्रकार उसके साथ भी किया जाता था जो माता, मौसी, चाची, बहिन, मित्र या शिष्य 
की स्त्री, बेटी, पतोहू, गुरु-स्त्रो, शरणार्थी स्त्री, राती, संन्याक्तिनोी, दाईं (श्षिशुपाक्निती) या फिसी भी पतिन्नेता नारी 
गा किसी उच्च वर्ण को नारी के साथ बलात्कार करता था (नारद, स्त्रीपु सपोग ७३-७५) | यदि कोई बनावटी सोना 
या वजित मांस (यया--कुत्ते का मांस) बेचता था तो उसके फान, नाक, हाथ काट छिये जाते थे (याज्ञ० २।२९७ )। 


दागने के बारे में देखिए गौतम (१२।४४), बौघायनघर्मसूत्र (३।९०-१९), नारद (साहस १०), मनु (९।२३७४६८ . 


मत्स्यपुराण २९७१६), विष्णुघर्मसूत्र (५।३-७) | दण्डविवेक (पु० ६७) के मत्त से जब प्रायश्चित्त नहों किया जाता था 
या जान-चूझ कर अपराध किया जाता था तो दाग छगाया जाता था। इस दिपय में और देख्लिए याज्ञण (२।२०२; 
२२९४) एवं दक्ष (७४३३), राजतरंगिणी (६।१०८-११२) । दण्डनोतिप्रकरण में केशव पंडित ने (पृ० ६) नन्‍्द पण्डित 
की वैजयन्ती का उद्धरण देते हुए बताया हैं कि ब्राह्मणों के छिए भिलाबे के रस से तथा अन्य लोगों के किए छोह- 
दलाका को छाछ करके दाग कछगाया जाता था । ा 

. मनु (७॥३७०) ने प्विर मुडन उप्त छत्रो के छिए उचित माना है जो किसो कुमारी को अपविन्न कर देती है । 


१०. यह एक सामात्य नियम था फि विस्सी भी प्रकार स्त्रियों को नहीं मारना चाहिए | हुमनें इस विषय में इस ग्रन्थ के 
द्वितीय भाग में पढ़ लिया है । किन्तु इस विपय में स्त्रियों के कुछ अपराध अपवाद थे और उनके विषय में भी 
वसिष्ठ (२१॥१०) एवं याज्ञ० (१।७२) ने मृदु विकल्प दिया है, यथा--त्याग, जब स्त्री किसी नीच जाति के 
पुरुष के संसर्ग से गर्भवतों हो जाय या पति को मार डाछ़े या गर्भपात करे। सिताक्षरा (याज्ञ० ३।२८६) के मत 
से स्त्री को मुत्यु-८्ड देने के कारण राजा को प्रायद्चित करना पड़ता था। अठारहवीं शताब्दी में पेशवा के प्रसिद्ध 
त्यायाधीक्ष रामशास्त्री ने ब्रह्म-हत्या की अपराधिनी एक झत्री को तीर्थ-यात्रा एवं नासिक के पास अ्यम्बकेशवर 
पर्वत की परिक्रमा करते के प्रायदिचत्त की न्‍्यायाहूप-आज्ञा दी थीं। इण्डियन क्रिमिनक प्रोस्तीजर कोड (परिच्छेद 
३८२) में भी आया हँ--सदि मृत्यु-दण्ड कौ अपराधिनी गर्भवती है त्तो हाईकोर्ट समय को स्थगित कर सकता है 
. और यदि बह उचित समझे तो, मुत्यु-दण्ड के बजाय आजन्म कारावास दण्ड दे सकता है । 
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नारद ( साहस १० ) मे ऐसा उस ब्राह्मण के छिए लिखा हैं जो जाति के कारण मृत्यु-ण्ड नहीं पाता तथा शैख-लिखित 
में ( अपरार्या पु० ८०७ ) उसके लिए, जो राजपुरुषों, ब्राह्मणों एवं गुरुजनों को अवमानना करता है । और देखिए मेग- 
स्थनीज़ ( फ्रंगमेण्ट्स २७, पृ० ७२ ) | 

आजीवन बन्दीगृह-सेवरन का दण्ड किसी को अखिं निफाछ केने ( विष्णु० ५।७१ ) वा तोन बार से अधिक बही 
अपराध करने ( शुक्र ४॥१।८८ ) पर मिलता था। विष्णुधर्मसूत्न ( ५॥१०५ ) ने उस झत्री फो, जो जान-बूझकर 
ऋतुमती की अवस्या में उच्च वर्णबालों को छती है, कोड़ा छगाने को कहा हैं । यह दण्ड दासों, आधशितों, स्थ्रियों, 
अल्पबयस्कों, पागलों, बढ़ों, दरिद्रों तथा रोगियों को भी अपराब करने पर दिया जाता था । 

देदा-निःकासन का दण्ड मुत्यु-दण्छ पाने वाक़े ब्राह्मणों को दिया जाता था (ग्रौतम १२।४४; मनु ९६।२४ एवं 
८।३८०; हविष्णुपर्मसृत्र ५|३ एवं ८; बौधायनधर्ममूत्र १।१०१९; याज्ञण २२७० )। देदा-निष्फासन के साथ 
कभी-कभी दाग भी छगा दिया जाता था | देश-निष्फायन घुसे लेने पर ( याज्ञन २।२३६९ ), ब्राह्मणों द्वारा कूट साक्ष्य 
( झूठी गवाही ) देने पर (याज्ञ० २।८१), व्यापारियों के थन का ग्रबत फरने तथा किसी संघ या ग्राम के स्वीकृत नियमों 
का उल्लंघन करते पर ( याज्ञ० २।१८७, मनु ८।२१९, बि० घ० सू० ५॥१६७-१६८ ), गछूत पांसा फेंकने पर ( याज्ञ० 
२।२०२, नारद, शूतसमाह्लय ६), ब्राह्मण द्वारा गम्भीर अपराध किये जाने पर ( जान्तिपर्थ १४।११६ ) किया जाता 
था । झुक्त (४॥१।९८-१०८) में इसकी छम्बी सूची हैं । 

सम्पूर्ण सम्पत्ति को जब्ती निम्न अपराधों में होती थी; ब्राह्मणों के अतिरिक्त ( जब ये अनजाने ऐसा करते 
थे ) अन्य छोगों द्वारा महापातक करने पर (मनु ९२४२), कूट साक्ष्य देने पर एवं सम्यों ढवारा घूस छेने पर (वि० घ० 
सू० ५११७९-१८० )। नारद [ भ्रकीर्णक, १०-११ ) ने व्यवस्था दी है कि सम्पूर्ण सम्पत्ति की जब्ती पर अपराधियों के 
यन्‍्य, यथा सैनिकों के हथियार, शित्पकारों के ओऔजार, नर्त॑कियों के आभूषण, संगीतज्ञों के वाथयन्त्र आदि नहीं छीनने 
चाहिए | यही बात झंख-लिखित ( व्यवहाररत्नाकर पु० ६५६ ) में भी दी हुई है । दण्ड की वृद्धि एक से अधिक बार 
अपराध करने पर होती थी । वि० घ० सु० (३।९३) ने लिखा हैं कि दूसरी बार अपराधी को नहीं छोड़ना चाहिए 
( पहली बार झिड़की दैकर छोड़ा भी जा सकता था )। कौटिल्य (४१०), मनु (९।२७७), याज्ञ" (२।२७४), 
वि० घ० सू० (४।१३६) में जो आया है वह एक समान ही है । कौटिल्य का कहना है कि यदि अपराधी ने किसी पवित्र 
स्थान में पहछी बार चोरी की है या वह जेबकतरा हैं या उसने छत तोड़कर चोरी की है तो उसकी तर्जनी एवं अँगूठा काट व 
लेना चाहिए या उस पर ५४ पण दण्ड लगाना चाहिए; दूसरों बार एंसा करने पर सव अंगुछियाँ काट ली जायें या 
१०० पण दण्ड दिया जाय; तीसरी बार का दण्ड है दाहिना हाथ काट छिया जाना या ४०० पण अबर्थ-दण्ज छगाना तथा 
चौथी बार मृत्यु-दण्ड, जिस हूप में राजा उचित समझे । देखिए व्यभिचार के छिए ऐसा ही आपस्तम्बधर्मसूत्र में । यदि 

कई व्यक्ति किसी को मारने या घायछ करने को दुरभिसंधि करे तो किसी एक व्यक्ति द्वारा किये जानेवाले अपराध 

का दूना दण्ड छगता है ( कौटिल्य ३।९, याज्ञ० २२२१ एवं वि० घ० सू० ५॥७३ ) । 

कौटिल्य (४।४) ने जादू-टोने द्वारा घर्मविरुद्ध प्रेम-स्थापन के मामक्ते का पता चलाने से कछिए गुप्तचरों के 
प्रयोग की व्यवस्था दी है । उनका कहता है कि ऐसा जादू-टोतना करने वाले को देद्ष-निष्कासन का दण्ड देता चाहिए और 
यही व्यवहार उनके साथ भी होना चाहिए जो इस क्रिया द्वारा अन्य छोंगों को क्छेदश या चोट पहुँचाते हैं । पेशबाजं के 
काछ में भी डाइनों, भूत-प्रेत करने वालों को मृत्यु-दण्ड, सम्पत्ति की जब्ती, अंगुली काट छेने का दण्ड दिये जाते थे (सेले- 
क्शंस फ्राम पेशवाज़ रेकर्ड स, जिल्द ४३, पृष्ठ २५-२६ एवं पेद्ववाज़ डायरी, जिल्द रे, पृ० ७ )। इंग्लैंड में भी १८वीं 
दाताब्दी के आरम्म तक ( डाइनों के रूप में ) दुष्ट प्रकृति वाछो स्त्रियों को मृत्यु-दण्ड दिया जाता रहा है । मनु (९। 
२९० *« मत्स्यपुराण २२७।१८३) ने मन्त्र-जक्त से मारने वालों, जादू एवं भूत-प्रेत करने वालों प्र केबछ २०० पण 


न 


छा १5 कै (पीर हम च्य्ब छत ञन्कु है कबाड़ ॥ । हु कक. 


$।| 


 शन प 


की 
कं 


कर ब 5 5 कै “रद 
जी | ज्ञ ) है? ! यह बे >> कै. 5 ७ ९३ जज ये आय तच लय य ७० 9. हज मै ६9 ० आओ शक कम 








छ७० घर्मगास्त्र फा एतिहाप्त 


का हलका दण्ड छगाया है। मेघातिथि एवं कुह्छूफ़ का कहता हैं. कि यदि जादू सफल हो जाय तो दण्ड मुत्यु-दण्ष 
तक पहुँच सकता है। बृहस्पति ने जड़ी-बूटियों से मन्त्रयोग सिद्ध करनेवालों के छिए देदा-गिष्कासन के दण्ड की 
व्यवस्था दी है । 

कौटिल्य (२।५) ने व्यवस्था दी है कि राजध!नी में स्थरियों एवं पुरुषों के लिए अलग-अछग एवं सुरक्षित 
प्रवेषाह्ार वाले बन्दीगृहों की योजना होनी चाहिए। उन्होंने (२३६) यह भी फहा है कि सागरक राजा के 
जल्म-दिन के उपलक्ष्य में तथा प्रति मास पूणिमा को नवयुवकों, बूढ़ों, रोगियों एवं असहायों क्रो छोड़ दे, या वें लोग 
जो दयाल्‌ हैं उनका आर्थ-दण्ड दे दें या धन्य लोग उन बन्दियों को छुड़ाने के लिए ज़ामित हो जायें। वन्दियों को प्रति 
दिन काम करने या पाँच दिनों में एक दित काम करने या कौड़े आदि शारीरिक दण्ड पा छेने पर छोड़ देना चाहिए । 
वें नया देश जीतने, राजकुमार के जन्म अथवा राज्याभिषेक के दिन छोड़ दिये जा सकते हैं । ये छटें कौटिल्य द्वारा 
ही दी गयी हैं। कौटिल्य की ये बातें बहुत अंशों में अक्षोक ने कार्यान्वित की थीं ( दिल्‍ली, टोपरा स्तम्भाभिछेष् सं० ४ 
५, कार्पसा इन्स्क्रिपांस इण्डिकेरम, शिल्द है, पृ० १२३, पृ० १२६-१२८ एवं एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द ३, पु० 
२५३-५४ एवं पृ० २५८-२५९) ।. 

मनु (९२८८) ने कहा है कि बन्दीगृह राजमार्ग पर बनाना चाहिए, जिससे छोग वेश एवं दुर्दक्षा में पड़े 
अपराधियों को देखकर स्वयं अपराध करने से बचें। कालिदास ( मालविकाग्निमित्र, अंक ४७; रधुवंश १७॥१९ ] 
ने बन्दियों के छोड़ने पर मृत्पु-दण्ड की क्षमा के छिए राज्याभिषेक आदि का दिन शुभ माता हैं । और दंख्िए बृहत्संहिता 
(४७।८ १), मृच्छक्टिक (१०), हर्षचरित (२), जहाँ बन्दियों की मुक्ति का उत्फेख है । 

मन्‌ (९।२४३) ते छिखा है कि राजा को महापातकी सम्पत्ति नहों छेती चाहिए, अन्यथा लोभ के कारण 
ऐसा करने से अपराध का प्रभाव उस पर भी पड़ जायगा | ऐसे दण्ड-चन को वरुण की अभ्यर्थना के छिए जल में डाछ 
देना चाहिए या गुणी एवं विद्वान्‌ ब्राह्मणों को दान देना चाहिए, क्योंकि वरुण र,जाओं का राजा है, और एंसे ब्राह्मण 
अखिल विश्व के स्वामी हैं ( मनु ९२४४-२४५ ) । मनु ( ९६।२४६-२४७ ) ने लागे कहा है कि जिम्र देंद् के राजा 
दुष्ट पाषियाँ को सम्पत्ति लेता नहीं चाहते, उसके निवासी दीर्घ आयु वाले होते हैं, वहाँ अन्त उपजते हैं, शिशु-मृत्पु 
नहीं होती, जादि | 

ऋण के पुनर्ताम के मतिरिक्त (इसका बर्णन आगे होगा) किसी अन्य विषय में कानून अपने हाथ में न छेना 
एक सामान््म नियम था। किन्तु नारद ([पाारुष्य ११-१४) में आया हैं--'यदि झवपाक (कुत्ता खाने वाला), मेंद 
(एक वर्णसंकर जाति), चण्डाल, अंग-भंगी, वध-वुत्ति (पशु मारकर जीधिका चछाने वाला), हस्तिप (हाथीबान), 
ब्रात्य (उपनयन संस्कार न करने पर जातिच्युत), दास, गुरुजनों एवं आध्यात्मिक गुरु को अवमानना करने वाक्ा 
आदि अपनी सीमा के बाहर जायें तो उन्हें बे छोग (जिनके प्रति ऐसे छोग मर्यादाहीन रहते हैं। उस्ती समय दण्डित 
कर सकते हैं । ऐसे मामछों में राजा कुछ नहीं कहता । एसे कछोग मानवता के मकछ हैं और उनकी सम्पत्ति भी अपविन्र 
है। राजा उन्हें शारीरिक दण्ड दे सकता है (कोड़ा मारना आदि), किन्तु उन पर अर्थ-दण्ड नहीं छगा सकता। 
मिताक्षरा (पाज्ञ० २।२७०) ते बुद्ध-मनु का इसी अर्थ में उद्धरण देकर कहा है कि गम्भीर अपराधों में राजा को अर्थ- 
दण्ड केने से दूर रहना चाहिए | 

लेत-देत आदि के अबधि-सम्बन्धी व्यवहार (कानून) के विषय में भी कुछ कहना चाहिए | अनेक कारणों से 
स्मृतियों एवं निबन्धों में अवधि-सम्बन्धों नियमों को उतनी प्रधानता सहीं मिली है। ऋणो के अतिरिक्त उसके पुत्रों 
पौत्रों एवं प्रपौज्ों को भी ऋण चुकाता पड़ता था । इसका एक घामिक पहलू भी था, जिसे हम आगे पढ़ेंगे (ऋणादान 
वाक्े प्रकरण में) । ऋणादान के सिलसिले में किप्ती निश्चित अवधि का निर्धारण नहीं होता था | बिना घन दिये क्रय 
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धतण, लेखपत्र आदि को अवधि 3 


करना ऋण लेने के बराबर था । केव रमय के व्यवधान से ही कोई अपने उत्तरदायित्व से बच जाय, ऐसा नहीं होता 
था; प्रत्युत अधिकांश स्मृतियों एवं चर्मज्षास्माँ गे, घामिक एवं जन्य पारक्तीकिक बातों के कारण, ऋण चुकाने 
अथवा ऋणोद्धार के रिए समय की कौई अवधि नहीं मानी है । किन्तु कुछ लेखकों ने सीमा निर्धारित कर दी है | 
फौण्डिन्य [ व्यवहारमातुका, पु० ३४१ ) के अनुसार दस बर्षों के उपरान्त ऋणोंशार नहीं हो सकता; कैबल्ल अल्पवयस्क, 
अति बढ़े, स्त्री, रोगी, शत्रु के आक्रमण ( यदि ऋणी कहीं चला गया ) के मामके में ऋणावधि नहीं होती थी । कुछ 
अवधि-मसम्बन्धी नियम इस प्रकार हैं-- 

(१) मतु (८१४८), याज्ञ० (२२४), गौतम, (१२॥३५), वश्तिष्ठ (१६।१७), नारद (४।७९) आदि 
ने कहा है कि वास्तविक रुवामी को दृष्टि में अथया बिना विरोध के यदि कोई अचछ सम्पत्ति का उपभोग करे तो 
स्वामित्व टूट जाता है और यही बात इस स्थिति में चल सम्पत्ति के दस वर्षों के उपभोग से होतो है । 

(२) फिन्‍्सु अपवाद भी है। पण (करार), सोमाओं, निक्षेपों (धरोहरों), अहल्पवयस्कों, मूझों, राज्य, 
स्त्रियों एवं श्रोत्रियों ( वेदज्ञ ब्राह्मणों ) की सम्पत्ति के विषय में उपयुक्त नियम नहीं छागू होता। देखिए गौतम (१२।- 
२५-३६), वसिष्ठ (१६।१८), मतु (८१४९), याज्ञ० (२।२५), नारद (४।८१), बृहरुपति आदि । 

(३) नारद ,उपनिधि, १४) के मत से श्विल्पकारों फो दी गयी सामग्रियों (उधार या बनाने के लिए), 

अन्याहित (स्त्रीधन), स्यास (ट्स्ट), प्रतिन्यास के मामलों में मी कोई अवधि नहीं थी। देखिए मनु (८।१४५-१४६), 
याज्ञष० (२।५८), वि० घ० सू० ( ४।७-८ )। किस्तु यहाँ भी कुछ अयवबाद हैं; मरीजबि (स्मूतिचन्द्रिका २, पु० ६९) 
के मत से गायों, भारवाही पशुओं, गहनों आदि के मामलछों में जब कि थे भिन्रेता के रूप में दिये गये हों, चार या पाँच 
वर्ष की अवधि पर्याप्त है और इसके उपरान्त उनहों हानि मान छी जानी चाहिए । व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० 
६७) के मत में इस नियम का प्रयोग मित्रों, सम्बन्धियों, ब्राह्मणों तथा प्रार्थना पर राजपुरुषों को दिये गये पदार्थों 
के लिए नहीं होता । 

(४) कात्यायन (२९८-३००) के मत से २० वर्षों तक किसी अशुद्ध लेख-प्रमाण (जब कि उसे लिखने बाकछे 
ने देखा हो, जाना हो) को अवधि हो सकती है । इसी प्रकार २० वर्षों तक भोगी हुई सम्पत्ति का लेख अपरिहार्य माना 
जाता हैं जब कि विरोधी हारा जान-बूझकर किसी प्रकार का विरोध न खड़ा किया गया हो (भछे ही सभी साक्षी 
मर गये हों तथा मिलाने के लिए कोई अन्य छेख आदि न हो) | 

(५) सीमा-निर्धारण-सम्बन्धी छेख भी २० वर्षों के उपरान्त अमिट हो जाता है (कात्यायत ३०१) । 

(६) भछ्ते ही साक्षी-गण जीवित हों, किन्तु २० वर्षों के ऊपर वाले लेख का विवाद टिक नहीं सकता, जबकि 
बह उतने दिनों तक किसो को दिल्लाया नहीं गया, और न ऋणदाता ने किसी को पढ़कर सुनाया । देखिए बुहस्पति 
(३ ०८) || 

गत पुष्ठों में हमने न्‍्याय-विधि, प्रमाण एवं सप्रयावधि के विध्य में अवक्नलोकन किया । कोई भी निष्पक्ष पाठक 
' कह सकता है कि भारतोयों ने गत शझताब्दियों के भीतर अपनी निजो न्‍याय-विधि का एक महत्तर रूप खड़ा किया है | 
भारतीय वस्तु-सम्बस्धी व्यवहार के विषय में नारद, बृहस्पति एवं कास्यायन ने बहुत सम्पानाई कार्य किया । ये कछेखक 
६०० ई० के पूर्व हुए थे और प्रथम दो तो इस काल के कई दाताब्दियों पूर्व हुए थे । इन्होंने न्‍्यायाबीद् की नियुक्ति, उसके 
कर्तव्यों, उपयुक्त न्याय-विधि-कार्य, प्रमाण एवं काल़ावधि-सम्ब्नन्धों कानूत, जयपत्र और उसका कार्याव्वयन, अपराध 
एवं दण्ड के विषय में बड़ा सुन्दर अनुक्रम उपस्थित किया है। भारतीय व्यवद्ार-्शास्त्र संसार में १८वीं झताह्दी तक 
प्रचल्तित सभी व्यवहार-विधियों के समकक्ष आता है । 
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अध्याय १६ 
समय (संविदा, करार) 


व्यवहार के तीन मुख्य पद (विषय, श्षोर्पक या झुथान) हैं--ऋणादान (ऋण की भरपाई), स्जीपुसयोग 
(स्त्री एवं पुदष के सम्बन्ध) एवं बायभाग (सम्पत्ति का विभाजन), जो भाज भी भारत में बहुत सीमा तक टीकाकारों 
के विहलेषण के अनुसार लागू हैं। हम इन पर विस्तार के साथ लिखेंगे और घछ्ीर्षकों को संक्षेप में प्रस्तुत करेंगे । सभी 
स्मृतियों एवं निबन्धों में ऋणाबान को सर्वप्रथम स्थान मिला है। पत्नी एवं पति के सम्बन्ध के शीर्षक पर हमने बहुत 
कुछ प्रथम भाग में ही पढ़ छिया है | दायभाग का वर्णन अन्त में किया जायगा भौर अन्य के वर्णन में हुम मनु के अनुक्रम 
का अनुसरण करेंगे । बहुत-से ध्यवहार-पव् रामयों (संविदा, करार, कांट्रैक्ट) के कानून से सम्बन्धित हैं, यंथा--ऋण, 
बन्घक, प्रतिभू या कमक (जामिन), क्रय, साझा, नौकरी एवं बेतन-सम्बन्धी स्तमय (करार) | 
प्राचीन छेलकों ने व्यवहार में संलग्न व्यक्तियों द्वारा एक-दूसरे से सम्बन्ध स्थापित करने के विषय में बहुत कुछ 
कहा है | अर्थक्षात्त्र (३।१) ने दस विषय में विस्तार के साथ छिखा है जो संक्षेप में नीचे दिया जा रहा है। आधित, 
अल्पवयत्क, अति बूढ़े, महापातकी, अंग-भंगी, बुरे व्यत्तन ( दाराब एवं वेद्या-गमन) में लिप्त लोग अयोग्य हूँ और इनके 
साथ किया गया समय (करार) या व्यवहार-सम्बन्धी समझौता अवैघानिक माना जाता हैं | आश्वित छोणों 
में निम्न की गणना होती है--पिता के रहते पुत्र, पुत्र के व्यवस्थापक (घर के मालिक) होने पर पिता, घर छोड़ा हुआ 
भाई, छोटा माई जिसको सम्पत्ति का अभी विभाजन न हुआ हो, पति एवं पुत्र के रहते हत्री, दास एवं वेतनग्राही न्यक्ति | 
किन्तु ये आाश्चित कछोंग यदि औध्ययदाता चाहे तो घन्धक समर्यों ( बाइंडिंग ऐप्रीमेण्ट ) में सम्मिलित हो सकते हैं । जो 
छोग समय करतें समय क्रोध में हाँ, उत्मत्त हों, भार्त (दुःछित) हों या पागल हों, वे अयोग्य कहें जाते हैं, अर्थात्‌ उनका 
प्रतिज्ञा-पत्र (इकरारतामा) या समय अवैघानिक माना जाता है। याज्ञण (२।३१-३२) ने भी ऐसी हो बातें अपने ढंग 
से कही है ---जों समय बलवक्ष या कूटनीति अथवा प्रवंचना से किये गये हों उन्हें राजा हारा अयोग्य अथवा अवैधानिक 
सिद्ध कर देना चाहिए; ऐसे समय जो छ्ित्रियों द्वारा [या अन्य व्यक्षितयों हारा, जैसा कि ऊपर कहा गया है), या 
रात्रि में, घर के भीतर, नगर या ग्राम के बाहर ( जंगछ आदि में) किये गये हों, था क्षत्र द्वारा किये गये हों या विपक्षियों 
द्वारा, अनधिक्ृत या ऐसे लोगों द्वारा किये गये हों जो वास्तविक व्यक्ति से कोई सम्बन्ध नहीं रखते, तो ऐसे समय जवै- 
घानिक कहे जाते हैं । मनु (:१६५ एवं १६८) ने भी कहा है कि क्रप, बन्धक, दान आदि यदि बल्तवक्ष एवं कटनीति 
से किये गये हों तो वे अवैधानिक सिद्ध हो जाते हैं। नारद (४२६-४२) ने इस विषय का निरूपण विस्तार से किया 
है । नारद के ये वचन मनोरंजक हैँ; संसार में तीन व्यक्ति स्व॒तन्त्र हैं--“राजा, वैदिक गु एवं घर का मालिक (३२) | 
पत्नियाँ, बच्चे एवं दास पराघीन हैं; पैतृक सम्पत्ति के विषय में घर का भालिक स्व॒तन्त्र है (३४) ।' कात्यायन (४९७) 
ने कहा है कि स्त्रियों, अल्पवयस्कों एवं दासों को ऋण नहीं देना चाहिए । स्त्रियों से करार करने का तात्पर्य यह है कि 
उनका यह कार्य उन्के पतियों, कुटुम्ब एवं गृह-सम्पत्ति पर वैधानिक अधिकार नहीं रखता | यों तो स्थ्रियाँ अपनी सम्पत्ति 
पर अधिकार रखती हूँ और उतका केल-देन कर सकती हैं, किन्तु पतियों का कुछ नियन्त्रण रहता ही है (इस विषय में 
हम स्त्रीघन वाक्ठे प्रकरण में सविस्तर लिखेंगे )। याज्ञ० (२२३), नारद (४/९७), कात्यायन ( ५१७ ) आदि ने 
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कहा है कि ऋण-सम्बन्धी अथवा अन्य व्यवहार-विपयों के समयों में अन्तिम क्रिया ही निर्णायक्र कहाती है, फिन्तु दान, 
बन्चक या क्रय में प्रथम समय अधिक महत्त्व रखता है |" 


ऋण चुका देने की भावना का उदय भारत में बहुत प्राचीन काछ में ही हो चुका था। ऋग्वेद (2।४७।१७] 
में ऋषि ने कहा है--जिस प्रकार हम ऋण चुकाते हैं उसी प्रकार बुरे स्वप्नों के बुरे प्रभावों को हमें दूर भगाना चाहिए । 
ऋग्वेद (१०३४।१०]) में आया है कि जुआरी छिप-छिपकर (क्योंकि उसने बहुतों से ऋण के रखा है) रात्रि में अन्य 
लोगों के यहाँ घन-प्राप्ति के छिए जाता है। ऐतरेय ब्राह्मण (३३।१) ने 'सनन्‍नयति' छब्द का प्रयोग किया है जो ऋग्वेद 
(८।४७।१७) में आया हैं, यंथा--ऋणं सन्‍नयामसि |” अथवंबंद (६।११७।॥३) एवं तैत्तिरीय ब्राह्मण (३॥७।९।८) 
में इस लोक, परलोक (अर्थात्‌ पितु-ऋण) एवं देव-लोक (देव-ऋण) के क्रणों से मुक्त होने की चर्चा है ।* तैत्तिरीय 
संहिता (३३३।८। १-२) ने 'कुमतीद शब्द का प्रयोग किया है जो घर्मशःस्त्रों एवं स्मृतियों में “ऋण देनेन्वाछे! या व्याज 
पर लेन-देन करने वाकछे के लिए प्रयुक्‍त हुआ है। द्ातपथ ब्राह्मण (१३।४।३॥।११) के पारिप्छय प्रकरण में 'कुप्तीदी' 


को अभिचार कर्म से सम्बन्धित कहा गया है । निरकक्‍त (६।३२) ने ऋग्वेद (३।५३।१४) पर टिप्पणी करते हुए वहाँ . 


प्रयुवत्त 'प्रमगनन्‍्द' छाब्द का अर्थ यों छगाया है--वह जो अति सुदखोर कुछ में उत्पन्न हो । * पाणिनि ने 'उत्तमर्ण' (ऋण- 
दाता) (१।४।३५), “आधमर्ण्प (ऋण छेने वाके की स्थिति) (३२३॥७०), प्रतिभ' (जामिन) (२॥३॥३९), “बृद्धि' 
(ब्याज) (५११।४७) का श्रयोग किया है । पराणिनि (६।४।३१) ने 'कुसीदिक एवं कुसीदिकी' की ब्युत्पत्ति बतायी 
है | पाणिनि ते वाधु'पिक शब्द का प्रयोग नहीं किया है, जैसा कि आपस्तम्वधर्मसूत्र, बौधायनधर्मसूत्र नें किया हैं तथा 
कात्यायन ने पाणिनिसूत्र (४४।३०) के बातिक में किया है। पाणिनि ने “ईगुणिक' या “त्रैगुणिक' का, जो दुगना या 
तिगुना सूद लेने की ओर संकेत करते हैं, प्रयोग- किया है। ऋग्वेद (२।२४।१२) में ब्रह्मणस्पति को ऋणमादधि (ऋण 
लौटा लेने वाला) कहा गया है और आवित्यों को, जो ऋत (अखिफ नियम) के रक्षक हैं, ऋण इकट्ठा करने वाले कहा 
गया है (२।२७।४) | ऋग्वेद (:।३२।१६) में आया है कि सोमरस निकालने वाले पुरोहितों को देव-ऋण नहीं देना 
पड़ता । और भी देखिए ऋग्वेद (६।६१।१) । हु 


इन बातों से स्पष्ट है कि ऋग्वैंदिक काल में वेब-ऋण एवं पितु-ऋण की बुहत्‌ कल्पना निर्धारित हो चुकी थी 
और इन ऋणों को क्रम से यज्ञ एवं पुन्नोत्पत्ति से चुकाया जा सकता है, एसा एक सामान्य विचार उत्पन्न हो गया था | 
देव-ऋण, ऋषि-ऋण एवं पितृ-ऋण कौ क्रम मे यश्ाराघना, अध्ययनाध्यापन एवं सन्तानोत्पत्ति से चुकाना चाहिए, इसकी 
परिकल्पनाएँ स्पष्ट रूप से ऋग्वेद, तैत्तिरोग संहिता (६।३।१०५), शतपथ ब्राह्मण (१।७॥२।११), एत्तरेय ब्राह्मण 


१. उदाहरणार्थ, यदि क यह सिद्ध करता है कि उम्रने ख को ऋण दिया, किन्तु यदि ख्व यह सिद्ध करता है कि उसने 
ऋण लौटा दिया हैं तो यह पद्चात्कालीन कार्य निर्णयत्मक होगा । यदि क ऋण पर कोई खेत ख को बन्धक- 
स्वरूप देता हैं और पुनः बही खेत ग को बन्धक रूप में देता है, तो छ के साथ किया गया बन्घक-कार्य अपेक्षाकृत 
न्‍्याय-सिद्ध माना जायेंगा । यह नियम आज के द्रांप्फर आब प्रापर्टी ऐक्ट (४, सत्‌ १८८२) के ४८वें परिच्छेद के 
समान ही है । । 

२« अनुणा अह्मिन्तवृणा: परहिमित्‌ तृतीये छोके अनृणाः स्याम । ये देवयाना उत पितृयाण।: सर्वान्पियों अनृणा आक्षोबेम ॥ 
तै० ब्रा० ३।७९।८।; अथर्ववेद (६।११७।३) में भो यह आया है थोड़े-पते अन्तर के साथ । 

३, मगन्दः कुप्तोदी मागन्दों मामागिष्यतोति ददाति तदपत्य॑ प्रमगरदः जत्यन्तं कुसीदिकुलीनः || निरुकत (६३२ )। 
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(३३।१) में विद्यमान हैं। इस प्रकार के आशण्यात्मिक ऋणों के साथ आगे चलकर अन्‍य सार्वभौमिक ऋणों की परम्प- 
राएं बंघती चली गयीं । आदिपर्व (१२०॥१७॥२०) में बार क्राणों फी नर्चा की गयी है; तीन बैंदिक ऋण एवं चौथा 
मनुष्य-ऋण (जों सबको भाई से संवन्धित है) | अनुद्यारान पर्व में पाँच ऋणों की चर्चा है; देल-ऋण, ऋषि-ऋण, 
पितु-ऋण, विप्र-ऋण एवं अतिधि-ऋण ।* 
इन्हीं ऋणों के आघार पर अत्य छौकिक ऋणों के लेन-दैन की परम्पराएं बेधीं, ऐसा छगता है । “ऋण शब्द 
आध्यात्मिक एवं छौकिक दोनों प्रकार के ऋणों में प्रयुक्त हो गया | इसी से पुत्र अपने पूर्व पुरुषों के आध्यात्मिक एवं 
जल्ौकिक ऋणों को चुकाने का उत्तरदायी माना गया | देल्लिए नारद (४॥५-९६ एवं ४॥६ तथा ९) |" क्रात्यायन (५५१- । 
५९६१) का कहता है कि यदि कोई कऋणी बिना ऋण चुकाये मर जाता है तो वह ऋणदाता के घर में दास, नौकर, स्त्री 
या पशु रूप में जन्म छेकर रहता है । इसी भावना से आगे चलकर वह ॒ सिद्धान्त उत्पेन्त हुआ जिसके अनुसार पुत्र को 
झपने पित्ता का ऋण चुकाने का उत्तरदायी ठहराया गया, भक्ते ही उत्ते अपने पिता से किसी प्रकार की संपत्ति दसोयत 
रूप में न मिली हो ।* 
नारद (४९८) ने फुस्तोद को परिभाषा यह बतलायी है कि मूछधन के फलस्वरूप शिश्चित छाम (जैसा कि 
' पहले तय किया गया हो) की प्राप्ति करने को कुसोद कहा जाता है, और ये छोग, जो इस प्रकार की वृत्ति करते हैं, 
कुस्तोंदी कहे जाते हैं । बृहस्पति का कथन कुछ और है; जो चार गुते या अठगुने के रूप में किसी दुःज़ित व्यक्ति 
से, बिना किसी संकोच या अनुताप (यह सोचकर कि यह दुःछी है, इससे नहीं ग्रहण करना चाहिए) के ग्रहण किया जाय, 
उसे फुसोद कहा जाता है ।” तारद (४॥११०) ने वाधुघ दर्द फो अनाज के ब्याज के रूप में ग्रहण किया हैं । आप- 
स्तम्बधर्मसूत (१।६।१८।२२) एवं बौघायनघर्मधूत्र ने वाघुषिक शब्द का और पुनः आपस्तस्वचर्मचूत (१।९२७।१०) 
ने वृद्धि दाब्द का प्रयोग किया है। वस्तिष्ठ (२।४१-४२ 5 वौघायनघर्मसूत १।५॥९३-९४) ने छिख्ा है कि वार पिक 
(सूदक्चोर) वह है जो सस्ते भाव में छरोदा हुआ अन्न देकर बदले में अधिक मुल्य वाछा अन्त ग्रहण करता है । ब्लाह्मण- 
हत्या और सूदखोरी को एक ही तराजू में तोलते पर ग्रह्म-हत्यारे का पलड़ा ऊपर चला जाता है और सूदखोर का झुकता 


« कऋणैश्चतुर्मिः संयुक्ता जायन्ते मालवा 'भुवि | पितुदेवधिमनुजैर्देयं तेम्यश्च धमंतः ।।........यज्ैस्तु देवान्‌ प्रीणातति 
स्वाष्यायतपन्ता मुनीन्‌ | पुत्र: श्रारदं: पितुंदपतापि आनुद्यस्येत्त मानवान्‌ ॥ आदिपर्च (१२०।१७॥२०), ऋण मुस्मुच्य 
देवानामृषीणां च तथैव चर । पितृणामय विप्राणामतियीनां च॑ पंज्चकम्‌ ।| अनुशासन पर्व (३७।१७) | 

५. पूजनीयास्त्रयोड्तीता उपजीब्यास्त्रयोडप्रतः । एतत्पुरुषमन्तानमृणयो: हुपाच्चतुर्थके ॥ तपस्ली चार्निहोत्री च ऋणवान्‌ 
जियतें यदि । तपदचैवाग्निहोन्न चर सर्व तद्धतिनां घनम्‌ ॥ नारद ४॥६ एवं ९; पितुणां सूनुभिर्जातैर्दानिनैधाबमादुणात्‌ । 
विमोक्षस्तु यतस्तस्मादिच्छान्ति पितर: सुतान्‌ू ॥ उद्ारादिकमादाय स्वामिने न ददाति यः। स तस्य दासो भृत्यः स्त्री 
पशुर्वा जायते गुहे ॥ कात्यायन ५५१, ५९१ (स्मृतिषन्द्रिका पृ० १६८; पराशरमाध्रवीय ३, पृ० २६१ एवं २६३ 
व्यवहारप्रकादा पृ० २७७)। 

६. स्थानछाभनिभित्तं हि दानग्रहणमिष्यते । तत्कुम्नोदम्तिति प्रोकतं तेन बुत्ति: कुप्तीदिनामु ॥ नारद (४९८); पविवादचिन्ता- 
मणि ने व्यादया फी है--- स्थानमवल््यानं मूछघनस्प तस्मिन्सत्मेव छामो वृद्धिस्तदर्थो दानप्रहणम्‌ ।' “देयद्रल्यं दीयत इति 
दानमिति ब्युत्पत्तें: तस्य ग्रहणमधर्मेण ।' विवादचन्द् (पु० २) | 

७. कुत्सितात्सीदतदच॑ब नििशकः प्रगुह्यते । चतुर्पुण चाष्टगुणं कुनोंदाहममत स्मृतम्‌ ॥ बृहस्पति (व्यवहारमयूख द्वारा 
उद्धुत, पु० १६७) । 
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(यभिष्ठ २|४१) । रुपष्ट है, यहाँ इसे एक पातक रूप में माना गया है। फिल्तु यदि प्रति मात्त ब्याज (सूद) मुछ का 
|<० भाग लिया जाय तो वह घर्म्य (उचित) ठहराया गया है (गौतम १२।२६; वसिष्ठ २।५०; कौटिल्य ३।२ एवं मनु 
८॥१४०-१४१) ।" 
मेशह्थनीज़ (फ्री० २८, पृ० ७२) ने छिखा है-- भारतीय न तो ब्याज लेते हैं और न यहीं जानते हैं कि ऋण कैसे 
छिया जाता है ।' किन्‍त्‌ उसे इस धिधय में भ्रम हो गया है, तयोंकि वह पुनः लिखता है (पृ० ७३) “जो अपना ऋण या 
घरोहर नहीं प्राप्त कर पाता उसे न्याय से सहायता नहीं मिलती । ऋणदाता को किसी दुष्ट पर विश्वास करने पर अपने 
फो दोपी ठहराना चाहिए । 
नारद (४॥१) ने ऋणवान के सात प्रमुख रूप दिये हैं--(१) कौन-सा ऋण दिया जाना चाहिए, (२), 
क्षौन-सा नहों, (३) किसके हारा, (४) कहाँ, (५) किस छप में, (६) ऋण देते समय एवं (७) लोटाते समय के नियम | 
इनमें प्रथम पाँव का सम्बन्ध ऋणगबाता से है और अन्तित दो का ऋणी से | बुहँल्मति का कहता हैं कि कुछ छोगों ने 
वृद्धि [ब्याज या सूद) के चार प्रकार, कुछ ने पाँच तथा कुछ ने छः प्रकार विये हैं। नारद (४।१०२-१०४) ने ये चार 
प्रकार दिये हैं--(१) फारिता (जों ऋणदाता द्वारा निद्चितत फ्री जाय); (२) कालिका [प्रति पास दी जाने वाछी वृद्धि); 
(३) कापिका (एक पण या चौथाई पण जो प्रति दिन दिया जाय किन्तु मूक ज्यों-का-त्यों पड़ा रहे) एवं (४) चक्रवृद्धि 
(बह वृद्धि जो ब्याज पर भी छपगती है) | मतु (८।१५२) ते भी इन चारों का उल्लेख किया है, किन्तु ठीकाकारों ने इन्हें 
विभिन्‍न हवपों में छिया है । बृहस्पति एवं व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १५४) ने कापिका को ऐसा ब्याज माना है जो 
शरीर से ग्रहण किया जाय, यथा--ऋण में दी हुईं गाय का दूध, अथवा दास या बैक से काम छेता.। बृहस्पति ने अन्य 
प्रकार भी जोड़े हैं, या शिक्षावृद्धि (शिख्वा की भाँति बढ़ने वाला सूद, अर्थात्‌ जिस प्रकार सिर की शिखा प्रति दिन 
बढ़ती जाती है। एवं भोगछाभ (यथा--गृह का उपयोग, भूमि क्ा अन्न-प्रहण, जैसा कि बस्षक में होता है)। गोतम 
(१२।३१।३२) ने छः प्रकार दिये हैं, किन्तु भोगछाभ के स्थान पर आधिभोग लिखा है, जिसे कात्यायन (५०१) ने बन्धक 
में दी हुईं सम्पत्ति के पूर्ण उपभोग के ऋण के रूप में लिया है ।' कात्यायत (४९८-५००) ने कारिता, शिलावुद्धि एवं भोग- 
लाभ की व्याण्या की है | 
हस्पति फा कहना है कि ऋणदाता को चाहिए कि वह प्रतिज्ञापन्न या बन्धक (किसी परस्पर-मित्र के पास) 


८. कुप्तीदवृद्धिर॑र्स्या विद्यत्ति: पझ्चमाषिकी मासम्‌ । गौतम (१२।२६); सपादपणा घर्म्या मासवृद्धि: प्रणणतस्प । कौटिल्य 
(३॥२) 

९, बृद्धिदचतुविधा प्रोक्ता पञ्चधान्एँ: प्रकीतिता | पडूविधास्मिन्‌ समास्याता तत्त्वतस्तां निबोधत ॥ बृहस्पति (स्मृति- 
चन्द्रिका २, पृ० १५४, व्यवहारनिर्णय पु० २२४); का्िका कर्मसंयुक्ता मासग्राह्मा तु कालिका । वृद्धेंवु द्धिस्चक्रवृद्ध 
कारिता ऋणिना कृता ॥ प्र॒त्यहं गृह्मयते या तु श्िक्षावुद्धिस्‍्तु सा स्मृता ॥ गुह्ात्तोप: (स्तोम: ५१) छादः क्षोत्रादू 
भोगलाभः प्रक्रोतित:॥ बुह॒त्मति (अपरार्क पु० ६४२, ह्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १५४, पराशरमाघवीय ह, पु० 
२२०-२२१) । अ्यवहारनिर्णय (पु० २२५) ते इसे नारद की उक्ति माना है--शिक्षेव व्ंते नित्य शिरइछेदान्निवर्तते । 
मूले दत्ते तथवैपा शिक्षावद्धिस्ततः स्मृता ॥ हरदत्त (गौतम ११॥३२) एवं सरत्त्वत्तीविज्लास (पु० २३३) में कात्यायन 
को उक्ति इस प्रकार है--आधिभोगस्त्वक्षेपो यो वृद्धिस्तु परिकल्प्ितः | प्रयोगों यत्र चैत्र स्थादाधिभोगः स उच्यते ।॥॥ 
कास्यायन [स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १५४, विवादर॒त्नाकर पृ० १२, विवादचिन्तामणि पु० ४) | 


.. ऋ+ ऑन ननन्‍नन्‍नकभ_ू_ ता तब्कणछक्कणनआत | 


| 


बह की 65/। 


७७६ . धर्मक्षास्त्र फा इतिहास 


अथवा फोई निश्षेप या प्रतिभूति लेकर ही छेल्यप्रमाण के साथ या साक्षियों की उपत्विति में कणी को ऋण दे ।*” ब्याज 
या तो ऋण देते समय लिखित होना चाहिए (कृत) या (मक्ृत) अल्‍िख्ित होना चाहिए, जैसा कि पिष्णुघर्मसूत्र (४।४) में 
आया है | याज्ञवल्क्यस्मृति (२२८) एवं विष्णु० (६।३) में एक सामान्य नियम भाया है कि समी जातियों के ऋृणियों को 
चाहिए कि वे सभी जातियों के ऋणदाताओं को ब्याज दें जो पारस्परिक समझौते से तय किया जाय और जिसमें प्रतिज्ञापत्र 
एवं ब्याज-दर आदि सम्मिलित हों । यद्यपि यह एक सामान्य नियम था, किन्तु मनु (८१५२) एवं बृहस्पति ने 
पूर्वनिष्चित ब्याज-दर से अधिक अथवा एक वर्ष से अधिक समय तक अधिक ब्याज लेने, चक्रवृद्धि व्याज लेने या मूलघन के 
दुगने से अधिक घन लेने आदि की भर्त्सना की हैं । 

स्पष्ट है कि स्मृतिकारों ने ब्याज छेने की प्रवृत्ति की भर्त्सना की है मौर उच्ते ब्रह्म-हत्या से अधिक पापमय कृत्य 
माना है (देखिए बोधायनपर्मसूत्र १।५॥९३; वस्तिष्ठ २।४०-४२; विवादचिन्तामणि पु० ६; गुह्स्थरत्नाकर पु० ४४१; 
विवादरत्नाकर पृ० १४) । कई दृष्टिकोणों के आधार पर ब्याज-दर के विपय में स्मृतियों ने नियम दिये हैँ । गौतम 
(१२।२६), याज्ञ० (२।३७), बौधायन० (१।५॥९०-९१), मनु (८/१४० - नारद ४॥९९), बृहस्पति, वुद्ध-हारीत 
(७॥२३५) आदि ने सर्वप्रथम वस्चिष्ठ द्वारा उपल्वित किये गये नियम की और संकेत किया है और कहा है कि प्रति मांस्त 
मूछ घन का १/८० भाग लेना चाहिए, जिससे छः वर्ष आठ महीने में मुछघन बुना हो जाय। वृद्ध-हारोत का कथन 
है कि दूना ब्याज तभी किया जाता चाहिए जब कि ऋण उग़ाहने के लिए कुछ प्रतिज्ञान की गयी हो | याज्ञवह्क्य एवं 
व्यास ने व्यवस्था दी हैं कि यहू नियम तभी उचित है जब कि प्रतिभृति के रूप में कोई वस्तु प्रतिज्ञापित हो चुको हो | 
याज्ञ० (२।३७), मनु (८। १४२ 5 नारद ४।१००), विष्णु० (६।२) ने विकल्प भी दिया है कि वर्णों के अनुसार 
९, है, ४ या ५ अतिशत प्रति मास ब्याज के रूप में लिया जाना चाहिए (अर्थात्‌ ब्राह्मण से २ प्रतिशत, क्षत्रिय से रे श्रति 
झत आदि) ।” थाज्ञ ० (२।३७) ने छिखा है कि ये ब्याज-वरें तभी मान्य हैं जब कि प्रतिभूति (जमानत) के रूप में 
कुछ प्रतिज्ञापित न हो । न्यास (पराष्चरमाधवीय ३, पृ० २२१) ने छिल्ा हैं कि मासिक दर मूछघधन की १|<८० तब होनी 
चाहिए जब कि ऋण के छिए कुछ बन्घक रखता गया हो और १|६० तय होनी चाहिए जब कि प्रतिभूति के रूप में कुछ रखा 
गया हो, भौर दो प्रतिक्षत प्रतिमास तब होनी चाहिए जच्र कि केबल व्यक्तियत प्रतिभूति हो। अनुष्लासनपर्ब (११७।२०) 


ने अधिक ब्याज छेतें वाले को नरक का भागी माना हैं | कौटिल्य (३॥२) ने अधिक ब्याज छेने वाले पर दण्ड छगाया है । 


१०, परिपूर्ण गृहीत्वाधि बस्घ॑ वा साधुलगतकम्‌ । लेहयाछूढं साक्षिमद्ा ऋणं दद्याद्धनी सदा ॥ ह्मृतिचन्द्रिका २, पु० १३५; 
पराद्ारमाधवीय ३, पृ० २९०); परिपूर्ण सवृद्धिकमूल्लद्रव्यपर्याप्तमित्पर्थ: | स्मृतिचन्द्रिका २े, पु० १३५ । अमरकोश 
एवं बृहस्पति ने आधि एवं बन्ध को समानार्थक माना हैं। कुछ छोगों ने दोनों में अन्तर बताया है; आधि चलूद्न्य 
या अचक्त सम्पत्ति का प्रतिज्ञापत्र या बच्चक (भोग या बिन्ता भोग का) है तथा बन्ध बहु हैं जो विद्यास उत्पन्न 
करने के लिए किसी परहस्पर-मित्र के पास ऋणी की कोई वस्तु रख देने से सम्बन्धित है। 'विवक्षितं बन्घदाब्दस्पार्थ- 
माह नारदः । निष्षेपों मित्रहस्तस्थों बच्घो विद्वासकः स्मृतः ॥' इति। नारद (व्यवहारप्रकाध पु० २२४)। व्यव- 
हारमयूत्ष (पू० १६६) के अनुसार बन्ध एक प्रकार का बहु अंगीकार है जो ऋणी द्वारा किया जाता है कि बह 
तब तक अपनी भूमि, घर या कोई सम्पत्ति नहीं बेच सकता जब तक वह ऋणदाता को ऋण चुका न दे। और 
देखिए मदनरत्त । 

११, याज्ञवल्क्य (२।३९) की टोका में विष्वरूप ने बुहस्पति को उद्धुत करते हुए लिखा है कि वर्णों के अनुसार ब्याज- 
दर बढ़नी चाहिए | यथा--पादोपचयाक्कमेणेतरेषाम्‌ । 


गा कब जातक राज ३ बा ऋआेाेाआाआंंंनननाआईएईिातननाभाभा् 


जद खा 


वृद्धि (धुव) का नियल्त्रण; दामबुपट जज 


भौर देखिए कात्यायन (४९८) । व्याज-दर देदा-काल् पर भो निर्भर थी। मनु (८१४१७ नारद ४॥१००) का कहना 
हैं कि प्रति मास दो प्रतिशत व्याज छलेना अनुचित है । मध्यक्राकू में ब्याज अधिक लिया जाता था | येबूर अभिलेशख 
(एपिग्रैफिया इण्डिका १२, पृ० २७३) में २५ प्रतिशत ब्याज का उल्लेख हैं। याज्ञ० (२।३८) ने घने वनों एवं समुद्र 
ते होकर जाने वाले ऋणियों पर क्रमशः १० प्रतिशत एवं २० प्रतिशत ब्याज छगाने की छूट दी है, क्‍योंकि ऐसे ऋणी 
जल्पोतों की हानि या डाकुओं को छूट से सब कुछ खो सकते हैं मौर ऋणदातामों का मूल घन भी समाप्त हो सकता है ॥ 
मनु (८।१५७) ने ऐसे विषयों में व्याज छगाने की बात चतुर ऋणदाताओं पर ही छोड़ दी है । इस विषय में और देल्लिए 
कौटिल्य (३॥२) ।१९ 


स्मृतियों में ऋण-सम्बन्धी अन्य नियमों का भी प्रतिपादन हुआ है । इस विषय में सभी एकमत हैं कि ऋण- 
बाता ऋणों से ऋण का दुगता (मूलघत और व्याज दोनों के रूप में) एकबारगो नहीं प्राप्त कर सकता | देखिए कौटि- 
लय (३३२), मनु (2॥१५१), गौतम (१२-२८), याज्ञ० (२।३९), विष्णु० (६११), नारद (४१०७) एवं कात्या- 
यन (५०९) | इस नियम को द्वैगुण्य की संज्ञा दी गयी है। आजकल इसे 'दामदुपट कहा जाता हैं। इसके विषय में 
हम नीचे पढ़ेंगे । वस्तुओं के ब्याज के रूप में सामग्री आदि के विषय में मत॑क्य नहीं है । इस विषय में विस्तार के साथ 
कहने की आवदयकता नहीं हैं। मनु (८।१५१) का कथन है कि अनाज, फछ, ऊन, भारवाही पशुओं तथा घृत-वूध 
भादि के ऋणों में पाँच गुनें से अधिक नहीं किया जा सकता । याज्ञ० (२।३९) के अनुसार पशुओं एवं दासियों के विषय 
में उनकी सन्‍्तानें लाभ रूप में छी जाती हैं; तैछ, घुत के-ऋण में अधिक-सैे-अधिक जाठ गुना श्राप्त किया जा सकता है; 
किन्तु परिधानों एवं अन्‍्नों के ऋण में क्रमशः चौगुना एवं तिगुना लिया जा सकता है । वसिष्ठ (२।४४-४७) का कहना 
है कि अन्तों, पुष्पों, जड़ों (कन्दों या मूलों), फलों एवं तेलों में तिगुना तथा तोछकर दो जाने बाकी बच्त्तुओं में आठ गुना 
लिपा जा सकता है। और देखिए विष्णु (६।१२-१५) | विष्णु० (६१७) का कथन है कि जहाँ कोई नियम न हो 
वहाँ ऋण का अधिक से अधिक दुगुना लिया जा सकता है (अनुकतानां दिगुणा) । कात्यायन (५७०-५७२) के 
अनुसार बहुमूल्य रत्नों, मोतियों, सीपियों, सोना, चाँदी, फलों, रेक्षम, ऊम पर ऋण के रूप में दुगुना तथा तैलों, पेय 
पदार्थों, घृत, खाँड, नमक तथा भूमि पर आठ गुना तथा साधारण घातुओं पर पाँच गुना छाभ लिया जा सकता है। और 
देखिए बुहृत्पति एबं व्यवहारनिर्णय (पू० २२९)। 

आधुनिक 'दामबुपट” के विषय में मनु (47५१) एवं गौतम (१२।२८) ने इस प्रकार कहा है--एक बार 
ही मूल घन एवं व्याज के रूप में जो कुछ लिया जाता है वह ऋण के दूने से अधिक नहीं हों सकता | ऋण केवछ ऋणी 
से ही नहीं बल्कि उसकी तीन पीढ़ियों से भी प्राप्त किया जा सकता है, अतः: ऋण चुकाने की कोई अवधि नहीं थी गौर 
ऋणदाता स्वभावतः चाहता था कि ब्याज बढ़ता जाय । इसी से ऋषियों ने यह नियम बना दिया कि ऋण की वसूली 
दुने से अधिक नहीं हो सकती । इस नियम से ऋणदाता के अति छोम पर नियन्त्रण छय गया। इस विषय में छूट के 
लिए देखिए मनु (८।१५१) की विभिन्‍न टीकाएँ एवं अन्य निवन्ध, यया मिताक्षरा (याज्ष० २।३९), व्यवहारमयूलल 
तथा मनु (८१५४-१५५) एवं याज्ष० (२३९) । एक मत यह है कि (१) यदि ब्याज प्रति दिन, प्रति मास-या 
प्रति वर्ष छिया जाय और एक्बारगी न माँगा जाय तो ब्याज की अधिकता मूछ घन से कई गुनी बढ़ जायगी। (२) यदि 
ब्याज कुछ समय तक बढ़ता जाय और एक नया समझौता हो कि अब से मूल घन के साथ ब्याज मिछकर ऋण माना 
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७७८ घर्मद्रास्त्र फा इतिहास 


जायगा, तो आगे चलकर क्रण दुगुने से अधिक मिक्त सकता है। मनु (2।१५४-१५५) एवं बृहस्पति ने ऐसा 
समझौता मान लिया है । किन्तु यदि ऋणी ऐसा समझौता नहीं करता तो दाप्रदुपट का नियम छागू होगा । (३) यदि 
ऋण दूना हो जाप और ऋण के स्थान पर कोई दूसरा व्यक्ति ऋण चुकाने का भार ले के तो ऋणदाता को दूने से अधिक 
प्राप्त हो सकता है। (४) यदि ऋणी ऋण का कुछ भाग द॑ देता है और ऋणदाता कुछ छूट दें देता है, जिसे भिताक्षरा 
(याज्ञ० २।३९) ने रेक कहा है, और सम्पूर्ण प्राप्ति को कम कर देता है, यों ऋणदाता कुछ अतिरिक्‍त घन पाता है, 
जिसे मिताक्षरा ने सेक कहा हैं, और वह मौलिक ऋण में जोड़ दिया जाता है और एक नवीन समझौता हो जाता हैं, 
तब 'दामदुपट' का तियम नहीं छागू होता। 

यदि काकछ निदिचत न हो, या पहले से निश्चित काल व्यतीत हो गया हो या ब्याज बढ़कर मूछ के वराबर हा 
गया हो तो माँगने पर ऋण लौटा देना पड़ता है । यदि छीटाने पर ऋणदाता ऋण न स्वीकार करें तो व्याज का बढ़ना 
बन्द हो जाता है और ऋणी उस्ते किसी तौसरे व्यक्त के पास रघ्न देता है (गौतम १२।३०, याज्ञ० २।४४) | वस्तिष्ठ 
(२।४९) का मतोरंजक कथन है कि राजा के मरने पर व्याज दक जाता है फिन्तु उत्तराधिकारी के राज्याभिषेक के उप- 
रान्‍्त पुनः बढ़ना आरम्भ कर देता है ।** नारद (२।३९) का कथन है कि विशेष या ह्पष्ड समझौता न हुआ हो तो 
सामग्रियों के मूल्यों, पारिश्रमिकों, प्रतिभूति, भर्ध-दण्ड, भाट-चारणों को दिये जाने वाले घन तथा जुएं पर लगी बाजी 
पर ब्याज नहीं छगता । यही वात कात्यायन (५०८) ने भी कही है, किल्तु उन्होंने इस सूची में खालों, अन्‍्नों, पेयों, 
वधु-मुल्य एवं प्रतिभृति को जोड़ दिया है। कौटिल्य (३।२) के अनुत्तार ऋणी दीर्घकाल़ीन वैदिक यज्ञ में छगा हो 
या किसो रोग से ग्रस्त हो या अत्पावक्ष्या का (नाबाछिग) हो था निर्धघन हो (अर्थात्‌ जीविका के साधन से विंहीन हो) 
तो उत्त पर ब्याज नहीं छगता । नारद (४॥१०८) के मत से मित्रता के वक्त पर दिये गये ऋण पर व्याज नहों छगता, 
जब तक कि कुछ किखित न हो, किन्तु छः मास्त बीत जाने पर व्याज छग जाता है । यही बात कात्यायत (५०५) में भी 
पायी जाती है । और देखिए नारद (४॥१०९) | ऐसी छ्थिति में यदि ऋणी ऋण न छोटाये तो पाँच प्रतिशत ब्याज 
छगने लगता है । कात्यायन (५०२-५०४) ते याचितक ( अक्ष्पकाछक के लिए लिए गये घन या वस्तु के ऋण ) के विषय 
में तीन व्यवस्थाएं दी हैं--( ६) जब कोई याचितक को बिता चुकाये दूसरे दंश चला जाता है तो विता माँगे ही एक 
वर्ष के उपरान्त ब्याज बढ़ने कृगता हैं; (२) ऐसी स्थिति में माँगने पर भी जब ऋणी दुसरे देश में चला जाता हैतों 
माँगने के तीन मास उपरान्त व्याज बढ़ने लगता है; (३) यदि माँगने पर ऋणी न घन छौटायें तो राजा को चाहिए 
कि माँगसे के दिन से लगाकर ब्याज को बसूछी कराये, भक्त ही ऋणी अपने देंद्ा में हो भौर व्याज के विषय में पहल से 
कुछ त छिखित हो । इस विषय में मदनरत्न का कथन हैं कि ब्याज-दर याज्ञ० (३ ।३७) एबं विप्णु० (६।४) के अनुप्तार 
होगी अर्थात्‌ प्रति मास्त १|८० भाग (अक्ृतामपि वत्सरातिक्रमेण यथाविहिताम्‌) । 

आधि का तात्पर्य है चक्त सम्पत्ति के विषय में न्यास (घरोहर) या भचक्त सम्पत्ति के विषय में बन्धचक | नारद 
(४११७) का कथन हैं कि ऋण देने में आधि एवं प्रतिभूति दो प्रकार के विश्वसनीय हेतु हैं तथा साक्षी एवं लेख्य दो 
प्रमाण हैं। आधि नाम इसलिए पड़ा हैं कि ऋणदाता को उस पर अधिकार मिकछ जाता है (नारद ४।१२४) एवं याज्ञ० 
२।५८ पर मिताक्षरा) | आपस्तम्ब॒धर्मसूत्र (१॥६१८।२०), , गौतम (१२॥२९५), कोटिल्य (३।१२) ने आधि का 
उल्ल्लेल्न किया हैं। मनु (८१६५) ने बन्धक के अर्थ में आधघप्तन का प्रयोग किया हैँ । बृहस्पति के मत से झ्ाथ्रि के चार 
प्रकार हैं-जंगम, स्थावर, गोप्य (प्रतिज्ञा कराने वाले के पास रखा जानेवाका) एवं भोग्य (जिसका भोग किया जाय) । 





१३. राजा तु मृतभावेन द्रब्यवृद्धि विनाध्षयेत । पुनः राजाभिषेकेण हब्यमूल च वर्धते ॥ वच्तिष्ठ (२४९) । 





आधि (रहन, घन्थक) छाछ९ 


॥| नारद (४।१ २४) ने प्रथमतः आधि को दो भागों में बाँटा है: (१) जो कुछ फाल तक ही रखा जाय एवं (२) जो पूरा 
व ऋण चुकाये जाने तक रहे । गारद से पुत्ः इन दोनों को प्रृथकू-पुथक्‌ गोप्य एवं भोग्य दो भागों में बाँठा है। इस 
अन्तिग विभाजन को गौतम (१२।३२), मनु (८।१४३), याज्ञ० (२।५९) एवं कात्यायन (५७६) भी मानते हैं। इस 
विषय में विस्तार के साथ देखिए मिताक्षरा (याज्ञ० २।५८), मेघातिथि (८।१४३), कुल्छूक (मनु ८।(४३) एवं प्रजापति : 
(पराशरम्ताघवीय ३, पू० २४२) । 
आधि के धिपय में सामान्य नियम यह है कि चाहे बह जंगम हो या स्थावर, यदि वहु भोग्प है तो उस पर ब्याज 
नहीं लगता और ऋणी को घन (ऋण) छोटा देने पर अपनी सम्पत्ति पुनः प्राप्त हो जाती है । व्यास एवं भरदाज 
(सरस्वत्ती विकास, पृ० २३२-२३४) के अनुसार भोग्य आधि के विषय में सम्पत्ति की आय पूर्ण ब्याज तथा मूल के कुछ 
भाग के रूप में ग्रहण कर छी जातों है | इसी फो सप्रत्णय भोग्पाधि कह्ठूते हैं । जहाँ सम्पत्ति-आय केवल व्याज के रूप में छी 
जाती है उसे अग्नत्ययथ भोग्माधि ढह्ठा जाता हैं । मिताक्षरा (याज्ञ० २।६४) का कयन है कि अमप्रत्यय भोग्याधि को क्षपाधि 
भी कहा जाता है । 
बसिष्ठ (स्गृतिचन्द्रिका २, पु० १४५) के मत से यदि कोई अपनी सम्पत्ति वन्धक रखकर उस्ते पुनः बेच देता है तो 
क्रयकर्ता को बन्धक का उत्तरदायित्व ग्रहण करना पड़ता है, अर्थात बहु ऋण का देवदार होता है । यदि कोई बन्धक रखे 
और उसी दिन उसे बेच दे या किसी को भेंट रूप में भी दे दे तो प्रतिग्रहण करने वाले को एक तिहाई मिलता है और 
बन्‍्यक रखने वाले तथा क्रयकर्ता को शेप दो-तिहाई में बरावर-वरावर मिलता हैँ । भरहाज (व्यवहार-निर्णय, पु० २४५) के 
मत से यदि किसी को कई ऋण देने हों, यथा--कुछ आधि या वन्धक वाक्ले और कुछ प्रतिभूति या व्यक्तिगत न्यास वाक्ते 
को, तो अन्तिम को सबसे पहले मिलता है और बन्ब॒क वाले को कालान्तर में । 
कात्यायन (५५२) के मत से यदि भूमि या घर या गाँव की सीमा के विषय की (चौहृदह्दी आदि) सारी बातें 
उल्लिखित हो जायें तो आधि सबल हो उठती है । केक साक्षी-गण के समक्ष की अपेक्षा लिब्वित प्रमाण प्रवतततर होता 
है (कात्यायन ५१८) । यदि पृथक झूप से एक ही वस्तु कई जगह वन्धक रख्ली जाय तो जो पहले अधिकार कर छेता 
है उसको प्रमुख्तता मिलती है (थिष्णु० ५।१८५ एवं बृहस्पति, पराशरमाघवीय रे, पुृ० २३३) | इससे हपष्ट हे कि 
हिन्दू न्याय के अनुसार स्वामित्व या भोग अधिक श्रबक्त था । इस विषय में देखिए याज्ञ० (२।६०), नारद (४१३५९) । 
यदि कोई बन्धचक किसी एक के पास साक्षो-गण के सामने रखा जाय और दूसरें के पास लिखित रूप मं, तो दूसरे को 
पहुछे की अपेक्षा प्रामाणिकता दो जातो हूँ (कात्यापन ५१०, पराशरमाधघवीय ३, ३३५ ह्मृतिषन्ध्रिका २, पु० १४४, *' 
सरस्वतीविछाध पु० २३७) । यवि ऋणी एक ही पघस्तु किसी दुसरे को बन्धक रूप में दे और पहले का ऋण न चुकाये 
तो विष्णु० (५।१८०-१८२) के मत से उसे झ्रीर-दण्ड या कैद की सजा दी जा सबती हूँ ओर यदि बन्धक वाली भूमि 
गोचर्म हो या अति विस्तृत हो तो भी यही दण्ड दिया जाता है, किन्तु भूमि कम हो तो १६ छुबर्ण का दण्ड दिया जाता * 
है । इन स्थितियों में कात्यमत (५१७) ने उस्ते चोर को सजा देने की व्यवस्था दो हू । अन्य बातों के छिए देखिए कात्यायन ब्् 


(५१९-५२१) । 
यदि आधि का मुल्य कम हो जाय और बहू मुछ एवं ब्याज के बराबर हो या दष्ट-अष्ट हो जाय तो ऋणी को ध 

दूसरी वस्तु वन्‍्वक में रक्षनों पड़तो है या ऋण छोटा देना पड़ता हूं (याज्ञ ० २।६०, कात्यायन ५२४) । ऋणदाता को > 

प्रतिभूति या वन्‍्धक को वस्तु बड़ी सावधानों से रखनी चाहिए (भिताक्षरा, याज्ञ ० २।६०; वृहस्पति)। यदि रख्ली हुई - 


बच्तु को समझोते के प्रतिकूछ उपयोग में छाया जाय तो ज्याज बन्द हो जाता हैं और यदि वह नष्ठ हो जाय तो ऋण- 
दाता को उत्ते उसी रूप में छोटाना पड़ता हूँ या उप्तके मुल्य की दूसरी वस्तु देनी पड़ती हैं । इसो प्रकार उपयोग में छायी 





। व बी क्‍ 
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जानेवाली बन्धक-धस्तु नष्ट या खराब हो जाय तो ऋणदाता का ब्याज बन्द हो जाता है ओर उसे उम्त वस्तु को छौटाना 


पड़ता है या ऋण समाप्त हो जाता है । इस विषय में देखिए याज्ञ ० (२।५९) एवं उसी पर मिताक्षरा एवं नारद (४१२५ , 


१२७) । अन्य बातों के किए देखिए कात्यायन (५२३); नारद (४॥।१२६, १३०); याज्ञ० (३।५९); विष्णु (६६); 
गौतम (१२॥३९) एवं बृहस्पति | निक्षेष को सावधानी से रखने के विषय में देखिए नारद (निक्षेप १४); याज्ञ० 
(२६७); मनु (८।१।९) । निक्षेप का अर्थ है घरोहर या बन्धक जो ऋण छेने के लिए रखा जाय । 

पारस्यरिक समझौता या निर्णय हो जाने के उपरास्त ऋणी समय से पूर्व आधि या वन्धक माँग नहीं सकता, हाँ, 
पुत्त; नये समझ्षौते से प्राप्त कर सकता हैं। किन्तु यदि ऋणदाता समय के उपरान्त उसे नहीं छौटाता हैं तो उसे चोर 
बाछा दण्ड मिक्त सकता है (याज्ञ० २।६२) | ऐसी स्थिति में कौटिल्य (३।१२) ने १२ पण का नर्ष-दण्ड घोषित किया 
है । जब गोप्य आधि हो या मूछ घन एवं ब्याज मिलकर दूना घन हो गया हो और समय की छूट के उपरान्त भी 
कि्ती प्रकार की देन न हुईं हो या निश्चित समय बोत गया हो और ब्याज आदि न दिया गया हो (चाहे घन दूना हुआ 
हो या तहीं) तब बन्घक का घ्वामित्व ऋणदाता को प्राप्त हो जाता है (मिताक्षरा, याज्ञ० २।५८) | किन्तु यदि छिखा- 
पढ़ी में स्वामित्व के नष्ट होने की बात न लिखित हो, केवरू घन तथा ब्याज के मिलने की बात हो तो स्वामित्व बना 
रहता है | ऐसी स्थिति में कणी को बन्धक बेच देने का मधिकार रहता है । यही बात भोग्याधि में भी है, और इस 
स्थिति में ऋणी या उम्तके उत्तराधिकारी किसी भी समय घन देकर बन्धक की वस्तु प्राप्त कर सकते हैं और बन्धक- 
वस्तु का स्वामित्व समाप्त नहीं हो सकता । याज्ञ० (२।६३) एवं बृह॒त्पति के मत से ऋणदाता ऋणी के सम्बन्धियों 
तथा साक्षियों के समक्ष भाधि बेच सकता है, जब कि घन दूना हो चुका हो था निश्चित समय बीत चुका हो या ऋणी 
मर गया हो या अनुपस्यित हो या घन छौटा न सका हो । कात्यायन (५२९) के मत स्ते ऐसी स्थिति में ऋणदाता अपना 
घन छेकर छोष राजा को (सम्मवतः पास के न्यायालय में) छौटा देता है। कौटिल्य (३॥१२) का कथन है कि यदि 
ऋणदाता को अपने घन की हानि की सम्भावना हो और आधि के ध्यापार-मूल्य से वह अधिक हो तो घर्मस््यों की भाज्ञा 
से वहू ऋणी की उपस्थिति में उसे बेच सकता है या वह विध्वास के किए घरोहर या प्रतिभूत्ति या प्रत्यय की माँग कर 
सकता है । उपयुक्त बातों से स्पष्ट है कि प्राचीन भारत में न्‍्यायारय के द्वारा अथवा व्यक्तिगत रूप में बस्वक की विक्की 
न्यायातुकूछ थी । 

याज्ञ० (२।६१) ने जाधि के दो अन्य प्रकार भी लिखे हैं; चरिज्रिवम्धक एवं सत्मंफार | प्रथम आधि में यदि ऋण- 
दाता अच्छे चरित्र (ईमान) का हो तो अधिक मूल्य की आधि भी दी जा सकती है या यदि ऋणी अच्छे चरित्र का हो 
तो कम मुल्य वाली आधि भो स्वीकृत हो सकती है । इन स्थितियों में दी हुई सम्पत्ति की हानि नहीं होती और राजा 
या न्‍्यायाकुप केवकू ब्याज का दूना दिक्ता सकता है । दूध्तरा अर्थ यहु है कि इसमें अपुर्बं या पुष्य प्रत्यव होता है, भर्थात्‌ 
गंगा-स्तान-यात्रा या अग्निहोत्र यज्ञ करने के फछ का ही विद्वास या प्र॒त्यय॑ पर्याप्त है। ऐसी स्थिति में ऋणदाता को 
दूना मिछ जाता है जौर भाधि की हानि नहीं होती'। दूसरे प्रकार की आधि अर्थात्‌ सत्यंकार में छिखते समय केवक्त यह 
छिखा जाता हैं--- मैं केवक्त दूना दूंगा । आधि की हानि नहीं होगी ।'' इसका दूसरा अर्थ यह है--जब केवलछ कोई 
चिह्न (अंगूठी आदि) दिया जाय और ऋणो अपना प्रतिवचन न ६निबाहे तो उसे उस प्रतिभूति का दुना देना पड़ता है । 

यदि ऋणदाता मर जाय या विदेषय में हो और ऋणी घन लौटाना चाहता हो तो वह उसके दु.टुम्ब को देकर 
आधि प्राप्त कर सकता हैं। यदि ऐसी स्थिति में ऋणदाता का कोई सम्बन्धो न हो तो घत किसी ब्राह्मण (यदि ऋण- 
दाता ब्राह्मण हो) को दिया जा सकता है और यदि कोई ऐसा ब्राह्मण न भिक्ते तो घन जछ में फेंका जा सकता है (याज्ञ० 
२।६२; नारद ४११२८११३) । कौछिक-सूत्र (४६३६-४७) में आया है कि ऐसी स्थिति में अर्थात्‌ जब ऋणदाता 
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मर गया हो और उसका कोई उत्तराधिकारी न हो तो घन दमशान में या चौराहे पर रख दिया जा सकता है। संग्रह 
फा कथन है कि ऐसी स्थिति में घन पक्ताद्य के पत्ते पर रखकर तैत्तिरीय संहिता के ३।३।४।१-२ मन्त्र पाठ के साथ जल 
में बहाया जा सकता है | मिताक्षरा (याज्ञ ० २।६३) में छिखा है कि जब ऋणदाता अनुपस्थित हो तो ऋणी को चाहिए 
कि वह आधि का मूल्य निर्धारण करके ऋणदाता के यहाँ रहने दे भौर आगे का ब्याज न दे और ऋणदाता के आने पर 
उसे के के तथा उसके नष्ट हो जाने पर उसका मूल्य छे ले | 

प्रतिभुू--प्रतिभ या रूग्तक (बुहस्पति एवं कात्यायन ५३०) का अर्थ है औौपनिधिक या जामिन। गौतम (१२। 
३८) में प्रातिभाव्य एवं पाणिनि (२।३।३९) में प्रतिभ्रृ भाया है| प्रतिभ्‌ में तीन व्यक्ति भाते हैं; ऋणदाता, ऋणी 
(मुख्य ऋणी) तथा वह व्यवित जो जामिन होता है, अर्थात्‌ विद्वास विलाता हैं कि यदि ऋणी नहीं देगा तो वह देगा । 
मनु (८।१६०) ने प्रतिभू का उल्लेख उपस्थित होने तथा ऋण देने के सिरूसिल्े में किया है | प्रतिभ्‌ के तीन उद्देश्य हैं : 
समय पर उपस्थित होना, घन देना तथा ईमानदारी का प्रदर्शन, अर्थात्‌ ऋणी को उपस्थित कराने के छिए, ऋणी के 
घन न देने पर स्वयं घन देने के छिए त्वा यह ॒विश्वास दिलाने के लिए कि ऋणी पर विद्वास किया जा सकता है । 
इन बातों के भर्थ के लिए देखिए याज्ञ० (२।५३) पर मिताक्षरा, ह्मृतिचन्द्रिका २ (पु० १४८) | बुहस्पति ने याज्ञ- 
वल्क्य हारा उपस्थापित उपयुक्त तीन प्रतिभुओं के अतिरिक्त एक और बतऊछाया है; वह व्यक्तित जनों ऋणी का विभव 
(यधा--आश्ूषण तथा अन्य सामान आदि) विल्ला दैनें की जिम्मेदारी के । कात्यायन (५३०) ने छिखा है कि छग्नक 
(प्रतिम|] ऋणी द्वारा ऋण लौटाने, उसकी उपस्थिति (उपस्थान), उसकी ईमानदारी तथा शापथ (या दिव्य) दिलाने 
आदि में काम आता हैं । हारीत के मत से प्रतिभ के पाँच उद्देशय होते हैं: अभय या शान्ति रखने के लिए, ईमानदारी 
के लिए, ऋण दिलाने के छिए, ऋण की सम्पत्ति दिला देने के लिए तथा उप्तकी उपस्थिति के लिए ॥४ आजफलछ इन 
पाँचों प्रकारों को कार्यान्िबित किया जाता है| व्यवह्ारप्रकाश (पु० रे४८) ने व्यास द्वारा कथित सात प्रकारों को तीन ही 
प्रकादों में रख्त दिया है । किन्तु ईश्वर या राजा द्वारा उपस्यापित बाधाओं में प्रतिभ्‌ होने वाके को छूट भी भिलो है (मनु 
८।१५८ एवं कात्यायन ५३२॥५३३) । 

इसमें सन्दंह नहीं कि प्रतिम बनने वाके को ऋणों का उत्तरदायित्व ग्रहण करना पड़ता या, किन्तु उसप्तकी मृत्यु 
के उपरान्त उसकी सन्‍्तानों को ऋणी की उपस्थिति या प्रत्यय (ईमानदारी) का भार नहीं ढोता पड़ता था। किन्तु 
यदि प्रतिभू होने वाला व्यक्ति ऐसा करने के लिए क्रणी से कुछ प्रतिभूति स्वयं ग्रहण कर छेता था तो उसकी सन्तान को 
उसे छोटाना पड़ता था | पुत्रों एवं पौत्रों द्वारा चुकाथे जानेवाके प्रत्तिभू-उत्तरदायित्वों के विषय में हम आगे लिखेंगे | 
यदि प्रतिभ होनेवाले कई व्यक्ति हों, तो उन्हें मनुपात के अनुसार ही चुकाना पड़ता था। किन्तु यदि सभी प्रतिभू 
व्यक्तियों ने सम्मिल्तित रूप से जिम्मेदारी की हों तो ऋणदाता किसी एक पर भी सम्पूर्ण घन का दावा कर सकता है 
(याज्ञ० २५५ एवं नारद ४॥१२०) । अन्य बातों के छिए देखिए कात्यायन (५३८-५३९), याज्ञ" (२।५६), नारंद 
(४॥१२१) एवं विष्णु० (६।४४) | 

ऋण चुकाने के कई प्रकार थे | मनु (८।४७-४८) के मत से राजा किसी भी प्रकार से ऋणी द्वारा ऋणदाता 
को घन दिलाने की व्यवस्था कर सकता है । यदि ऋण लेने की बात अस्वीकार हो तो एकमात्र ढंग था स्पायाछय में 
मुकदमा चलता देना | किन्तु ऋण स्वीकार कर लेने पर मनु (८।४९ 5 नारद ४।१२२) एवं बृहत्पति ने ऋण उगाहने 
के पाँच प्रकार बताये हैं--(१) घ॒र्म (अनुरोध, अनुनय करना, समझाना-बुझाना), (१) व्यवहार (न्यायालय की 


१४, अमये प्रत्यये दाने उपस्था अभये प्रत्यये दाने उपस्थाने प्रदर्दने । पञ्चस्वेव प्रकारेषु ग्राह्मों हि प्रतिभुवुधैः । हारीत (स्मृतिचन्द्रिका २, १४८; 


व्यवहारप्रकाक्ष २४८) | 


ज्टरे घर्मशास्ण फा इतिहास 


दवरण जाना), (६) छलछ या उपधि (चालावी), (४) भाषरित (घरना, ऋणी के द्वार पर बैठ जाथा) तथा (५) 
बल (यकृूबध् काम फराना या बन्दी बनाता) | द्वार पर बैठ जाने की जात आपस्तम्वधर्मसूत्र (१।५॥१९।१) में भी 
आयी है और ऐसे ऋणदाता को प्रत्युपविष्ट कहा गया हैं। मरवंड-क्षिकालेख (सन्‌ ११४८-४२ ई०) में (एपिग्रौँफिया 
इण्डिका ११, पु० ३७), इस कार्य को कायश्नत (यदि ब्राह्मण: काय-ब्नतं कृत्या प्लियते) कहा गया हैं । व्यवहार को छोड- 
फर भन्य प्रकारों का वर्णन बृहस्पति में आया है । धर्म प्रकार में मित्रों एवं सम्बन्धियों हारा संदेश भेजकर बार-बार 


समक्षाया-चुझाया जाता था या प्रार्थनाएँ की जाती थीं। छल्ल या उषधि में ऋणदाता द्वारा किसी बहाने किसी वस्तु "* 


(आभूषण आदि) को किसी उत्सव या. धिवाह-आदि में उपभोग के लिए लेकर न छौटाना या किसी को देने के लिए 
कोई बल्तु लेकर उसे न दंता होता था । 'बल्ल में कुणी को ऋणदाता के यहाँ बुलाकर बन्द कराना या मारता-पीटना 
होता था | आचरशित में ऋणदाता ऋणी के द्वार पर अपनी पत्नी या पुत्र या पश्चु को बाँघ दंता या वहीं बैठ कर उपवास 
करना आरम्भ कर देता था । किन्तु ये सभो विधियाँ सभी प्रकार के ऋणियों के साय नहीं सम्भव थीं। कात्यायन 
(१४७७-४८० ) ने भी कुछ विधियाँ बतायीं हैं। यदि ब्यवहार को छोड़कर अन्य विधियाँ ऋणदाता द्वारा अपनायीं 
जाती थीं और ऋणी को कष्ट दिया जाता था तो वह ऋणी न्यायाक्षय की शरण ले सकता था और जब सन्दंह उत्पत्त 
हो जाता या मुझ घन, व्याज, पात्रता आदि के विषय में क्षगड़ा खड़ा हो जाता था और अन्त में ऋणदाता हार जाता 
तो उस्ते दण्डित किया जाता था भौर उसे निर्धारित घत केना पड़ता था । किन्तु यदि ऋणी अपनी जिम्मेदारी स्वीकार 
कर केता और फिर भी ऋण नहीं देता तथा ऋणदाता व्यवहार को छोड़ अन्य विधियाँ अपनाता था जो ऋणी की जाति 
एवं बृत्ति के अनुरूप होती थी और तब भी ऋणी ऋणदाता के विरुद्ध राजा के यहाँ नावेदन करता था तो राजा उद्ते 
दण्डित करता था और उत्ते ऋण-घन एवं अनावश्यक आवेदन करने का भर्थ-दण्ड दंने के किए उद्देलित करता था [याज्ञ० 
२।४०, मतु ८।१७६; विष्णु० ६।१९) । इस विषय में और देखिए कात्यायन .(५८०-५८४) | मनु (2१७७), यातज्ञ० 
(२।४३) एवं नारद (४।१३१) का कथन है कि यदि ऋणी ऋण छौटाने में असमर्थ हो तो ऋणदाता हारा उससे उसकी 
जाति के अनुरूप तब तक अपने घर में काम कराया जा सकता हैं जब तक ऋण पुरा न हो जाय; किन्तु ऐसी स्थिति में 
ब्राह्मण ऋणी से हल्की किक्त में ऋण उगाहा जा सकता है। कोटित्य (३।२) का कथन है कि ऋणी कृषकों एवं राज- 
कर्मचारियों को फसछ के समय नहीं पकड़ना चाहिए। उन स्थिियों को, जो अपने पत्तियों का ऋण चुकाने के छिए 
प्रतिश्रुत नहीं हुई हों, बन्दी नहीं बनाना चाहिए; किन्तु उन चरवाहों की पत्नियों को, जिन्होंने आधे अनाज पर भ्रूमि 
जोतने-बोने को छी हो, निर्धारित घन या अनाज न देने पर पकड़ा जा सकता है। यदि कई ऋणदाता हों तो पहले को 
पहले देता चाहिए, ब्राह्मण ऋणदाता को क्षत्रियों की तुलना में ऋण का भुगतान पहले मिलता चाहिए (याज्ञ० २४१, 
कात्या० ५४१) | कौटिल्य (३२) के मत से राजा एवं श्रोत्रियों को प्रमुखता मिलनी चाहिए । किन्तु कात्यायन (५१३) 
के मत से यदि एक ही दिन कई प्रकार के समय (करार) किये गये हों तो सबको बरावर-बराबर मिलना चाहिए | 
और देखिए भरहाज ।"* 

यदि ऋणी पूरा ऋण एक बार चुकाने में असमर्थ हो तो वह जो कुछ समय-समय पर दे सके उस्ते ऋण के फेखय 
प्रमाण के पृष्ठभाग पर छिल्लित कर देता चाहिए । यदि ऋणदाता चाहे तो रसीद ( उपगत या प्रवेशपन्न, मिताक्षरा) भी 


१५. ऋषणिकस्य घतामावे देयोन्योर्थस्तु तत्कमात्‌ | घान्य॑ हिरण्सं लोह वा गोमहिष्यादिक तथा ।। वध्चतं भर्दासवर्गश्ल 


वाहनादि यथाक्रमम्‌ । धनिकत्य तु विक्रीय प्रदयसनुपूर्वदा: ॥ क्षेत्राभाबें तथारामस्तस्थाभावे गृहक्रयः । द्विजातीनां 


......] 


शा विधोयते ॥ भरद्वाज (व्यवहारनिर्णय पृ० २५४; पराश्वरमाघवीय ३, २५९ व्यवहारततार 
पूछ 
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दे सकता है (याश० २।९३; तारद ४११४; विष्णु० ६।२६) । यदि ऋणदाता ऋणी की प्रार्घना पर रसीद नंदे, तो 
वह अपने शेष ऋण से हाथ थो सकता है | सारद (४११५; बहस्पति) के मत से यदि ऋणदाता धर्म आदि प्रकारों से 
प्राप्त धन को प्रमाणपत्र पर या प्थक रूप से नहीं लिखित करना तो स्वयं शणी को ध्याज भिल्‍ने छगता है । ऋण चूक जाने 
पर प्रमाणपत्र फाड़ दिया जाता था या एक हुसरा प्रमाणपत्र लिख दिया जाता था कि ऋण समाप्त हो गया। साक्षियों के 


समक्ष दिया गया ऋण उनके हो समक्ष छौटाया जाता था (याज्ञ० २।९४; विष्णु० ६।२४-२५; नारद ४११ ६) । 


अब यह यबेखना है कि ऊऋद्ण चफाने का उत्त रदायित्व किन छोंगों पर पढ़ता है | .तोन स्थितियों पर छ्यान दिया 
जाता था--[ १ ) घामिक, (९२ ) न्याव्य एवं नैतिक तथा (३ ) व्यावहारिक (कानूती)। धाभिक शिद्धाल्तों के 
अनुसार पुभ्रों एवं पौच्रों को पितु-ऋण चुकाना पड़ता है (कौटिल्य हरे; याज्ञण २५०; नारद ४४; बृहत्मति; फात्या- 
यत ५६०; बृद्ध-हारीत ७॥२५०-५१; विष्णु० ४४२७) । क्‍या यद्र॒ उत्तरदायित्त्र प्रपोर्नों पर भी है? बुहत्पति ने स्पष्ट 
लिखा है कि प्रपौनों को प्रपितामह का ऋण नहीं चुकाना पड़ता । यही बात्त विष्णु० (६२८) ने दूसरे ढंग से कहो हैं । 
नारद (४॥४), फात्यायन आदि के मत से चौथी पीढ़ी के उपरान्त ऋण देने का उत्तरदायित्व समाप्त हो जाता हैं। 
किन्तु 'चौथी पीढ़ी का तात्पर्य क्या है ? इसमें प्रथम ऋणी- (मौलिक ऋणी) सम्मिछित है अथवा नहीं ? सम्भयतः 
चार पीढ़ियोँ में मौछिक़ ऋणी सम्मिलित है, क्योंकि " अधिकांश स्मृतियों में 'प्रपोत स्पष्ट रूप से उल्खिक्षित नहीं हूँ । 
मनु० (९१३७) , वौद्यायन (२।९६) एबं वसिष्ठ (१५।१६) के मत से पुत्र, पौत्र एवं प्रपोत्त अपने पूर्वपुक्षषों को सर्वो- 
त्तम आध्यात्मिक छाभ देते हैं, मतु (९।१८६) एवं नारद (४६) के अनुप्तार श्राद्ध में त्तीन पोढ़ियों के छोग पिण्डदान 
करते हैं। गौतम (१२।३७), याज्ञ७ (२।५१), नारब (डा२३) एवं दविष्णु० (१५॥४० एवं ६।२९) के मत से णो 
वप्तीयत पाता है वह पिण्डदान करता है और पिच-ऊझण चुकाता है । रूष्ट है, सम्पत्ति-अधिकार के साथ पिण्डदान करना 
एवं ऋण चकाना एक सामान्य नियम-शा रहा हैं। जो सनन्‍्तान या प्ंतति बभीयत नहीं पाती उसका उत्तरयायित्व क्यों फ़र 
रहेगा ? इस विपय में देखिए याज्ण (२।५०) की टोका पिताक्षरा; स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १७१; धोरभिन्नोदय (व्यवहार- 


प्रकाश) आदि | एमृत्तियों में निम्नलिखित सिद्धान्त प्रकट होते हैं। (१) वंधानुक्रम से प्राप्त सम्पत्ति वाली तीन पीड़ियों * 


(पुत्र, पौच एवं प्रपीत्र) को ऋण चुकाना चाहिए (मिताक्षरा, याज्ञ० २।५१; स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १७१; व्यवहार- 
प्रकाश, पृ० २६४) । (२) यदि आगे को पीढ़ियों को वंसीयत न मिछी हो तो पृत्र को मूल घन तथा व्याज चुकाना चाहिए, 
पौत्र को केवछ मूल घन तथा प्रपौत् को, यदि दह न देना चाहे, कुछ नहीं देना पड़ता (विष्णु० ६।२५७-२८; बृहस्पति; 
कात्योयन ५५६) । वीरमिब्नोदय में ये दोनों सिद्धान्त बड़ी सूक्ष्मता से दिये गये हैं | (३) तोसरा प्रिद्धान्त उपथु कत दोनों 
सिद्धान्तों का अपबाद है; पिता के अनैतिक एवं अवैधानिक ऋण को पुत्र भी नहीं दे सकता। इंग सिद्धान्त के विषय में 
हम थागे कहेंगे । (४) चौथा सिद्धान्त यह है--पिता के रहते कुछ परिष्त्यितियों में पुत्र, पौत्र एवं प्रपौत्र क्रो पिता तथा वंद्या- 
नुकम से आते हुए ऋण को चुकाना चाहिए | याज्ञ० (२।५०) का कथन है कि पुत्रों एवं पौतरों को पिता के मरने या विदेश 
चक्ते जाने या न अच्छे होने थाछे रोग ने पीड़ित होने पर ऋण चुकाना चाहिए । नारद (४।॥१४), विष्णु० (६।२७), कात्या- 


यह (५४८-५५० ]”० का कथन है कि यदि पास में रहता एवं जोवित पिता संन्याप्ती (विष्णु० के मत से) हो जाय, रोग- 


१६. पुश्रेण रिक्‍्यग्रहणाभ्रहणयों: सबृद्धिकमैव देयम्‌ । पुत्राभावे पौवेण रिक्धग्नहणे सोदयं देयम्‌ । अग्रहणे मुछमेव । प्रपौश्रेण 
तु रिक्‍्याग्रहणे मुलमपि न देयम्‌ । व्यवहारप्रकाप्न, पृ० २६४ | 

१७, धनग्राहिणि प्रेते प्रश्नजिते द्विदश समा: प्रवस्ितें वा तत्पुत्रपौत्र्धनं देयमू । विष्णु० (६।२७); विद्यम्ानेषि रोगारतें 
स्ववेक्षात्प्रोषितेपि वा | विशात्संवत्सरादुदेयमृण पितृक्तत' सुतैः ॥ व्याधितोन्मत्तबुद्धातां तथा दीर्घप्रवाध्िनामु ॥ ऋण- 


| 


॥0)॥१ 


है 


है. 





छ्ट४ं घर्मशास्त्र का इतिष्ठाप्त 

ग्रस्त हों, या आजनम अन्चा हो, पाप के कारण जातिच्युत हो जाय, पांगल हो जाय, क्षय या कोढ़ से ग्रस्त हो जाय, या देश 
छोड़ जाय, लम्बी यात्रा में चछ्ा जाय या अति वृद्ध (८० वर्ष) हो, तो पुत्र को (बाहर जाने के बीस वर्षों के उपरान्त) 
ऋण चुकाता चाहिए । विवादरत्नाफर (पुृ० ५०) के अनुसार यदि पिता न अच्छे होनेवाले रोग से पीड़ित हो या यदि 
यह निद्दित हो कि वह यात्रा मे न छौटेगा, तो पृत्र को तत्काक ऋण चुक़ाना चाहिएं। न कि बीस वर्षों तक प्रतीक्षा करनी 
चाहिए | और देखिए कात्यायन (५५२-५५३) ।7< 


सभी ह्मृतियों में ऐसा आया है कि यदि न्यापाकृप द्वारा यह निर्णय हो जाय कि पिता ने अनैतिक कार्यों के लिए 


ऋण लिया है, तो वसीयत मिलने पर भी पुत्र पर ऋण का उत्तरदायित्व नहीं होता | गौतम (१२॥३८), कौटिल्य 
(३॥१६), 'मनु (:।१५९-१६०), वस्तिष्ठ (१६॥३१), “'याज्ञ० (२।४७ एवं ५४), नारद (४१०), बृहस्पति, कात्या- 
धन (५६४-५६५), उच्चना एवं व्यास का कथन है कि निम्नलिखित क्रणों के छिए पुत्र उत्तरवायी नहों हे--प्रत्यय या 
उपस्थिति के लिए किया गया प्रतिभुत्व (जमानत); आसय पीने या जुआ खेलने के लिए लिया गया ऋण; भाट- 
चारणों, पहलवानों आदि को दिया गया दान; क्रोधावेदा में या स्त्रियों से अन॑ैतिक सम्बन्ध के कारण वचनवद्ध 
होकर लिया गया ऋण। अर्थ दण्ड या चुगो का दोप तथा वें ऋण जो व्यावहारिक (कानूनी) नहीं हैं । कात्यायन 
(५३४ ) का कथन है कि यदि पिता प्रत्यय या उपस्थिति के छिए वन्धक (जामिन) हुआ हो, तो उसका पुत्र 
देनदार होता है ।* 


याज्ञ ० (२।५२) एवं कौटिल्य (३।२) के अनुसार पति-पत्नी, पिता-पुत्र तथा भाई जब तक एकत्र रहते हों 
जर्थात्‌ जब तक उनकी स्र्म्पत्ति अविभकत हो, एक-डुसरे के लिए बन्धक नहीं हो सकते, एक-दूसरे के ऋणी या ऋणदाता 
नहीं हो सकते और न एक-दूसरे के लिए साक्षी हो सकते हैं। मिताक्षरा (याज्ञ ० .२।५२) ने एक लम्बी टिप्पणी दी है,” 
इससे स्पष्ट है कि यदि पति चाहे तो सम्पत्ति के मामले में पत्नी अछग हो सकती है भौर वैप्ती स्थिति में वे एक-दुसरे के 
ऋणी था ऋणदाता हो सकते हैं । मिताक्षरा ने आपस्तम्बधर्मसूत्न (२।६।१४॥।१६-१९) की व्याण्या यों की है--जाया 
एवं पति में विभाग (अलगाव) नंहीं होता । पाणिग्रहण के उपरान्त वें दोनों घामिक कर्मों में, पुण्पफल-प्राप्ति एवं 
घनोपरूब्धि में एक-दुसरे के साथी होते हैं; इसी से पत्ति के विप्रवास (विदेश जाने) में स्त्री नैमित्तिक दान या अवसर 
पड़ने पर जो कुछ सम्पत्ति व्यय करती है वह चोरी नहीं कही जाती | मिताक्ष रा का कषन है कि पति-पत्नी की अविभक्‍तता 


केवल घाभिक कृत्यों (आ्लोत तथा स्मार्त कृत्यों) में तथा पुण्यफल-प्राप्ति में होती है, न कि अन्य कृत्यों या सम्पत्ति के विषय 


मेंबविधघं पुत्राज्‌ जीवतामपि दापयेतु ॥ स्रांनिष्येपि पितुः पुत्नैक्णं देग॑ विभावितम्‌ । जात्मन्थपतितोन्मत्त क्षयस्वित्रादि- 
रोगिणः ॥ कात्यापन ५४८-५५०, अपरार्क पु० ६५०, विवादरत्नाकर पृ० ५०-५१, पराद्वारमाघवीय ३, पु० २६४, 
स्मृतिचन्द्रिका ९, पु० १६९, व्यवहारनिर्णय पू० ९, ५५-५६ । 

१८. नाप्राप्तव्यवहारेण पितपुपरते क्वचित्‌ । काछे तु विधिता देँय॑ वसेयुर्नरकेत्यथा ॥ अप्राप्तव्यंवहारदचेत्‌ ह्वतन्बोषि 
हि नर्णभाक्‌ । स्वातन्त्म॑ हि स्मृत॑ ज्यैष्ठचे ज्वैष्ठय॑ गुणबयः कृतम्‌ ॥ कात्यायन ५५२-५५३ (स्मृतिचन्द्रिका, २, पु० 
१६४, व्यवहारप्रकाश् पु० २६३ एवं तारद '४३१) | 

१९. गृहीत्यां बन्च्क यत्र दर्शनस्य स्थितों भवेत्‌ । बिना पित्रा धन तस्मादु दाप्यः स्थात्तदुर्ण सुतः॥ कात्यायन ५रे४ 
(भिताक्षारा द्वारा याज्ञ० २५४ में उदृघुत एवं अपरार्क पु० ६५६) । 

२०० अर तृणामथ दम्पत्पों: पितुः पुत्रत्य चैव हिं। पश्रातिमाव्यमुर्ण साक्ष्ममविभकक्‍ते न तु ह्मृतम्‌ ॥| याज्ञ० २॥५२; दम्पत्पो: 
पितापुत्रयों: अ्ातृर्णां चाविभकक्‍तानां परस्परकृतमृूण मसाध्यम्‌ | कौटिए्य (३४२) ।॥ 
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ऋण कोषन फा उत्तरवायित्व छ८५ 


में | अतः अन्य दान-कर्मों में जहाँ होमाग्नि नहीं जल्लायी जाती (यथा कृप-दान या वाटिका-दान आदि में) उनके पृथक्‌- 
पृथक्‌ अधिफार हैं । और देखिए सरस्वतीविछास (पृ० ३५२) ।_ 

पुत्र के व्यक्तिगत ऋण के लिए पिता देनदार नहीं होता, और न पत्नी के ऋण के लिए पति; उसी तरह पति 
तथा पुत्रों के ऋण के लिए पत्नी देनदार नहीं होती । किन्तु यदि ऋण कुदुम्बार्थ छिया गया हो तो पुत्र, पति या पत्नी 
एक दूसरे के ऋण के उत्तरदायी होते हैं. (याज्ञ० २।४७, नारद '४।१०-११ एवं कात्यायन ५४५ तथा ५७९) ।*? किन्तु 
यदि पिता पुत्र का ऋण चुकाने के लिए प्रतिश्रुत हो या उसकी स्वीकृति दे तो बह देनवार होता है । मनु (८।१६७), याज्ञ० 
(२४५), नारद (४१२), वुहृत्यति तथा कात्यायन (५४५) का कथन है कि यदि कुटुम्ब के छिए घर के मालिक की 
अनुपस्थिति में पुत्र, भाई, चाचा, पत्नी, माता, शिष्य, नौकर या दास हारा ऋण. छिया जाय तो घर का माछिक उसका 
देनवार होता है । कौटिल्य (२३॥२) का कथन है कि यदि पति, पत्नी द्वारा छिये गये (ऋण को लछौटाने की व्यवस्था 
किये बिना विदेदा-यात्रा करना चाहता है तो उसे पकड़ लेना चाहिएँ (उम्रस्ते काम कछेना चाहिए) | 

याज्ञ० (२।४८), विष्णु० (६।३७) एवं नारद (४१९) के मत से यदि पतियों की आय एवं गुृहंव्यय पत्नियों 
पर निर्भर रहे तो पति ग्वालों, कछाछों, अभिनेतामों, धोबियों एवं दिकारियों आदि के निमित्त गृहीत ऋण के देनदार 
होते हैं । यह एक अपवाद हैं, बयोंकि सामान्यतः पत्ति पत्नी के ऋण का देनदार नहीं होता । इसी प्रकार इस नियम के 
कि पत्नी पत्ति के ऋण की देनदार नहीं होती, अपवाद भी है; जहाँ वह प्रतिश्रुत हुई हो यथा--पत्ति के मरते समय 
उसके विदेश जाते समय तथा जहाँ दोनों ने सम्मिलित रूप से ऋण लिया हो । 

व्यक्त की मृत्यु के उपरान्त किन व्यक्तियों को किस क्रम से ऋण क्लौटाना पड़ता है, इसके विषय में याज्ञ० 
(२५०), नारद (४२३), वृहस्पत्ति, कात्यायन (५६२ एवं ५७७) एवं विष्णु० (६२९-२०) की घोषणाएं हैं ।** जो 
भी कोई (पुत्र या सपिण्ड उत्तराधिकारी) मृत व्यक्षित का घन पाता है उसे उसके ऋण चुकाने पड़ते हैं; किन्तु यदि बिता 
सम्पत्ति छोड़े ऋणी मर जाता है तो जो उप्तकी पत्नी को ग्रहण करे उसे ऋण चुकाने पढ़ते हूँ; किन्तु यदि सम्पत्ति 
न हो और न उत्तकी पत्नी को ग्रहण करने वाछा कोई हो, तो उक्त ऋण का देंनदार पुत्र को होना पड़ता है | वह 'िद्धान्त 
नैतिकता पर आधारित है | यदि कई पुत्र हों और उनमें कोई जन्मान्ध हो तो उसके बिना अन्यों को देनदार होना पड़ता 
है। “मृत की पत्नी के ग्रहणकर्त्ता को ऋण चुकाना पड़ता है, इस कथन से यह अर्थ नहीं निकाकनना चाहिए कि पुरातन 
ऋषि-मह॒धि विधवा-विवाह के पक्षपाती थे। मनु (५।१६२) ने विधवा-विवाह की भर्त्सना की हैं। किन्तु भिताक्षरा 
(याज्ञ० २५१) में उल्लिखित है कि कुछ जातियों में विघवाओं का पुनग्र हण परम्परा से प्रचछित हैं और विघवा रखैलों 
को रख लेने में किसो को मना नहीं किया जा सकता | पत्नों पति की अर्घांगिनी होती है अतः वहू॒पत्ति को सम्पत्ति है 





२१. प्रोषितस्यामतेनापि कुटुम्वार्थमु्ण कृतम्‌ । दासस्त्रीमातृश्षिष्यैर्वा इदच्यात्युत्रेण वा भुगुः ॥ कात्यायन ५४५ (अपरार्क पु० 
६४८, पराशरमाघवीय पृ० २६८, विवादरत्नाकर ५६) । पितृश्यभातृपुत्रस्त्रीदासश्षिष्यानुजीविभिः । यदू गुहीत॑ 
कटुम्बार्थें तदू गृही दातु्हति ॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १७४) । 

२२. घनस्ल्रीह्वारिपुब्राणामृण भाग्यो घन हरेतू । पुत्रोज्मतो: स्त्रीघनिनों: स्त्रीहारी धनिपुत्रयों: ॥ नारद ४।२३; पूर्व दल्ा- 
द्धनग्राह: पुत्रस्तस्मादनन्तरम । योधिदृग्राह: सुताभावे पुत्रों वात्यन्तनिर्धन: ॥ कात्यायन (५७७, स्मृतिचन्द्रिका २, 
पृ० १७२, व्यवहारप्रकाक्ष पृ० २७१); रिक्यह॒त्रा ऋणं दंयं तदभाबें च योपषिता | पुश्नैदच तदभावेन्यं रिक्यभारिम 
गंथाक्रमम्‌ | कात्यायन (५६२, विद्वरूप--याज्ञ० २।४७); घनस्लत्रीहारिपुत्राणां पूर्वाभावे यथोत्तरमाघमण्य तदभावेः 
क्रमशोन्येषां रिक्थभाजामू--बुहस्प ति (विष्वरूप, याज्० रे।४७) | 








७८६ पर्मजास्त॒ का इतिहास 


(नारद ४।२२) और इसलिए उसको ग्रहण करनेवाके को ऋण का देनदार माना गया है। वैजन्यत़ी में विष्णुघर्मसृत्र 
(६।३०) की व्यास्या के सिलसिले में याज्ञ० (२।५१) एवं नारद (४२३) का विदक्षेषण किया गया है | इनके मत से पुत्र 
पाब्द रिक्‍्यप्राह (जिसे बसीयत मिली हो), णोषिदुष्राह (विवाहित) एवं अन्याक्षितग्रव्प (बिना पत्नों एवं पुत्र बाछा, तथा 
बह जिसे वसीयत न॑ मिल्ठी हो, क्योंकि उसने या तो नहीं चाही या सम्पत्ति थ्री ही नहीं) नामक तीन चिश्षीषणों से युक्त 
है। अतः पुत्रों में जिसे रिक्य (वसीयत) मिलता है, बहु ऋण का देनदार होता है, ऐसे पुत्र के अभाव में विवाहित को 


ऋण देना पड़ता है तथा विवाहित के अभाव में जो पत्लीहीन या पुत्रह्दीन होता है या सम्पत्तिहीन होता है वह ऋण का े 


देनदार होता हैं । . 


निक्षेप (घरोहर)--निक्षेप, 'उपनिधि” एवं 'न्यास' छाब्द कभी-कभी पर्पायवाची माने जाते रहे हैं, जैसा कि 
अमरकोद्य में आया है ।* अन्य प्राचीत ग्रन्थों में इनके विभिन्‍न अर्थ दिये गये हैं । याज्ञ ५ (२।६५) के मंत से किसी म॑ंजूधा 
(बक्स) में कुछ रखकर तथा उप्ते बताकर जो क्िस्ती के पाप्त रख दिया जाता है उसे उपनिधि कहा जाता है। याज्ञ० 
(२६७) में स्पासत एवं निक्षेप को उपतनिधि से भिसन माला गया हैं। नारद को उद्धृत करते हुए मिताक्षरा (याज्ञ० २॥६५) 
ते उपनिधि को ऐसी घरोहर माना है जो किसी मुहरबन्द बरतन में बिना गिने किसी व्यक्षित की उपस्थिति में रखी जाती 
है मौर यह नहीं बताया जाता कि क्या रखा गया है; किन्तु उसने निक्षेष को उस रूप में बणित किया है जबकि वस्तु गिन 
कर व्यक्ति की उपस्थिति में रखी जाती है । मतु (८।१४५९ ८ वसिष्ठ १६१८), कौटिल्य (३।१२) में निक्षेप एवं उप- 
निधि को पृथक-पुृथक घोषित किया है । क्षीरस्वामी ने स्यास को खुछी घरोहर तथा निक्षेप को किसी झिल्पकार को बनाने 
के लिए दी गयो सामग्री ठहराया है। नारद (५॥१ एवं ५) ने प्रत्यय (विश्वास) के रूप में रखी गयी सामग्रियों को 
निक्षप्र कहा है तथा याज्ञ ० (२।६५) के समात उपनिधि की व्या&ख्या की हैं। विव्वरूप (याज्ञ० २।६९) नें सुरक्षा के 
निमित्त दिये गये खुछे सामात को” न्यास कहा है और एक व्यक्ति हारा तीसरे फो देने के लिए दूसरे को दिये गये सामान 
को निक्षेप की संज्ञा दी है। कात्यायत ने (५९२) उपनिधि को जमानत देते का एक सामान्य रूप माना है, यंथा--क्रय 
की गयी वस्तु को विक्रेता के हाथ में रख छोड़ना, घरोहर रखना, प्रतिज्ञा-पत्र देना, एक के लिए दूसरे को जमानत देना 
अल्पकाल के उपयोग के किए किसी वस्तु को उधार रूप में केता, किसी प्रतिनिधि को बिक्री के लिए सामान देना । याज्ञ० 
(श६७) में मिताक्षरा ने स्यास की परिमाधा घर के मालिक (गृहस्वामी) की शअनुपस्थिति में घर के किसी धन्य सदस्य 
को उस्ते दे देने के लिए देने के रूप में की है और तिक्षेप को निक्षप करने वाले की उपस्थिति में रल्ली जानेवाक्ती धरोहर 

के रूप में स्वीकार किया है । व्यवद्यारप्रकाश (पु० २८०) मे निक्षेप, उपनिधि एवं न्यास का अत्तविभेद बताया है ।*४ 
निरकषेष या उपनिधि प्रत्यय (विह्वास) के लिए जमानृत मात्र है और आधि ऋण के छिए धरोहर या ब्याज एकत्र 


करने के _करने के लिए प्रतिमूरि प्रतिभूति है | प्रथम दोनों केवक सुरक्षा से रखे जाने का प्रत्यय मात्र हैं ।*” बृहस्पति का कथन है कि इस 


२३, पुमानुपनिधिरत्यासः प्रतिदान॑ तदर्पणमू । अमरकोश; स्मातें त्वेषां भेदोस्ति | वासनस्थ........स्यस्य यदर्पितम्‌ । द्वब्य- 
मुपनिधिरत्यात्तः प्रकाध्य स्थापित तु यत्‌ । निक्षेप: सझ्षिल्पिहस्ते तु भाण्ड संस्कृतु मरपितम्‌ ॥ क्षीरस्वामी । 

२४, प्राहकत्म समक्ष गणगित्वा स्थापित निश्लेपः | गृहस्वामितोइप्तमक्षं गणितमगणित॑ या तस्मिन्‍नागते एतद्दातव्य- 
00% तत्युत्रादेईस्‍ते दत्त न्यास: । मुद्दांकित समक्षमगणित स्थापितसुपनिधिरिति । व्यवहारप्रकाश 
पु० न्‌ट०॥।] 

२५, पूर्वमुपच्रयापेक्षया परहस्ते दत्तमृर्ण तदनपेक्षया रक्षणार्थमेवान्यहस्ते द्ृ्पमुपनिधिरिति ऋणादानानन्तरमुपनिधेरवस्तर : | 
सरह्वतीविछास ( पु० २६५) । 








सिक्षैप घिरोहरो के नियम ७८७ 


प्रकार की घरोहर किसी दूसरे को तब दी जाती है जब कि कोई अपना घर छोड़कर कहों जाता है या राजा से डरता है 
या अपने सम्बन्धियों को संचित करना चाहता है ।* मनु (८१७९, नारद ५२) का कहना है कि घरोहर कुछीन, 
चरित्रवान्‌, घार्मिक, सत्यवादी, दीर्घकुटुम्बी, घनी एवं ऋजु व्यक्तित के पास रखनी चाहिए । जो घरोहर को अपने यहाँ 
रखता हैं वह सामान्यतः कुछ पाता नहीं, अतः स्मृतियों में उस्ते पुण्यभागी माना गया है और उस्ते सोने आदि धातुओं के 
दान का फल मिलता हैं। किन्तु जो व्यक्ति घरोहर का दुर्पयोग करता हैं या शअ्माद या अनवधानता के कारण उत्ते 
लो बैठता है बह पापी कहा गया है । घरोहर रखने वाले को अपनी सम्पत्ति के समान ही उसकी रक्षा करनी होती है | 
| यदि बह दैवसंयोग से, राजा के कारण या चोरी के कारण नष्ट हो जाय तो उस्ते रखने वाका देनदार नहीं होता (मनु 
८।१८९; याज्ञ ० २।६६; नारद ५॥९ एवं १२; बृहस्पति एवं कात्यायन ५९३--््मृतिचन्द्रिका २, पु० १७९ एवं व्यव- 
हारप्रकाश्ष पु० २८३) । नारद (५॥६) एवं बृहस्पति के मत से घरोहर (निक्षेप, उपनिधि या न्यास) त्ाक्षियों के समक्ष 
भी रखो जा सकती है, यद्यपि यह कोई नियम नहीं है, भौर उत्ते उप्तो दद्या में छौटा दिया जाता हैं । फिन्तु यदि कोई 
विवाद उत्पन्न हो जाय तो साक्षियों के अभाव में दिव्य ग्रहण किया जा सकता हैं। घरोहर सौछ (मुहर) या मुद्गांक 
के साथ ही छीटानी चाहिए (याज्ञ० २।६५)। और देखिए मनु० (८।१८५), वुहस्पति (घएमृतिचच्दिका २, पृ० १८१, 
पराशरमाधबीय ३, पृ० २८१) । यदि घरोहर देनेवाक्ा मर जाय तो घरोहर रखनेवाले (महाजन) को उसे उसके अन्य 
सम्बन्धियों को बिना माँगे दे देना चाहिए (मनु ८१८६ ८ नारद ५।१०) | कभी-क्रभी घरोहर रख्तनेवोछा उसका दुरुप- 
योग या स्वयं उपयोग कर सकता है या प्रमाद या असावधानता के कारण उसे खो सकता है| एसी स्थिति में उस्ते पुरा- 
पुरा छौटाना पड़ता है । किन्तु कात्यायत (५९०) ने कुछ अन्तर बताया हैं, यदि उसका उपभोग हो जाय तो मूछ तथा 
ब्याज के साथ छौटाना चाहिए, यदि असावधानी के कारण नष्ट हो जाय तो उसका मुल्य देना चाहिए ब्याज नहों, 
' किन्तु यदि झज्ञान के कारण नष्ट हो जाय तो मूल्य से कुछ कम (एक चौथाई कम) देता चाहिए | देल्लिए तारद (५८), 
बृहस्पति (पराशरमाघवीय रे, पू० २८३) । यदि घरोहर देतेवाछ्ा जात-बूुझकर किसो अक्षावधान व्यक्ति को महाजन | 
चुनता है, तो घरोहर रखने वाला (महाजन) देनदार नहों है (कात्यायन ५९९) | यदि घरोहर को तुरत माँगा जाय । 
और महाजन उस्ते ्ौठा न सके, या बह किसी कारण नष्ट हो जाय तो उसे उत्तका मूल्य देना पड़ता है और ऐसा : 
न करने पर उसे अर्थ-दण्ड भी देता पड़ सकता है (याश० २॥६६, “नारद ५॥७) । गौर देखिए याज्ञ० (२।६७) एवं 
नारद (५८) | 
कात्यायन (५०६) का कथन है कि यदि कोई घरोहर, व्याजावशेष, क्रय-बन (क्रप कर लेने पर सामप्री का 
मूल्य), विक्रय-घन (बेच देने पर भी सामान न देना) माँगने पर न दे तो उत्त पर पाँच प्रतिदत ब्याज छगना आरम्भ 
हो जाता है,,और देखिए इस विषय में मनु (८।१९१), नारद (५।१३) एवं कात्यायन (७०१) । 
याज्ञवल्वय (२।६७), नारद (५।१४), बृहस्पति आदि ने निक्षेप-सम्बन्धी इन नियमों को अन्य श्रकार को 
अमानतों के लिए भी छागू किया है तपा--पयाचितक (किसो उत्सव के अवसर पर माँगो गयो बच्तु, तथा--आभूषण 





२६. छथानत्यागाद्राजभयादु दायादानां च वज्बनात्‌ । ह्वद्रब्यमर्प्यतेन्यस्य हुस्ते निक्षेपमाह तम्‌ ॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिफा 
२, पु० १७८); राजचौरारातिमयादू दायादानां च वश्चनात्‌ । स्थाप्यतेडनत्यगृहे द्रब्यं पास: स परिकोतितः ॥ वृहस्मति 
(व्यवहारप्रकाश पृ० २७९) । 

२७. रहो दत्ते निघौ यत्र विसंवाद: प्रजायते । विभावक ततन्र दिव्यमुभयोरपि च ह्मृतम्‌ ॥ बृह॒त्पति (अप्रार्क पु० ६६४ 
एवं व्यवहारप्रकाश्न पु० २८४) । 

श्र 


१ कप 
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७८८ घर्मगरास्त्र का इतिहास 
आदि), अन्चाहित (जो तीसरे को दी जाय, जब कि वह दूसरे की हो और प्रतिश्रुत हो चुकी हो), न्यास, उपनिषि, 
दिल्पिश्यास (बताने के छिए दिया गया सामान, तथा आभृषण बनाने के लिए सुनार को दिया गया सोना आदि), भतिन्यात्र 
(एक-दूसरे को दिया गया सामान) । इस विषय में देखिए कौटिल्य (३।१२) | यदि दैवसंयोग से राजा या चोरी के 
कारण याचितक या अवकृत (उधार दिया गया सामान) नष्ट हो जाय तो छेनेवाला उत्तरदायी नहीं होता । कात्यायन 
(६१०) के मत से यदि उधार छी हुई बस्तु माँगने पर न छौटायो जाय तो बह जोर-जबरदस्ती से ली जा सकती है, 
अपराधी फो अर्थ-दण्ड देना पड़ता है या व्याज के साथ वस्तु का मूल्य देना पड़ता है । समय के भीतर माँगने पर मूल्य 
नहीं दिया जा सकता किन्तु समय के उपरान्त न देने पर मल्य तथा नष्ट हो जाने पर ब्याज सहित मुल्य देना पड़ता है | 
और देखिए कात्यायन (६०९) | 

दिल्पिन्पास के विषय में भी [विश्विष्ट नियम है। कात्यायन (६०३-६०४) का कथन है कि यदि शिल्पकार 
समय के उपरान्त सामग्री रख लेता है औौर देवसंयोग से वह नष्ट हो जातो है तो वह म॒ल्य का देनदार होता है; यवि 
सामग्री दोषपूर्ण होने के कारण नष्ट हो जाय तो वह देनदार नहीं होता; किन्तु यदि सामग्री दोषरहित हों और छिल्प 
कार हारा नष्ट हो जाय, उसकी चमक आदि अ्रष्ट हो जाय, तो वह मल्य देने का उत्तरदायी होता है । 


अल्पवयह्क के घन के संरक्षक को भी सावधानी रखनी पड़ती हैं । ऐसा न फरने पर बहू घन का देंनदार होता 
है | देखिए नारद (५।१५) ।* 


२८. प्रतियृह्दाति पोगण्ड यक्च सप्रघन नरः | तस्याप्येप भवेद्धम॑: पडेते विधय: समा: ॥ नारद (५।१५) | नारद (४३५) 


ते पोगण्ड को सोलह वर्ष के भीतर का बाछक माना है--बराक्त आ।षोढक्षादर्पात्पोगण्ड इति छस्पते | गौतम (१२।३४) 
एवं मनु (८।१४८) ने भो इस दाब्द का प्रयोग किया है | 








४ अध्याय १७ 
अस्वाभिविक्रय 


स्वामित्व की विविध विधियों के विषय में हमने इस ग्रन्थ के ट्वितोंग भाग, अ० ९ में पढ़ छिया हैं और इस 
विषय में दायभाग के अन्तर्गत पुनः पढ़ेंगे। यहाँ हम संद्षेप में अस्वाभिधिक्रम का विवेचन उपस्यित करेंगे । नारद (७।१]) 
एवं बृहस्पति के मतानुसार गुप्त रूप से निम्नल्‍्तिखित की बिक्री अह्वामिविक्रप के अन्तर्गत आती है, गया--ख़ल्ला निष्षेप 
मुद्रांकित निक्षेप (मुहरबन्द धरोहर), दूसरे को दी जानेवाली सामग्रो, चोरी की वस्तु, किसी उत्सव के लिए ली गयी 
चत्तु, प्रतिभूति, किसी की छूटी हुई वस्तु आदि |" इस प्रकार की जिक्री करनेबाला व्यक्ति अधिकारों विक्रेता नहीं फहा 
जाता । यही बात व्यास ने भी लिखी है । इस प्रकार के विक्रय में दूसरे के धन को गुप्त रूप से दान रूप में देना या 
उस पर प्रतिश्रुत होना या उत्तरदायी (देनदार) होना भी सम्मिलित हैं। ऐसी त्रिक्रो यदि खुके आप भी की जाय तब 
भी उस्ते अस्वाभिविक्रय की ही संज्ञा मिलती है । कात्यायन (६१२) के मत से यदि अस्वामी विक्रय, दान आदि करता है 
तो उस्ते राणा अथवा न्यायाघीक्ष द्वारा विनिवर्तत कराना (छौटवा देना) चाहिए | यद्दी बात मनु (८/१९९), नारद 
(स्मू चु० २, पृ० २१३, व्य० प्र०पु०२०१) में भी पायी जातो हैं। याज्ञ० (२।१६८) एवं नारद (७४२) का कथन 
है कि भस्वामी द्वारा विक्रय की हुईं वस्तु पर स्वामी का अधिकार हो सकता है । यदि खरीद करने वाला व्यक्ति अस्थामी 
का माल चोरी से (गुप्त रूप से) खरीदता है तो वह दण्ड का भागों होता है, यदि वह ऐसे छोगों से खरीद फरता है 
जिनके पास सामान बेचते के साघत त हों (यथा--नौकर से, जो विना स्वामी की आज्ञा के बेचता है) या बहुत कम 
दाम में खरीदता है या अर्घ रात्रि में या ऐसे समय खरीद करता है जब कि छोग ऐसा नहीं करते, या दुश्घरित्र छोगों से 
खरीद करता है, तो उस्ते चोरी के दण्ड का भागों होना पड़ता है (याज्ष० २।१६८; विष्णु० ५।१६६; नारद ७३; मनु 
4२०२ आदि) । इस प्रकार को बिक्री छदुम-व्यवहार या बेईमानी की संज्ञा पाती है । यदि कोई व्यक्षित अज्ञानवदा प्रकाश 
में ऐसी खरीद करता है तो वह क्षम्य हो जाता हैँ, किन्तु उसे सामान छौटाना पड़ता हैँ (विष्णु० ५।१६४-१६६) | यदि 
छरीद करनेवाछा पूरा भेद खोछ देता है तो वह बच जाता हैं। किल्तु ऐसा न करने पर उसे चोर का दण्ड भुगतना पड़ता 
है। (मनु ८२०२, नारद ७४) | बुहस्पति, मनु (८।३०१) एवं याज्ञ० (२।१७०) का कथन हैँ कि यदि क्रंता द्वारा 
विक्रेता उपस्यित कर दिया जाय तो वह कानुन के पंजें से छूट जाता हैँ जौर विक्रेता पर कार्रवाई होने छगतो हैं और जब * 
उसके विपक्ष में फैसला होता है तो उस्ते क्रता को वस्तु का मुल्य, राजा को आर्थ-दण्ड तथा वस्तु के स्वामी को उसकी वस्तु 





१. निक्षिप्त॑ वा परद्वव्यं नष्टं लब्ध्वापहृत्य वा । विक्रोयतेध्समक्ष यदू विज्ञेयोज्ल्वामिविक्र:ः ॥ नारद (७१ ) 
निश्षेपान्वाहितन्यासहृतयाचितबन्घकम्‌ । उपांशु येंन विक्रीतम्स्थामी सोभिघोयते ॥ बृहत्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० 
२१३; व्यवहारप्रकाध्ष पु० २६०); याचितान्वाहितन्यात्त॑ हत्वा चान्यत्य यद्धनमम । बविक्रीयते स्वाम्यभावे स 
शैयोध्त्वामिविक्रप: ॥ व्यास (वज्यवहारमयुख पृ० १९५, व्यवहारभ्रकाश पु० २९०) | 





७९७ ह' धर्मशास्त्र फा इतिशास 


छोटानी पड़तो है ।* यदि विक्रेता विदेश चक्का गया हो तो उस्ते उपस्थित करने के लिए क्रता को पर्याप्त समय देना चाहिए 
(कात्पायन ६१५) | अपने अपराध से बरी होने के लिए क्रेता को चाहिए कि वह विक्नेता को उपस्थित फरे, ऐसा व 
करने पर उस्ते यह सिद्ध करना चाहिए कि उसने खुछे बाजार में खरीद की थी (मनु ८।२०२, बृहस्पति, कात्यायन ६१५, 
६१८-६१९) | यदि वह ऐसा नहीं कर पाता तो उत्ते वस्तु के स्वामों को मृह्य तथा राजा को अर्थ-दण्ड देना पड़ता है । 
मनु (८१३६८) ने छिल्ला है कि विक्रेता स्त्रामो के कुटुम्ब का हो किन्तु वस्तु का स्वामी न हो तो उस पर ६०० पणों का 
दण्ड छगता है किन्तु यदि विक्रेता वस्तु के स्वामी से सम्बन्धित न हों तो उस्ते चोर समझा जाता है। यही बात उप्त 
विक्रेता के साथ भी छाग होती है जो अज्ञानवश या गछती से किसी की वस्तु बेचता हैं और जो पूरी जानकारी के साथ 
एंस्ता फरता है । जो व्यक्ति अपनी अस्थावर सम्पत्ति खो देता है और पानेवाक्ले से माँगता है, तो उस्ते नाष्टिक कहा जाता 
हैं। ताष्टिक दाब्द नष्ट (जों स्लो गया हो) से बना है (फीटिल्य ३।१६; मनु ८।२०२; फात्यायन ६१४) | बात यह है कि 
जब कोई बहुत से व्यक्तियों के समक्ष चोरी का सामान खरीदता है भौर पता चलने पर छोटा देता है तो उस पर अपराध 
नहीं छगता । जिम्तकी वस्तु इस प्रकार नष्ट हो जाती है उसे प्रमाण के साथ सिद्ध करना पड़ता है कि उसने उसे कभी 
बेचा नहीं; इसी प्रकार क्रेता को भी सिद्ध करना पड़ता है कि उसने अमुक व्यक्ति से उचित मूल्य देकर बह चद्धतु खरीदी 
थी (कात्यापत ६१३ एवं याज्ञ० २।१७०) । ऐसा करने पर क्रेता अपराध से वरी हो जाता है और उसे क्रीत वस्तु वास्तविक 
ध्वामी को छौटानी पड़ती है । 

कात्यायत (६१६) का कथन है कि अस्वाभिविक्रप में साक्षियों एवं सम्बन्धियों के प्रमाणों के अतिरिक्त किसी 
अन्प मानुष या दैविक प्रमाण को आवष्यकता नहीं है? । व्यवहारप्रकाश (पुृ० २०३) के मत से अत्वासिविक्रय में भनन्‍य 
प्रमाण, यहाँ तक कि दिव्य (आडियक) भी उपयुक्त हो सकता हैं। किन्तु स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० २१६) एवं मदनरत्त 
ने कात्यायन की बात को ही मान्यता दी है । यदि स्वामी अपने नष्ट सामान के अधिकार को सिद्ध नहीं कर पाता तो 
उस पर अर्थ-दण्ड लगता है, जो वस्तु के मूल्य के पाँचवें भाग तक जा सकता हैं। कात्यायन (६२०) एवं कोटिल्य 
(३॥१६) ने ऐसे व्यक्तियों को चोर कहा है, जिससे अन्य लोग इस प्रकार के मसत्य व्यवहार से दूर रहें । कौटिल्य 
(९।१६) एवं याज्ञ ० (२।१६९) के मत से यदि स्वामी अपनी वस्तु किसी अन्य के पास दंखें तो उसे राजकर्मचारियों 
(मिताक्षरा के अनुसार चौरोद्धरणिक) के पास ले जाय, किन्तु यदि वह समझता है कि ऐसा करने में अधिक समय 
छगेगा या उसे बहुत दूर जाता पड़ेगा तो बहु उस्ते न्‍्यायालूय में स्वयं पकड़कर ला सकता हैं| ऐसी स्थिति में क्रता को 
बाहिए कि वह विक्रेता को उपस्थित करे, क्स्तु यदि विक्रेता मर गया हो या विदेश चलता गया हों तो वास्तविक स्वामी 
को वह वस्तु लौटा दे | यदि क्रप व्यापारियों, राजकर्मचारियों के समक्ष किया गया हो, किन्तु विक्रता अजनबी व्यक्ति 
हों, या मर गया हो, तो वात््तविक स्वामी अपनी वस्तु आधा मुल्य देकर प्राप्त कर सकता है, क्योंकि अजनवी व्यक्ति 
से सामान खरीदना तवा अपतो सम्पत्ति को रक्षा न करना दोनों दोवपूर्ण आचरण हूँ ।* यंहो' बात मरोचि (अपरार्क 





२. मूछे समाहुते क्रेता तामियोज्यः कयं बन | मूकेन सह वादस्तु लाब्टिकल्प विघोयते । बुहस्पति (मिताक्षरा-याकज्ष० 
२१७०, पराशरमाघवीय ३२, पु० २९५, स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० २१५) । विक्रेता दक्षितों यत्र हीयते व्यवहारतः । 
क्ोत्रे राजे मूल्यदण्डों प्रदद्यात्ध्यामिने घनम्‌ ॥ बुहत्पति (चही) | 

३. प्रकाए्ं च क्रय॑ कुर्यात्साधुनिज्ञातिमिः स्वकी: । न तत्नान्या क्रिया प्रोक्ता दैविको न च मानुषी ॥ कात्यायन (६१६) । 
इसके छिए देखिए अपरार्क (पु० ७१७), पराक्षरमाघवीय (पृ० १०४) एवं विवादरत्तनाकर (पुृ० १०६) । 

४. वणिग्वीधीपरिगर्त विज्ञातं राजपुदुषैः । श्रविज्ञाताश्नयात्‌ क्रीत॑ विक्रेता यत्र वा मृतः ॥ स्वामी दत्वार्ध- 








जोरी फो जरोद-बिड़ी | * ७९१ 


पुृ० ७७५ एवं स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २१७) में भी लिखित है । बृहस्पति का कथन है कि यदि मुकदमे में प्रमाण न हों 
तो राजा वादियों एवं प्रतिवादियों के फथनों के अधिक, सम या न्यून रूपों पर विचार करके निर्णय देता है ।* राजकर्म- 
चारियों द्वारा नष्ट एवं प्राप्त वस्तुओं के विषय में पहले छिखा जा चुका है (देखिए इस भाग के अध्याय ५ के अन्तिम 
पृष्ठ) ॥ 


है 


मूल्य तु प्रगुह्लीत स्वक॑ घतम्‌ । अध॑ दयोरपहत॑ तब स्थाद्‌ व्यवहारतः ।। अविज्ञातक्रयों दोषस्तथा चापरिपाछतम्‌ | एतद्‌ 
ह्य॑ समाव्यात॑ द्रव्यहानिकरं बुध: ।। बृहस्पति (अपरार्क पु० ७७५; कुल्छूक, मनु ८२०२; कात्यायन, स्मृतिषन्द्रिका 
३, पृ० २१६-२१७; पराश्चवरमाघवीय ३, पु० २९७ एुवं ३००; व्यवहारप्रकाष्य पु० २९५-२९६) । 
“कानुन जागरूक की सहायता करता है ।* 
५. प्रमाणहीनवादे तु पुरुषापेक्षया नूपः | समन्युनाधिकत्वेन हवयं कुर्यादिनिर्णयम्‌ ॥ बृहस्पति (ह्मृतिचन्द्रिका २, पृ० २१६ 
पृ विवादरत्नाकर पू० १०८) । 





अध्याय १८ 


सम्भय-समुत्थान' (साझेदारी, सहकारिता) 


जब अनेक व्यापारी अथवा अन्य छोग (यथा अभिनेता, संगीतज्ञ या शिल्पकार आदि) परस्पर मिलकर कोई 
व्यापार करते हैं तो वह कार्य या व्यवसाय सहकारिता, सम्भूयकारिता या सम्भूयसमुत्यान की संज्ञा पाता है (नारद 
६।१ एवं कात्यायन ६२४) ।* बृहस्पति का कथन है कि कुछीन, दक्ष, अनछस, प्राज्ञ, नाणकवेदी (सितक्रों की जानकारी 
रखने वाले), आय-व्ययज्ञ, झुचि (ईमानदार), दर (साहसी होकर व्यापार करनेवाले) व्यक्तियों के साथ - साझा करना 
चाहिए, न कि इनके विपरीत छोगों के साथ ।* भछे ही ये समस्त गुण सब में विद्यमान न हों, किन्तु कुछ गुणों का होता 
सम्भूय-समुत्यात के लिए आवश्यक है । भाय, व्यय, हानि, छाम, परिश्रम के आधार पर ही जिसने सोना, अन्त 
या पेय पदार्थ दिया हो उप्तके आधार पर बँटवारा होना चाहिए (बृहस्पति--ह्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १२५; व्यवहार- 
प्रकाष्ष पृ० २०८; अपरार्क पृ० ८३२) | प्रत्येक साझेदार का यह कर्तव्य है कि वह अन्य साझेदारों के साथ, चाहे वे 
उपस्थित हों या अनुपस्यित, खरीद-फरोछत (क्रप-विक्रय) में ईमानदारी बरते ।४ बृहस्पति का कथन है कि भन्‍य छोगों 
द्वारा अधिकृत होने पर एक साझेदार जो कुछ सम्पत्ति बेचता है या परिवत्तित करता है या जो कुछ प्रमाण या छेख्ल-पत्र 
छेन-दन के रूप में कार्यान्वित करता है वह सभी साशझेदारों द्वारा किया हुआ माना जाता है। किसी संदिग्ध परिस्थिति 
में स्वयं साझेंदार ही आपस में निर्णय करते हैं और घोखाघड़ो या कपटाचरण में तिपटारा करते हूँ ।" जब यह सनदेह 


१. सम्मूय' घाब्द सम्‌ के साथ भू से बना है, जिसका तात्पर्य है “एक साथ होना” | 'समुत्यान' फा तात्पर्य है 
“वज्यवध्षाय या व्यापार या कर्म ॥ अतः दोनों का सम्मिछित अर्थ हुआ वह कार्य या व्यापार या व्यवस्ताय जिसमें ताजा 
(परिशक्षम, धन या दोनों) हो | 

२. समतवेतास्तु ये केविच्छिल्पिनो वणिजो5पि वा । अविभज्य पृथग्मतैः प्राप्त तत्र फल॑ समम्‌ ॥ कात्यायन (६२४ अपरार्क 
पु० ८३२ एवं पराशरमाघवीय ३, पु० ३०४) । 

३. कुल्लीनदक्षानलत्ैः प्राज्ञै्नणकवेदिभिः । आयब्ययज्ञैं: छुचिमिः दोरैः कुर्यात्सहक्रियाम्‌ ॥ अश्वक्ताछसरोगार्त मन्दमाग्य- 
निराञयैः | वाणिज्याद्या सहैतैस्तु ल कर्तव्या बुध: क्रिया ॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १८४, अपरार्क पु० 
८३१-८३२) । 

४. समक्षमसमक्ष॑ वाब्बज्चयत्तः परस्परम्‌ । नातापप्पानुसारात्ते भ्रकुयु: क्रमविक्रयों ॥ व्याप्त (ध्मुतिचन्द्रिका २, पु० १८५, 
अपरार्क पू० ८३२) । व | 

५. बहुनां संमतो यस्तु दययादेकों घन नरः । हे करण कारयेद्वापि सर्वेरपि छृतं भवेत्‌ ॥ परीक्षकाः साक्षिणस्तु त एबोक्ताः 
परस्परम्‌ । सन्दिरधे्थे वज्म्बतायां न चेंद्रिद्वेघसंयुता: ॥ यः कश्चिदखकस्तेषां विज्ञात: क्रपविक्रयें । शपर्ष: सोषि शोष्यः 

: झ्पात्‌ सर्ववादेष्बय॑ विधि: || बृहस्पति (व्यवहारमयूत्ध पृ० २००, विवादर॒त्नाकर पु० ६१३, व्यवहारभ्रकादश पृ० २९९) । 
इसका तात्पर्य यह है कि जब कोई साझेदार कोई विरोध उपस्थित करता है तब व्‌ बहुमत से निणांत द्वोता हूँ, मानो 
अपवे व्यापार में सभी साझेंदार त्यायाघीक्ष है । 


सहफारिता या साशेवारी फे नियम ७९१३ 


उत्पन्न होता है कि किसी ने बज्चना या कपटाचरण किया है तो उसे किसों विशिष्ट एपथ या दिव्य की क्षरण क्ेनो पड़ती 
है | याज्ञ० (२।२६०), नारद (६।५) एवं बृहस्पति का कथन है कि जब फोई अनधिकृत झूप से या बिना किसी सलाह- 
मशबिरे के अज्ञानवंश कोई ऐसा फार्य कर बैठता है जिससे हानि होतों है, तो उसे हरजाना देना पड़ता है । यदि कोई 
साझेदार दुर्देद, राजा या चोरों आदि से साझे के सामान को रक्षा करता है, तो उस्ते विशेष पुरस्कार उसके विश्विष्ट अंश के 
रूप में दिया जाता है, जो बचायी गयी सम्पत्ति के दसवें भाग के रूप में होता है (याज्ञ० २।२६०; कात्यायन ६३ ६; नारद 
६।६) ।९ यदि फोई साझेदार दृष्टता करे या छल्त-प्रपंच करे तो बिना लामभांझ दिये उप्ते साझे से पृथफ्‌ फिया जा सकता है । 
यदि कोई साझेदार स्वयं कार्य न कर सके तो वह तोसरे द्वारा साझ्षे में कार्य करा सकता है (याज्ष० २२६५) | याज्ञ० 
(२।२६४) एवं नारद (६।७ एवं १७-१८) के मत से यदि कोई साझेदार विदेश चछा जाता है और मर जाता है तो उसका 
भाग उसके उत्तराधिकारियों (पुश्न आदि) या सम्बन्धियों या सजातियों को दिया जा सकता है । यदि कोई उत्तराधिकारी 
अधिकार न जताये तो दस बर्षो तक प्रतीक्षा करने के उपरान्त उसका भाग स्थयं साझेदार के सकते हैं और उनके एसा न 
करने पर स्वय॑ राजा उस्ते प्राप्त कर सकता है । 
कात्यायन (६३२) का कथन है कि शिक्पियों के साझे में जो नयी विधियों के नियामक होते हैँ उन्हें चार 
भाग, जो वक्ष या कुझछ होते हैं उन्हें तोन भाग, जो जाचार्य होते हैं उन्हें दो भाग तथा जो शिष्प होते हैं. उन्हें एक भाग 
मिलता है ।” वृहस्पत्ति के मत से नर्तकों, संगीतज्ञों, गायक्नों में संगोतज्ञों को बराबर भाग मिलता है, केवल कूप मिलाकर 
बाजा बजाने वालों को आधा भाग मिलता है । इसी प्रकार किसी भवन या मन्दिर के निर्माण में राजा को दो भाग 


' मिलते हैं । शिल्पी उनको कहते हैँ जो सोना, चाँदी, सूत, छकड़ी, पत्थर, खांछ आादि से सामान बनाते हैँ या ६४ 


शिल्प-कलाओं में किसी एक के आचार्य हैं ।* यदि राजा ने अपने प्रजाजनों में कुछ छोगों के दल को पात्रु-दष्ष में 
जाकर छूटपाट करने की आज्ञा दी हो तो राजा को छूट के घन का छठा भाग (बृहस्पति), शेष के चार भाग 
नेताओं को, बीरों को त्तीन भाग, अधिक यौग्य लोगों को दो भाग तथा अन्यों को एक भाग मिलता है। यदि कोई पकड़ा 
जाय तो उसे छूड़ाने में जो व्यय होता है उसे सबको वहन करना पड़ता है (विवादरत्नाकर, पृ० १९५; कात्यायन, 
६३३-६३५) । यदि व्यापारियों, कृषकों, चौरों एवं शिल्पियों में पहले से कोई समझौता न हुआ हो तो वे परस्पर निर्णय 
कर सकते हैँ ॥ । 

यह एफ मनोरंजक बात है. कि गौतम, आपस्तम्ब एवं बौधायन आदि प्राचीन सूत्रकारों ने सम्मूससरमुत्यान 
के विषय में कुछ नहीं छिखा है। मनु (2।२०६-२११) ने पुरोहितों की दक्षिणा के विभाजन के विषय में नियम 
बनाये हैं और छिखा है कि अन्य साक्षें के कार्यों में मी वे ही नियम छागू होते हैं, यया--पअ्रत्येक्त को उत्तको महत्ता एवं 
कार्य-परिमाण के अनुसार मिक्तना चाहिए | पुरोहितों की दक्षिणा के विषय में मनु ने विस्तार के साथ नियम दिये हैं 
जिन्हें हम यहाँ नहीं लिख रहे हैं । नारद (६।१०) एवं बुहस्पति (विवादरत्नाकर, पु० १२०) ने पुरोहितों के तीन 


६, चोरतः सहिलादस्तेद्रव्यं यस्तु समाहरेत्‌ | तत्यांशों दशमों देयः सर्वद्रव्येष्वयं विधि: ॥ कात्यायत ६३१ (पराशरमाघवीय, 
३, ३०५ एवं विवादरत्नाकर, पूृ० ११४)।॥ 

७. शिष्यकाभिन्ञकुश्षछा आचार्याइचेति शिल्पिन:। एकद्वित्रिचतुर्भागान्‌ हरेयुस्ते यथोत्तरम ॥ कात्यायत ६३२ (व्यवहारमयूल, 
पु० २०१; अपरार्क, पृ० ८३८; विवादरत्ताकर, पृ० १२४) । 

४. द्रण्पहूप्पसूजाणां काष्ठपाषाणचर्मणाम्‌ | संस्कर्ता च कछाभिज्ञ: शिल्पी चोक्तों मतीधिभिः ॥ बृहस्पति विवाद 
रत्नाकर, पृ० ११३; व्यवहारप्रकाश, पु० ३०४) | 


। 


७९४ घर्मशांष्ण़ का इतिहास 


प्रकार किये हैं--(१) वह जो पृद्तैनो हो और यज्ञ फरने वाले के पूर्वजों द्वारा पुजित हो, (२) वह जो यज्ञ करनेवाले 
द्वारा नियुक्त हो तथा (३) वह जो मित्रतावहक्च झपने से ही घामिक कृत्य कर दे। यदि पुरोहित दोषरहित यजमान 
को छोड़ देता है या यजमान दोषरहित पुरोहित का परित्याग करता है तो दोनों को दण्ड मिलता है, किन्तु तीसरे प्रकार 
के पुरोहितों के साथ यह नियम नहीं छागरू होता । इस विषय में और देखिए दांख-कछिखित (विवादरत्नाफर, पु० ११७ 
एवं १२०-१२१), घ्मृतिचन्द्रिका (२, पु० १८८) एवं व्यवहारनिर्णय (पु० २८४-२८५) | कोटिल्य (३।१४) ने भी नियम 
बिये हैं। ; 

उपयु कत विवेचन से स्पष्ट होता है कि प्राचीन कल्पसूत्रों के काछ में लौकिक कार्यों के साक्षियों की महत्ता कम थी । 
यही बात मनृहमृति के काल तक भी पायी जाती है, जहाँ मनु ने यज्ञों की दक्षिणा के विभाजन को लौकिक समवेत कार्यों 
तक विस्तारित किया है | याज्ञवल्क्य (२।२६५) ने व्यापारियों के सामान्य नियमों को पुरोहितों, कृपकों, शिल्पकारों 
(बढ़ुइयों, नर्तकों आदि) तक़ बढ़ाया है | स्पष्ट है कि याज्ञवल्क्य के समय में जटिछ यज्ञ बहुत कम होते थे भौर तब 
व्यापारियों एवं छ्षिल्पियों के सम्भूयस्तमुत्यान बहुत महुच्व रखने लग गये थे ।* 


| ९. ज्योतिष्टोम जैसे पूत यज्ञों में चार प्रमुख पुरोहित होते थे (होता, अध्ययु',' उद्‌गाता एवं ब्रह्मा) और उनमें प्रत्येक के 


तीन सहायक पुरोहित होते थे ।. यदि १०० गौएँ दक्षिणा में मिली हों तो प्रत्येक चार श्रमुख पुरोहितों को १२-१२ 
गौएँ मिछती थीं । प्रथम चार श्ह्ायकों को, जिन्हें अधिनः कहा जाता है (यपा--मैत्रावरुण, प्रतिप्रस्थाता, 
ब्राह्मणाच्छंसी एवं प्रस्तोता), ४८ की भाघी अर्थात्‌ २४ (प्रत्येक को ६) भौएँ मिलती थीं। बाद के चार पुरोह्ितों को, 
जिन्हें 'तृतीयिनः' कहा जाता है, १६ अर्थात्‌ प्रत्येक को चार गोएँ मिक्ततो थीं और ये चार पुरोहित थे, बच्छावाक्‌, 
नेष्टा, भारतीत्न एवं प्रतिहर्ता । अन्तिम चार पुरोहितों को, जिन्हें 'पादिन:' कहा जाता है (ग्रावस्तुतू, उन्‍नेता, पोता, 
सुबहण्य), १२ गोएं (प्रत्येक को तोन) मिलती थीं । झोर देखिए भिताक्षरा (याज्०. २२६५, कुल्छुक (मनु० ८२१०), 
विवादरत्नाकर (पृ० ११९) एवं व्यवहारप्रकात्य (पु० ३०१) |... | 
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अध्याय ९५ 
दत्तानपाकर्म 


न इस अध्याय के शीर्षक को बत्ताप्रदानिक भी कहा जाता है। नारद (७॥१) ने इसकी यह परिभाषा दी हैं कि 
जब कोई व्यवित कुछ देने के उपरान्त उसे पुनः छौटा देना चाहता है, क्योंकि उसने ऐसा करके नियम्र का अतिक्रमण 
किया था (अर्थात्‌ वह कार्य न्‍्यायानुकूछ न होने के कारण अनुचित था) तो इसे दत्तानपाफर्भ कहा जाता है ।' नारद (७२) 
ने इसे चार भागों में धाँटा है--( ६) जो न दिया जा सके, (२) जो दिया जा सके, (३) जो देना न्यायानुकुछ हो तथा (४) 
जो देना न्यायानुकूछ न हो । नारद (७३-५८) एवं बुहस्पति के मत से निम्न आठ वस्तुएँ नहीं दी जा सकतीं (अदेय) 
--अन्वाहित, धरोहर, याचितक, निक्षेप, साझे की सम्पत्ति, पुश्र एवं स्त्री, सन्‍्तान वालों फी सम्पूर्ण सम्पत्ति तथा प्रतिश्रुत 
वस्तु । अधिक विस्तार के छिए देखिए कौटिल्य (३३१६), याज्ञ० (२।१७५) एवं कात्यायन (६३८) । ये वच्ततुएँ 
नहीं दी जा सकतों, क्योंकि इन पर सम्पूर्ण अधिकार नहीं रहता और इनका दान ऋषियों द्वारा वजित्त है 
पुत्र एवं पत्नी नहीं दी जा सकती, क्योंकि स्मृतियों ने यह वर्जित किया है। जो देय हैं उसके विषय में सामान्य नियम 
याज्ञ० (२।१७५), नारद (७॥६), बृहस्पति एवं कात्यायल (६४२) ने दिये हँ--जो सम्पत्ति अपनी है, फुटुम्म के मरण- 
पोषण का बंश छोड़कर, उप्तकों दिया जा सकता है। मतु (९९-१०), नारद (७६), वृहत्पति ने उन छोगों की 
भर्त्सना की है जो अन्य छोगों के प्रति दयाशी होने के लिए अपने कुटुस्ब या नोकरों को निर्धघन बना देंते हूँ। जो 
ऐसा करते हैं वे पापी होते हैं ॥ भौर देखिए मनु (१॥७ - नारद ७७७), वस्िष्ठ (2८१०), याज्ञण (११२४), विष्णु 
(५९८) | 


१. मेघातिथि (मनु 2२१४) ते लिखा है--अपक्रिया क्रियापायः तस्य तत्नाप्रतिपेष्र: | दानमेंवं न चहछितं भवति। 
एपैव दाने स्थितिरिति यावतु | कथ॑ प्रतिशुत्यादीयमाने घ॒र्मो न नश्यतोंति नैपा छंका कर्तव्या । एप एवात्न घ॒र्मो यन्‍्त 
दीयते दत्तं च प्रत्यादीयते ।! अतः इसके अनुसार दत्तस्पानपाकर्म का तात्पय है--जो कुछ दिया गया है या दिये 
जाने के लिए प्रतिश्रुत-्सा है उसका उचित आदान या अपहरण । मिताक्षरा (याज्ञ० २।१७५) ने दत्ताप्रदानिक तथा 
दत्तानपाकर्म की भी व्याख्या को हैं--दत्तस्य अप्नदान पुन रण यपश्मिन्दानाड्यें तदू दत्ताप्रदानिक नाम व्यवहारपदम्‌ ।.... 
दत्तत्य अनपाकर्म अपुनरादान॑ यत्र दानाछ्ये विवादपदें तदुदत्तानपाकर्म ।! इसके अनुसार दत्तानपाकर्म का तात्पर्य यह 
है---वह्‌ जिसमें जो दिया गया है पुनः नहीं छोटापा जा सकता, क्योंकि दान न्यायानुकूल हैं (इसका विपरीत अर्थ 
भी स्पष्ट है) । 

२, सर्वेस्वं पुश्रदारमात्मानं प्रदायानुद्ययिनः प्रयच्छेत । अर्थशास्त्र (२।१६) । सामान्यपुत्रदाराधिसर्वस्वन्यासयाचितम्‌ । भ्रति- 
श्रुतत॑ तथान्यस्थेत्यदेयं त्वष्टघा स्मृतम्‌ ॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १८९, व्यवहारप्रकाश, पृ० ३०६), नारद 
(७।४-५) एवं दक्ष (३।१९-२०) । 

३. सर्वस्वं यृहवर्ज तु कुटुम्बभरणाधिकम्‌ । यद्‌ द्रव्यं तत्स्वक देयमर्देयं स्पादतोन्यथा || कात्यायन ६४० (पराशर॒माषवीय 
२१४, पू० हे; विवादरत्ताकर, पु० १२९; सरस्‍्वतीबिछास, पूृ० २८३) । कात्यायत ने उस मनुष्य को, जिसके पास एक 
ही घर हो, घर बेचने से मता किया है ॥ 


वालकः 


बट 


“444 





ण्ध्दः पर्मणा हम फा इतिहास 


नारद (७।८) के मत से वत्त दान सात प्रकार के हैं । दत्त वे हैं. जिन्हें लौटाया नहीं जा सकता तथा जिन पर 
देचेवाक़े का पूर्ण भधिकार है और जो देय माने गये हैं। ये हैं. क्रीत वस्तुओं का मुल्य, पारिश्रभिक, ' शानन्दोत्सव (नृत्य, 
संगीत, मल्कयुद्ध) के किए जो दिया जाय, स्नेह-दान, श्रद्धा-दान, वधू के सम्बन्धियों को दिया गया घन, आध्यात्मिकता या 
दानक्षीकृता के उपयोग का घन । बृहस्पति के अनुस्तार दत्त घन आठ प्रकार के हैं ।४ 

नारद (७९-११) ने अदत्त (जो न्‍्यायानुकूल न हो) दान के १६ प्रकार किये हैं, जिनके विषय में हमने इस ग्रन्य 
के दूसरे भाग में पढ़ लिया है । और देखिए कात्यायन (६४७) | मगर्देय एवं अदत्त में अन्तर यह है कि प्रथम प्रकार मे 
चजित होने के कारण बे दान हैं जो पूर्णझ्पेण अवैध हैं, दूसरे प्रकार (अदत्त) में वे दान हैं जो परित्यकक्‍तव्य हैं और दाता 
के आवेदन पर न्यायाल्‍्य द्वारा निषिद्ध ठहराये जा सकते हैं, क्योंकि वे दाता की अयोग्यता के परिणाम मात्र हैं; यथा-- 
उन्तत्तता, पागकृपन, वृद्धता, अल्पबयस्कता, त्रुटि आदि के कारण । कात्यायन (६४६) एवं कौटिल्य (३॥१३) का कथन 
है कि यदि प्राण-संक्षय में कोई व्यक्षि अपने रक्षक को सम्पूर्ण सम्पत्ति दान कर देता है तो वह भागे चछकर दक्ष छोगों 
की सम्मति से केवल पुरस्कार मात्र देकर अपने पूर्व प्रण को तोड़ सकता है । 

कात्यायन (६५०-६५ १) ने उत्कोच (घुस) को निम्न रूप से व्यक्त किया है; किसी व्यक्षित को बोर या आततायी 
कहकर प्रत्युत्तर देने के द्वारा, या किसी को व्यभिचारी कहकर, या बदमाशों की ओर संकेत कर या किसी के विषय 
में त्रामक अफवाह उड़ाकर जो घन छिया जाय वह उत्कोच है । कात्यायन ने आगे कहा है कि घूस छेने वाले को दण्डित 
नहीं करना चाहिए, बल्कि मध्यस्थ को दण्डित करना चाहिए । यदि घूस छेनेवाला राजा का कर्मचारी हो तो उसे घूस 
छौटानी पड़ती है मौर उसका ग्यारह गुना अर्थ-दण्ड देना पड़ता है । यदि कोई राजकर्मचारी न होतें हुए घूस (उत्कोच) 


छेता है तो उसे दण्डित नहीं किया जाता, क्योंकि उत्ते जो कुछ मिलता हैं वह पुरस्कार या छतज्ञता-प्रकाशन के रूप में' 


मिछता है । 
हारीत का कथन है कि प्रतिभुति होने पर यदि दान नहीं दिया जाता तो नरक में गिरना होता है और इस छोक 
एवं परकोक में ऋणी बनकर रहना पड़ता हैं । अतः राजा को चाहिए कि वह प्रण-कर्ता को प्रतिशत दात देने को उद्वेलित 
करे और ऐसा न करने पर उसे दण्डित करे ।” क्वात्यायन (६४२) का कथन है कि यवि कोई ब्राह्मण को दान देने का 
वचन देकर उसे पूरा न करे तो वह दान ऋण रूप में देना पड़ता है, और यदि कोई किसी घामिक कार्य के लिए निरोग 
या रूण अवस्था में दान करने का वचन देता है, किन्तु उसे पूरा करने के पहले ही मर जाता है तो उसके पुत्र या उत्तरा- 
घिकारी को वह देता पड़ता है (५६६) ।* स्पष्ट है, प्राचीन न्‍्यायाछयों द्वारा ब्राह्मणों एवं घामिक कृत्यों के लिए किये गये दान 

पर भृत्या तुष्ट्या पण्यमूल्य॑ स्त्रीघुल्कमुपकारिणे | श्रद्धानुप्रहर्ण भ्रीत्या दत्तमष्टविघ॑ विदुः ॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका ३, 
पृ० १९३) । 

५, प्रतिशुतार्थादावेन दत्तस्याज्छेदनेन च | विविधान्तरकान्‌ याति तिर्यग्योनौ च जायते ॥ वाचव यत्तिज्ञातं कर्मणा नोप- 
पादितम्‌ । ऋण तद्धमंसंयुक्तमिहछोके परन्न च ॥ हारीत (व्यवहारप्रकाश, पृ० ३१०, विवादचन्द्र, पु० ३६, घ्मृति 
घन्द्रिका २, पु० १९२) । 

६. स्वेच्छपा यः प्रतिधुत्य ब्राह्मणाय प्रतिग्रहमु । न दद्यादुणवद॒दाप्यः प्राप्नुयात्यू्व॑साहसम्‌ ॥ कात्यायन (स्मृतिचन्द्िका 
२, पृ० १९२, सरस्वतीविक्तास, पु० २८५, व्यवहारप्रकाश, पृ० ३१०); स्वस्थेनातन वा देय श्राक्ति धर्मकारणात्‌ । 
अदत्तवा तु भृते दाप्यस्तत्सुतो नात्र 'संशायः ॥ कात्यायन (विवादचिन्तामणि, पृ० १६, व्यवहारप्रकाश, पु० ३१३, 
सरस्वतीविछास, पृ० ३८७, विवादचन्द्र, पृ० ३७); प्रतिश॒त्याप्रदातारं सुबर्ण दण्डयेन्नूपः | मत्त्यपुराण (२२७।८ 

व्यवद्ारप्रकाषय, पु० ३१०) । 
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देंगे कौर न पेमे पोग्य छा विचार ७९७ 


दिलाये जाते थे । गौतम (५।२१) का कथन है कि यदि दानपात्र अधार्मिक हो तो दाता के द्वारा प्रतिश्रुत दान नहीं भी 
दिया जा सकता, अर्थात्‌ उसके उत्तराधिकारी उसे नहीं भी दें सकते | नारद (७।१२) एवं बृहस्पति फा कथन है कि जो 
अदत्त दान ग्रहण फरते हैँ अयवा जो वजित दान करते हैं, दोनों को राजा द्वारा दण्डित होना पड़ता है ।” 
दान का तात्पर्य हैं दाता का उत्तके प्रति अस्वामित्य तथा फेने वाक्ते का उम्त दान के प्रत्ति ह्वामित्व हो जाना 
(जब वह दान को स्वीकार कर ले) | स्वीकार मानसिक, दाब्दिक एँवं क्षारीरिक रूप से होता है । इस विषय में जीमूत- 
* वाहन जैसे लेखकों के बिचार अबलोकनीय हैं (दायमाग १।२१-२४, पृ० १३-१५) | # 





७. प्रतिश्रुत्याप्यघर्मसंयुक्ताय न जात तर । गौतम (५२१) । अदत्तमोक्ता दण्ड्यः स्पात्तयादेयश्रदायकः । बृहस्पति (सरह्वती- 
विछास, पू० २२८) । 


अध्याय २० 


वेतनस्यानपाकर्म, अभ्युपेत्याशुश्रुषा छवं स्वाशियात्रविवाद्‌ 


इस अध्याय में वेतन पर रखे गये भृत्यों (नौकरों) का पारिश्रमिक देने या न देने के विषय में चर्चा होगी। 


बृहस्पति ने इस विपय में अभ्युपेत्याशुभूषा, वेतनस्थानपाकर्म एवं स्यासिपाक्ृवियाद के प्रइनों को उठाया हैं।' मनु 
एवं कौटिल्य ने इनमें प्रथम की चर्चा नहीं को है । यहाँ वेतनस्पानपाक्षर्म की चर्चा सबते पहके को जायगी और वाद 
को अन्य दो की पुथक्‌-पुथक्‌ चर्चा होगी | ये तीनों स्वामियों एवं तौकरों या नियोजकों एवं नियुक्‍तों से सम्बन्ध रखते 
है । नौकरो की अवधियों एवं पारिश्रमिकों तथा उनसे सम्बन्बित कार्यों के वियय में विभिन्‍्त नियम बने हुए हैं । ये 
नियम ईसापूर्व छठो दाताव्दी से लेकर ईसा के उपरान्त पाँचवीं दाताव्दो तक को काछाबचि में विश्वरे पड़े हैं (अर्थात्‌ 
गौतम एबं आपस्तम्ब में केकर बुहस्पति एवं कात्यायन तक) । इन नियमों में स्वामियों एवं नोकरों के उत्तरदायित्वों का 
वर्णन है । 


भारद (९२) के मत से पहले से निदिचित पारिश्रमिक कार्य करने के आरम्भ में, मध्य में या अन्त में दिया जा 
सकता हैं | किन्तु यदि पहले से कुछ तय न पाया हो तो नारद (९॥३), याज्ञ ० (२।१९४) एबं कौटिल्य (३।१३) के अलु- 
सार व्यापारी से प्रतिनिधि, ग्वाक्तला एवं कर्षफ को क्रम से क्ाभ, दूघ एवं अन्न का दक्षांझा मिलना चाहिए। स्मृति- 
चन्द्रिका (३, २०१) के मत से यहु नियम तभी छाग्रू होता है जब कि अन्न सरछता से उत्पन्त हो जाता हैँ । किन्तु बृहृ- 
स्पति का कथन है कि यदि नियोजक नौकर फो भोजन-वस्ज देता है तो पारिश्रभिक निश्चित न रहने पर कर्पषक नौकर को 
झल्त का पाँचवाँ भाग तथा जिसे मोजन-बल्त्र नहीं मिलता उसे तिहाई भाग मिछता है ।* यदि वेतत या पारिशमिक 
पूर्व से निश्चित न हो तो वुद्धनमनु के मत से कुशल व्यापारियों (यदि विवाद व्यापार से सम्बन्धित है) की सम्मति से 
काल, स्थात एवं उद्देश्य के अनुसार उत्ते तथ करना चाहिए | यदि पारिश्नमिक या वेतत पूर्व से निश्चित भी हो तो कुछ 
बातों में कुछ कम था अधिक दिया जा सकता हैँ, यथा--यदि भृत्य काछ एवं स्थान से सम्बन्बित नियमों का उल्लंघन 
करे जिससे घाटा हो जाय तो कम तथा यदि अधिक छाभ हो जाय तो अधिक दिया जा सकता है (याज्ष० ३॥१९५) | 

यदि दो या इससे अधिक भृत्य रोग या किसी अन्य कारण से काम करें तो मध्यस्य हारा तय करके कार्य के 
अनुरूप वेतन दिया जाना चाहिएं, और यदि सम्पूर्ण कार्य समाप्त हो जाय तो सम्मिलित रूप से दिया जाता चाहिए 
(याज्ञ० २।१९६) । काम करने के बरतन, ओऔजार आंदि की रक्षा अपने बरततों के समान ही करनी चाहिए, ऐसा न 





पु अदेयादिकमाछ्यात भूतानामुच्यते विधि:। अशुष्नुवास्युपेत्येतत्मदमादी निगद्यते ॥ वेतनस्यानपाकर्म तदनु स्थामि- 
पाछयो: ) क्रमशः कथ्पते वादों भृतभंदभ्रयं त्विदम्‌ ॥| बृहस्पति (विब्ादरत्नाकर, पृ० १३९; विधादचिन्तामणि, 
पु० ४९) | न 

२. भकक्‍ताछ्छादभृतः सौरादू भाग गृह्लीत पण्चमम्‌ । जातसस्यात्‌ त्रिभागं तु प्रगृक्ली यादथाभृतः ॥ बृहस्पति /स्मृतिचन्द्रिका 
२, पृ० ३०२; ब्यवहारप्रकाष, पु० २१४ एवं सरस्वतीविलास, पु० २९८) ॥ 3 हे श्यू 





० 7४7०५ ७- क है | 
| ऑन, 





कला 


चेतन, झजपूरों, भाड़े फा निर्णय; संराधत ७९९ 


करने पर पारिश्रमिक में कटौती हो सकती है (नारद ९।४) | यदि नौकर पारिश्रिक क्ले छेने के उपरास्त कार्य करने 
फै योग्य होने पर सी कार्य न करे तो उसे चढ़ छीटाना पड़ता है और उसका दूना दण्ड देता पड़ता है। इसौ प्रकार यदि 
पारिश्रगिक न भी मिछा हो किस्तु भृत्य बिना किसी कारण के कार्य न करे तो उसे पारिश्नमिक के अनुरूप दण्ड देना पड़ता 
है (याज्० २१९३, नारद ९।॥५ एवं बुहस्पति) । कौटिल्य (३॥१४) के मत से काम करने का प्रण करके तथा वेतन 
पाकर यदि भृतक उस्ते शाम्यादित न करे तो उत्ते १२ पण का दण्ड देना पड़ता है और कार्य करना पड़ता है । और 
'देश्लिए नारद (९५), कात्यायन (६५७), वृद्धनदारोत, मनु (८२१५, २१७), बृहस्पति, मत्स्यपुराण (२२७९) आदि, 
जहाँ थर्थ-दण्ड के विभिन्‍न नियम दिये गये हैं ॥ यदि मृतक बोमार हो या संकर-ग्रस्त हो तो उसको छूट दी जा सकती है 
अथवा वह अपना प्रतिनिधि दे सकता है (कीटिल्य ३।१४) | आपत्तम्वघर्मसूत्र (११।२८।२-४) के मत से यदि नौकर, 
फर्षक या रवाछा काम न फरे तो उत्ते क्वरीर-दण्ड देना चाहिए और पश्नु आदि छोन छेना चाहिए । फिल्तु इस नियम का 
आगे चछकर बहिष्कार हुआ | कौटिल्य (३॥१३) का कथन है कि यदि स्वामी था नियोजक बेतन न दे तो उग पर छः 
पृण का, या उचित पारिश्रमिक् के दसवें भाग का या पूर्वनिश्चित वेतन का अर्थ-दण्ड लगता है। यदि भृतक वेतन छे छेने 
पर न पाने का अभियोग छवाये तो उस पर १२ पण का या बैेतन के पाँचवोें भाग का जर्थ-दण्ड छगता है ।* कौटिल्य 
(२३।१४) का कथन हैं कि समझीता हो जाने पर अवधि के भीतर ह्वामो को न तो दूसरा नौकर रखना चाहिए और न 
नौकर फो दूसरा ह्वामी । 

याज्ञ० (२१९७), नारद (९।९), कात्यायन (६५९), दिष्णु० (५१५५-१५६) के मत से यदि ढोनेबाले की 
असावधानों से (दँवस॑योग या राजा के कारण नहीं) सामान नष्ट हो जाय या खराब हो जाय तो उसे हरजाना देता 
पड़ता है । बुद्ध-मनु का कुयन है कि यदि अत्लावधानों के कारण नौकर से सापान नष्ट हो जाय तो सामान का मूल्य देना 
पड़ता है, किन्तु यदि द्रोह से नष्ट हो जाय तो दूना मूल्य देना पड़ता है । बन्य समझौतों के लिए देखिए याज्ञ० (२।१९७), 
नारद (९।८), कात्यायत (६५८), वृद्ध-मनु (बिवादरत्नाकर, पृ० १६३) | 

यदि किसी अवधि के भीतर कार्य समाप्त करने के समझौते के आधार पर एक बार ही वेतन छेता ,निद्चिचत 
करके भुतक पहले ही फाम छोड़ देता है तो वह वेतन से हाय घो बैठता है, किन्तु यदि स्वामी की झिड़किपों के फलस्व- 
रूप (अपना दोप न रहने पर) वह कार्य करना छोड़ देता है तो उत्ते जितना कार्य हो गया है उत्तके अनुरूप वेतन मिल 


३. गृहीतवेतन: कर्म न करोति यदा भृतः । समर्था्चेद्‌ दम वाप्यो द्विगुणं तल्च वेतनम्‌ ॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, 
पु० २०२; विवादरत्नाकर, पृ० १५९); कर्मारम्मं तु यः क्॒त्वा सिद्ध नैंव तु कारयेत्‌ । बलछात्कारयितम्योश्सावकुर्वन्‌ 
दण्डमर्हति ॥ कात्यायन ६५७ [(स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २०३; विवादर॒त्नाकर, प्ृ० ११०); गृद्दीत्वा वेतन कर्माकुर्वतो 
भृतकस्य द्वादशपणों दण्ड: | संरोधइचाकारणात्‌ । अर्थशास्त्र (३।१४) | 

४. वेतनादाने दंध्षबन्धों दण्ड: पट्पणों वा | अपव्ययमाने द्वादक्षपणों दण्ड: पद्नतन्धों वा । अर्थशास्त्र (३।१३) । 

५. भाण्ड व्यसनमागच्छछ् दि याहुकदोबतः । स दाच्यो यत्प्रणष्ट स्यादुर्दवराजकृतादुते ॥ नारद (९।९); न॒ तु दाप्यों हू्तं 
चौर्॑वग्घमूर्द जैन वा। कात्यायन (६५७; स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २०३; बपरार्क, पृ० ७९९; सरस्वती विछास, पु० 
३००) | प्रमादान्नाक्षितं दाप्यः सम ट्विद्रोह्नाशितम्‌ । बुद्ध-सनु (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २०३; विवादरत्नाकर, पु० 
१६२); तद॒दोषेण यद्विनस्येत्‌ तत्स्वाभिने । अन्यत्र दैवोपघातात्‌ | विष्णुधर्मसूत्र (५।१५५-१५६); विष्नयन्‌ बाहकों 
दाप्य: प्रस्थाने द्विगु्णं दमम्‌ ॥ कात्यायन (६५८; स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २०३; पराश्षरमाघवीय हे, पृ० रे२७) ॥ 


हि. घर्मशास्त्र फा इतिह्वास 


जाता है (नारद, विवादरत्नाकर, पु० १६१; कात्यायन, ६६०; अपरार्क, पु० ८०० एवं विवादरत्नाकर, पृ० ६६५) | 
विष्णु० (५।१५३-१५४ एवं १५७-१५८) के मत से उपयु'क्त परिस्थितियों में भुतक को १०० पण तथा स्वामी को वेतन 
तथा १०० पण दण्ड रूप में देते पड़ते हैं | कात्यायत (६६०) के मत से यदि स्वागी नौकर को यात्रा में बीमार पड़ जाने 
या थक जाने के कारण छोड़कर आगे बढ़ जाता है तो उत्ते ग्राम में तीन दिन तक प्रतीक्षा न करने के कारण थर्थ-दण्ड देना 
पड़ता है । नारद (९।७) के मत से यदि व्यापारी किसी गाड़ी या भारवाही पक्तु को छेते के छिए समझौता करके उन्हें 


नियुक्त नहीं करता तो उसे निश्चित किराये का चौथाई देना पड़ता है और यदि वह उन्हें नियुक्त कर यात्रा के कुछ ' 


भाग में ही छोड़ देता है, तो उप्ते पुरा किराया देना पड़ता है । यदि व्यापार का सामान राजकर्मचारी द्वारा पकड़ लिया 
जाय या चोरी चक्ला जाय तो उस्ते ढोनेवाल्े नौकर को पूर्वनिष्चित पारिशक्नभिक का (यात्रा के अनुपात से) कुछ भाग मिक् 
जाता है (कात्यायन ६६१) | बृहस्पति के अनुसार यदि स्वामी काम लेकर भृतक को वेतन न दे तो उत्ते राजा द्वारा दण्डित 
होना पड़ता हैं और निश्चित वेतन देना पड़ता है। यदि कोई व्यक्ति हाथी, घोड़ा, बैल, गदहा एवं ऊंट किराये पर लेकर 
भौर काम कराकर उन्हें नहीं छौंटाता है तो उत्ते किराये के साथ छीटाना पड़ता है ।" ये नियग किराये के घर तथा जक्लाशय 
या हाट के विषय में भो छागू हैं (फात्यायत ६६२) | नारद (९॥२०-२१) का कथन है कि यदि कोई स्तोस (किराया) 
तय कर किसी की भूमि पर गृह-निर्माण करता हैं तो वह रुपये देकर तथा ईट, लकड़ियाँ आदि लेकर उसे छोड़ सकता है, 
किन्तु यदि बिना किराया दिये और स्वामी की इच्छा के प्रतिकुछ कोई इस प्रकार गृह-निर्माण करता है तो उसे उस्त 
गृह को छोड़ते समय सारा सामान भी छोड़ना पड़ता हैं। बृहस्पति का कथन है कि यदि किसी का नौकर किसो दूसरे 
के साथ अनुचित व्यवहार (चोरी) करता है तो स्वामी को हरजाना देता पड़ता है । मत्स्यपुराण (२२७६) का कथन हैँ 
कि यदि गुद किसी को कोई दिल्प आदि सिख्ताने के लिए घन लेता है किन्तु सिख्ाता नहीं तो उसे पूरा घन दण्ड रूप में 
देना पड़ता है ।” 

उपयुक्त बातों से ह्पष्ट होता है कि ह्मृतियों में नौकरी से सम्बन्धित करार तथा किराये पर वस्तुओं के लेन-देन 
आदि के नियम एक-साथ ही दिये हुए हैं । 

कौटिल्य (३१४) के मत से भूतकों के संघों के सदस्यों को वेतन संघ ही देते थे। जैसा पूर्व निद्चिचत रहता था 
उसी के अनुसार सारी कमाई बराबर-बराबर बाँट दी जाती घी । याज्ञ० (२२६५) का भी कथन है कि साझेदारी के 
नियम कर्षकों एवं शिल्पिकों के छिए भी ययावत्‌ प्रयुक्त होते हैं । 


नारद (९।१८), याज्ञ० (२।२९१) एबं मत्त्पपुराण (२२७।१४४-९ ४६) में वेश्याओं एवं वेषक्यागामियोँ . 


के घन-सम्वन्धी उत्तरदायित्वों का वर्णन है। मत्त्यपुराण (२२७।१४४-१४६) आपा है कि ब्राह्मण बेश्यागामियों 





६, हस्त्यक्षगाखरोष्ट्रादीनू गृहीत्या भाटकेन यः | नार्पयेत्कृतकृत्यार्थ: स तु दाप्यः सभाटकम्‌ ॥ गुह॒वार्यापणादोनि गृहीत्वा 
भाटकेन यः | स्वामिने नापपयरेद्यावत्तापत्तावदुदाप्य:ः समाटकम्‌ ॥ कात्यायन (६६२-६६३; स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० २०५; 

. , विवादरत्नाकर, पृ० १६८-१६९; पराशरमाधवीय ३, पृ० ३३०-३३१) । 'भाटक' छाब्द “मृति' का ही प्राकुत रूपान्तर 
है जो स्वयं संस्कृत हो गया हैं| संस्कृत में बेतन और वृत्ति शब्द पारिश्रसिक के लिए प्रयुक्त होते हैं तथा भाटक या 
स्तोम गृह या भूमि आदि के किराये के रूप में । 

७. प्रभुणा विनियुक्तः सन्‌ भूतकों विद्राति यत्‌ | तदर्थमुभ॑ कर्म स्वामी तत्रापराष्तुयात्‌ ।| बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, 
पृ० २०४; विवादरत्नाकर, पृ० १६२) । मूल्यमादाय यो विद्यां शिल्पं वा न-प्रयच्छति | दण्ड्य: स मूल॑ सकलं-घर्मशेन 
महीमृता ॥ मत्त्यपुराण (२२७।६; विवादरत्नाकर; पृ० १६३) । दर 
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पर वेदयाओं को दिये गये घन के बराबर अ्थ॑-दण्ड छगता है और यदि कोई वेदया शुल्क लेने के उपरान्त किसी अन्य 
आगन्तुक से सम्बन्ध रखती है या कहीं शौर चली जाती है तो उस्ते अपने शुल्क फा दूना पहले से निश्चित व्यक्ति 
को और उतना ही राजा को देना पड़ता है । इसी प्रकार यदि कोई व्यतित फिसी बेदया को फिसी व्यकित के यहाँ ले 
जाने फा निययय करके किसी अन्य वज्यकवित के यहाँ ले जाता है तो उस पर एक रवर्ण-मापचक्त का अर्थ-दण्ड 
लगता है | 
# मत्त्यपुराण (२२७।१४७) के मत से यदि वेक््यागामी किसी बेक्या के साथ रमण करने के उपरान्त उस्ते निश्चित 
वाल्फ नहीं देता है तो उत्ते उसका दूना बेदया फो तथा राजा को देना पड़ता है। नारद का कथन है कि मुख्य वेश्याओं एवं 
उनकी अन्य भोंग-निरत सहयोगिनियों को वेदया-सम्वन्धी छेन-देन के विवाद सुलझाने चाहिए (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २०६; 
विवादरत्नाकर, पृ० १६७ एवं व्यवहारप्काश, प्‌ ० ३३०) । और देखिए नारद (२२७१४७) । 
अभ्युपेत्याशुश्र॒षा 

सेवा करने का करार कर लेने के उपरान्त वेंसा न करने को अम्पुपेत्याक्षश्रपा कहते हैं ।” प्राचीन घर्मसन्नों में 
सेवकों के दो प्रकार बत्ताये गये हैं; खेती के नौकर तथा पशुपालफ (आपस्तम्ब>” २॥२॥२८।२-३ एवं गौतम १९२।१६-१७) । 
नारद (८।२ एवं ३) के मत से सेवा करने वालों के पाँच प्रकार हैँ--चार कर्मकर, यथा शिष्य, अन्तेबासी, भुतक एवं 
अधिकर्मक्वत्‌ (भृतकों के अधीक्षक या मेंट) तथा १५ प्रकार के दास | इन पांच प्रकार के सेवकों को अपनी इच्छा से कुछ 
करने का अधिकार नहीं है, किन्तु उनकी जाति, विशेषताओं एवं उनके रहन-सहन के अनुसार उनमें अन्तर पाया जाता है 
(नारद ८।४) । श्षिष्प वह है जो अपने गुरु से वैदिक छ्िक्षा की आकांक्षा करता है; अन्तेवासी वह है जो सुनारी या किसी 
अन्य छिह्प में, यथा नृत्य आदि में शिक्षा ग्रहण करता है; भूतक वह है जो पारिश्रमिक पर रखा गया नौकर है तथा 
मधिकमंकुत्त भुतकों का अधीक्षक है । कार्य (कर्म) के दो प्रकार हूँ; श्रुभ (स्वच्छ कर्म जो चार प्रकार के कमंफर करते हैं) 
एवं अवाभ (गंदे), जिन्हें दास करते हैं । 

अशुभ कर्म ये हैं--गृह-द्वार बुहारता, सड़क, गन्दे स्थछ जादि स्वच्छ करना, स्वामी के अंगों को रगड़ना या मलना- 
दबाना, उच्छिष्ट भोजन, जूठन कणों को एकश्र कर फेंकना, मल-मूज फेंकता, हाथ आदि से स्वामी के गुप्तांग स्वच्छ 
फरना । इसके अतिरिक्त अन्य कार्य शुभ हैं । 

शुभ कर्मकर वैदिक विद्या या विज्ञान (कला या छिल्‍्प) के लिए कार्य करते हैं। वैदिक शिष्यों के कर्तव्य ये 
हैं--गुरु, गुर-पत्नी, गुर-पुत्र की सेवा करना, भिक्षाटन करना, भूमि पर सोना, बुद्ध की आाज्ञा पाछना, वेदाष्ययन, विद्या- 
ध्ययनोपरान्त गुरु-दक्षिणा देना (नारद ८।८-१५) । शिष्यों के कर्तव्यों से अन्तेबास्तियों के कर्तव्य एबं उनकी जोविका- 
विधियाँ भिन्‍न हैं। याज्ञ० (२।१८४), नारद (८/१६-२१), बृहस्पति एवं कात्यायन (७१३) के अनुसार भनन्‍्तेयात्ती 
सुनारी, गाना, नृत्य, ग्ृह-निर्माण आदि सीखने की इच्छा से अपने शिल्पी गुरु के साथ रहता हैं और कुछ मवधि के छिए , 
उप्तके साथ कार्य करता है । छिल्पी उत्ते अपने पास रखकर सिखाता हैं, भोजन देता है और कोई अन्य कार्य नहीं कराता । 
यदि दितल्पी उसे सिखाना चाहता है किन्तु वह उसे छोड़कर चला जाना चाहता हैं तो छिल्पी उसे कोड़े मार सकता है 
ओर बन्दी करके रख सकता है | भक्ते ही शिष्य दक्ष हो गया हो किन्तु उप्ते अवधि तक रहना पड़ता है गौर शिल्पी उसके 


क्ये हुए कार्य का प्रतिफल् भोगता है । यदि अन्तेवासी को सिखाने वाकहा उसे सिखाता नहीं तथा अन्य काय॑ कराता 


<. आज्ञाकरणं शुश्ुषा तामज्ीकृत्य पश्चाद्यो न सम्पादयति तद्विवादपदमम्युपेत्याशुश्रूषाक्यम्‌ । मिताक्षरा (याज्ञ० 
२१८२) । 
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है तो उस्ते दण्डित होना पड़ता है और अन्‍न्तेयासों उसे छोड़ सकता है ।* ह 

कर्म, वेतन एवं अवधि के अनुरूप भूतकों को कई श्रेणियाँ होतो हैं। थे पन्हीं के अनुसार जस्तेबाससियों से भिन्‍न 
होते हैं, अन्पथा जाति एवं जीबिका के रूप में उनमें कोई विशिष्ट अन्तर नहीं होता है। नारद (2।२२-२३) एवं 
बृहस्पति के अनुसार भुतक के तोन प्रकार हैं ओर उनके बेतन उनके कार्यों एवं योग्यताओं के अनुसार विभिन्‍न होते हैं । 
वे प्रकार हैं--उत्तम (सैनिक आदि), मध्यम (लेती करने वाके) एवं होत (दारपाल आदि) ॥7? एक भृतवा एक दिन, एक 
पक्ष, एक मास या अधिक समय तक के लिए रखा जा सकता है भौर उसे तय किया हुआ कार्य करके पूर्वनिश्चित वेतन 
ग्रहण करना होता है | उप्ते सिक्कों के झप में या अस्त के रूप में या दुर्घ के झूप में (यदि पशुपालन करता हो) बेतन 
मिलता हैं | ि 

नारद (८।२४) के मत से वह व्यक्ति जो अत्य नौकरों की अधीक्षकृता के लिए रखा जाता है या जो घर के 
आय-ज्यय-निरोक्षण के लिए निपुक्‍्त किया जाता है, अधिकर्मक्षत्‌ु कहलाता है। ये चार प्रकार के कर्मकर (शिष्य, 
अन्तेवाती, भृतक एवं अधिकर्मकृत) शुभ (प्रवित्र) कार्य करते हैं, किन्तु पर्व प्रकार के दाप्त हीन एवं गन्देनसे-गस्दा 
कार्य करते हैं (तारद ८।२५) | कर्मकरों एवं दातस़ों में अच्तर यह हैं कि प्रथम प्रकार के सेवक कुछ स्वतस्वत्ा रखते हूँ 
किन्तु दास पूर्णह्पेण अपनी स्वतन्त्रता स्लो बैठते हैं । ब्राह्मण को दास नहीं, बनाया जा सकता था। अति प्राचीन काछ में 
सेवकों के कार्यों का उत्तरदायित्व ज््वामोी पर नहीं होता था। गौतम (१२॥१७) ने छिखा है कि यदि पश्ुपाक्क हारा 
किसी के खेत को हानि हो जाय तो उसका उत्तरदायित्व स्वामी पर नहीं होता । किन्तु मनु (८२४३), याज्ञ ० (२१६१), 
नारद (१४।२५) एवं वृहस्पति फा कयन है कि ऐसम्रो ौषिथिति में धवामी का उत्तरदायित्व होता हैं और उस्ते हरजाना देना 
पड़ता है । 

4" हमते दासों एवं दाप्त-प्रया के विपय में बहुत पहुले, हि० भाग अ० ५ में छिख दिया है। कुछ बातें यहाँ भो दी 
जा रहो हैं । राइस डेविड्स ने अपनो पुस्तक बुद्धिस्ट इण्डिया (पृ० ५६) में छिल्ला है कि यूनान के समान भारत में 
दासों की अवस्या अत्यन्त शोचनोय नहीं थी । राजतरंगिणी (४॥३९) आया है कि राजा वज्ञादित्य ने (<८वीं छाताब्दी) 
बहुत-से व्यक्तियों को दास रूप में स्छ्ेच्छों को बेच दिया । आधुनिक काल में अंग्रंज सरकार ने भारत के आसा|म, बंगाक 
तथा अन्य प्रान्तों के चाय-कर्मकरों के लिए बड़े कठिन कानून बनाये थे, जिसके फलस्वरूप उन्हें बहुत कम वेतन पर 
अस्वास्थ्यकर स्थानों ८वं परिस्थितियों में काम करना पड़ता था । यह एक काछा दाग है जिम्ते उक्त जक्षासकों ने अपने माथे 
पर छगाया था (आतप्ताम क्ेबर ऐण्ड एमिग्र शन ऐक्ट ६, सन्‌ १९०१, सेक्शन १६८-१६९) । 


९. अनेकधा ते5मिहिता जातिकर्मानुझूपत: । विद्याविज्ञानकामार्थनिमित्तेन चतुविधाः | एकैक: पुनरेतेषां क्रियाभेदात्प्रप्यते ॥ 

१5 । विद्या श्रयी समाब्याता ऋग्षजुःसामलक्षणा । तदर्थ गुरुशुश्र॒षां प्रकुर्याच्छास्त्रदेष्षिताम्‌ | विज्ञानमुच्यते शिल्पं हेमकु- 

है, प्यादिसंस्कृति: । नृत्यादिक॑ च तच्छिक्षन्‌ कुर्यात्‌ कर्म गुरोगुहि ॥ बुहस्पति (विवादरत्नाकर पुृ०, १४०-१४१): स्मृतिच*- 

५ र्द्िका २, पु० १९५; व्यवहा रप्रकाश पु० ३१४; व्यवहारसार पृ० १५५) | गस्तु न ग्राहयेच्छिल्प॑ कर्माण्यन्यानि 

4 कारयेतू । प्राप्नुयात्साहसं पूर्व तस्माषिछष्यों निवर्तते ॥ कात्पायन (अपरार्क, पुृ० ७९०; पराक्षरमाघवीय ३, ३३८; द 
विवादरत्नाकर, पृ० १४१) । । 


५ १० . बहुघार्थमृतः न मल । द्वीनमष्योत्तमत्वं च॒ सर्वेषामेब चौदितम्‌ ॥ दिनमासार्थ प्रण्मासत्रिमासाब्द- 
जद , भूतस्तथा । कम कुर्यात्मतिज्ञातं छमते पारिभाषितम्‌ ॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रका २, पु० १९६; पराशरमाघवीय 
३, पु० ३३१९-४०) | ा 


न 
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कात्यायन (७२५) का कथन है कि यदि कोई सझुत्री किसी दास से विवाह करती है तो वह अपने पत्ति के स्वामी 
की दासी हो जाती है ।१" यदि कोई व्यक्ति किसी ब्राह्मग सारो को बेचता है या खरोदता है तो उप लकेन-दैन में सभी 
लोगों फौ राजा द्वारा दण्ड मिलता है और वह व्यापार या कार्य कानून द्वारा तोड़ दिया जाता है। यही नियम उस 
फुछीन कुटम्ब फी नारी के विषय में भो हैं जो किसो के यहाँ आश्रय ग्रहण करती है और आश्रपदाता उस्ते दासों बना 
लेता है या फिसी दुसरे को उसे दासी रूप में दे दंता है (कात्यायन ७२६-७२७) । उस व्यक्ति पर दण्ड छगता है जो 
क्षपने बच्चे की दाईं के साथ सम्भोग करता है या किसी अन्य नारी से, जो दासी नहीं है, या अपने नौकर का पत्नी से 
(मानों वह उसकी दासी है) ऐसा करता है। जो व्यक्तति कष्ट में न रहने पर और प्रचुर सम्पत्ति के रहते हुए अपनी 
विद्वासपात्र रोती हुईं दासी (क्योंकि वह उत्ते छोड़ना नहीं चाहती) को बेच एना चाहता है, उस पर २०० पण का दण्ड 
छगता है (कात्यायन अपरार्क, पृ० ७८७; विवादरत्नाकर, पृ० १५४-१५५; व्यवहारप्रकादा, पृ० ३२३) ।* नारद 
(८।४०) के मत्त से कोई दास अपने स्वामी को छोड़कर किसी अन्य का दास नहीं वन सकता । उद्यता का कथन है कि 
कोई गुरुजन (वृद्ध व्यवित), सपिण्ड, ब्राह्मण, चाण्डाल या किसी हीन जाति का व्यक्ति दाप नहीं बनाया जा सकता और 
न किसी उच्च जाति के विह्ान्‌ व्यक्ति को उससे होन जाति का व्यक्ति अपना दास वना सकता है| ' 


११. दास्तेनोढात्वदासी या सापि दासोश्वमाप्नुयात्‌ । यघ्मादू मर्ता प्रभुस्तस्थाः स्वास्थंषोनः प्रभुर्यतः ॥ कात्यायन ( स्मृति- 


चन्द्रिका २, पु० २०१; व्यवहारप्रकाश, पु० ३२२; सरस्वती विकास, पू० २९४ ) । 

१२. आदथ्ात्‌ ब्राह्मणों यस्तु विक्रोणीत तथैव च्‌ | राज्ञा तदकृत॑ कार्य दण्डुपा: स्पुः सर्व एवं ते ॥ फामात्तु संश्षितां यस्‍स्तु 
दासीं कर्पात्कुछस्त्रियम्‌ । संक्राममेत्‌ वान्यत्र दण्ड्यल्तच्चाकृतं भवेत्‌ । बाल्घात्रोमदासी व दासीमित्र भुतक्ति सः | 
परिचारकपत्नीं वा प्राप्नुयालूबसताहसम्‌ ॥ जिक्रोशधानां यो भक्तां दासीं विक्रेतुभिच्छति। अनापदिस्वः शवतः सन्‌ 
प्राप्तुयाद्‌ द्विक्यतं दमम्‌ ।। कात्यायतन (अपरार्क, पूृ० ७८९; विव्रादरत्नाकर, १० १५४-६५५; व्यवहारपत्रकाश, (० 
३१२) । । 

१३, न गुरुन सपिण्डद्ल न विप्रो नान्त्ययोतय: । डासभावं न तेईहन्ति त्‌ च विद्याधिको द्विजः ॥ उमदच्चना (सरस्व॒तीबिलास, 
पृ० २९६) । । 
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अध्याय २१ 
संविदू-न्यतिक्रम एवं अन्य व्यवहार-पद 


इस अध्याय में हम समयों (संविदभ्पुपगमों, समझौतों) अथवा नियप्रपत्नों तथा अन्य परम्पराओं के व्यत्तिक्रम 
के विषय में छिस्ेंगे। नारद (१३॥१) ने इगके लिए समपस्यानपाकर्म का प्रयोग किया है, मनु (८।५) ने प्रयम शब्द 
का प्रयोग किया है । किल्तु मनु (:२१८-२१९) में दोनों नामों की ओर संकेत मिलता है, यथा--“अब मैं उत नियमों 
की व्यवस्था दूँगा जो समयाँ (परम्परातों या कढ़ियों) के व्यतिक्रम-कर्ताओं के लिए प्रयुक्त होते हैं । जो किसी ग्राम के 
या जिले के निवासियों या व्यापारियों के फ्िसी दछ या किसी अन्य प्रकार के छोगों के राय शपव लेकर संतिदु में आता 
हैं और (आगे चक्कर) इसका लोभवद्य अतिक्रमण करता हैं, वह राजा द्वारा देश-निष्कासत का दण्डः पाता है। 
आपस्तम्बधर्मसूत्र ((।१।१।२० एवं २।४।८।१३) में 'समय' छाब्द छझूढ़ि या अंगीकृत भिद्धान्त के अर्थ में भाया है 
(न्यायवित्समय) । यह शब्द समझौते ( ऐपग्रीमेंन्ट ) के अर्थ में भी लिया गया है (याज्ञ० १।६१), यथा 'गान्बर्व: 
समयान्मिथ: । जैसी क्रि मेघातिथि (मनु ८।२१९) ने व्याब्या की है, इसका अर्थ है “बहुत पे लोगों हारा किसी विशिष्ट 
नियम या झूढ़ि या परम्परा का अंगीकार करता | इससे संकेत मिलता हैँ कि बहु नियम किसी दल्क (संघ या गण) 
हारा अंगीकृत स्थानीय या जातोय प्रचलन से सम्बन्धित होना चाहिए जो दल के सभी सदस्यों को मान्य हो या उन्हें 
एक सूत्र में बाँध रखता हो । अमरकोंश नें आचार एवं संविद्‌ को समय के पर्यायों में गिना है. (समया: छापथाच।रकाल- 
सिद्वान्तप्त॑विद: ) | मेघातिधि (मनु ८२१९-२२०) ने लिखा है कि यदि फ़िसो ग्राम के वासी यहू निर्णय करें कि यदि 
पड़ोसी ग्राम के लोग उनके ख्तों या चरागाहों में अपने पशु छायें या नहरों को अपनी ओर घुमा लें तो वे उनको रोकेंगे 
तथा ऐसा करने पर यदि मारपीट हो जाय या राजा के यहाँ मुकदमा चलना आरम्भ हो जाय तो सभी एकमत रहेंगे तथा 


उस व्यक्ति को दण्ड देंगे जो दूसरे प्राम के मुल्चिया की ओर मिक्त जाय तथा विपक्षी की सहायता करे । 


नारद (१३।१) के मत से नाह्तिकों, नैगमों आदि द्वारा निश्चित नियम [(परम्पराएँ) समय के उदाहरण हूँ । 
याश० (२।१९२), नारद (१३॥२) का कथन है कि राजा द्वारा पुरों एवं जनपदों के संघों, नैगमों, नास्तिकों, श्रेणियाँ, 
पूर्गों, गणों के नियमों ( परम्पदाओं या छूड़ियों ) को रक्षा होनी चाहिए और उन्हें कार्यान्वित करना चाहिए । इस भाग 
के पाँचवें अध्याय में हमने स्ंघों आदि के विपय में कुछ संकेत किया है । हमने दूसरे भाग के दूसरे अध्याय में श्रेणी 
पूग, गण भादि के अर्थ भी बताये हैं | कुछ अन्य बातें यहाँ दी जा रही हैं | 
संघों की मान्यताएँ (समय-क्रिया) 


स्मृतिचन्द्रिता (३, पु० २२३) ने विभिन्‍न समूहों के समयों पर मतोरंजक॑ प्रकाश डाला हैं. जिम्ते व्यवहार- 


१ घर्मज्ञसमय: प्रमाण वेदाएच । आपस्तम्वधर्मसुत्त (१।१।१॥३) | अज्जानां तु प्रधान॑रव्यपदेश !इति न्यायवित्समय;॥ 
आपस्तम्मबर्मसूत् (२।४।८। १३) । 
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वर्गों पा सर्धों के आन्तरिक समय (फरार) <०५ 


प्रकाश (पू० ३३२-३३३) ने ज्यों-कफा-त्यों के लिया है । उसका कहना है कि नास्तिक (पापण्डो) छोग भी अपने मढों 
के लिए नियम बनाते हैं | नेगमों में एक नियम ऐसा है कि जो लोग किसो विशिष्ट बस्तर से युक्त नौकरों के सन्देश 
की परवाह नहीं फरते वे दण्डित होते हैं । श्रेणी शब्द जुछाहों के समान अन्य दिक्पियों के समूह फा शोतक है । उनके 
ऐप्ते मियम हैं कि कुछ वस्तुएं फेव्क एफ दल बेच राकता है, अन्य नहीं । पूण हाथियों एवं घोड़ों के सवारों के दकू को 
कहुते हैं | कात्यायन ने ब्रात को विभिन्‍न प्रकार के हथियारों से छैन व्यक्तियों फा समूह कहा है । महाभाष्य (पाणिनति 
५॥२।२१ 'व्रातेन जीवति') ने इसे उन लोगों का दछ माना हैं जो विभिन्‍न जातियों एवं वृत्तियों के होने हैं और अपने 
दाक्तिवाक्नी (बल्ष्ठ) शरीर पर आश्रित होते हैं । मिताक्षरा के अनुसार वे छोग बीद्धों के समान हैं जो वेद को प्रमाण 
नहीं मानते । मित्ताक्षरा के अनुसार गण का तात्वर्थ उन लोगों से है (अर्थात्‌ उनके दक्त या समुह से है) जो किसी एक 
बृत्ति से अपनी जीविका चलाते हैं । कात्यायन (६८०) ने गण को ब्राह्मणों का संघ माता है। राजतरंगिणी (२।६३२) 
में मंदिरों एवं तीर्थों के पुरोहितों के संघ की ओर संकेत आया है । स्मृतिचन्द्िका के मत से पुूर्णों एवं ब्रातों में एक ऐसी 
परम्परा या नियम या समय है कि उन्हें एक साथ समर में जाना चाहिए, पृथक्‌-पृथक्‌ नहीं । गणों में एक ऐसी परम्परा 
है कि बच्चों के कान पाँचरवें दिन या पाँच वर्षों के लपरान्त छेदे जाने चाहिए । ब्राह्मणों की एक पुरी (बत्ती) के महा- 
जनों में एक ऐसा नियम (परम्परा या समय) है कि यदि फोई ब्राह्मण वैदिक शिक्षा के उपरान्त गुर-दक्षिणा का धन 
एकत्र करने के लिए उनके यहाँ जाय तो उसप्तका सम्मान फरना चाहिए (थर्थात्त उस्े चन्‍्दरा देना चाहिए) | #ुछ जनपदों 
ने ऐसा समय (प्रचलन) है कि क्रता या विक्रेता अपने हाय में मुल्य का दक्शांश रख छेता हैं (सम्भवतः यह जानने के 
लिए कि वस्तु उपयोगी हैं या नहीं और अनुपयोगी सिद्ध होने पर वह वस्तु को लौटा देता है) । दुर्गों गा राजघानियों 
में एक समय ऐसा है कि बाहुर जाते समय यदि कोई साथ में अन्न ले जाय तो उच्से बेचे नहीं | ग्रामों में ऐस्ता समय है 
कि चरागाह न खोदे जाये । आभीरों के ग्रा्मों में ऐसा समय है कि छत्री या पुरुष के व्यभिचार के लिए दण्ड न लगे । 
घ॒र्मदास्त्रकार इतने उदार थे कि उन्होंने पापण्डियों के समयों के पाछन के लिए भी राजा को उद्देंक्तित किया 
था | केबल इस बात्त का छ्यान रखा गया था कि समयों का पाक्तन राज्य या राजघानी के विरोध में न जाय और क्रांति 
न उत्पन्त होने पाये और न अनैतिकता प्रदर्शित हो सके (नारद १३॥४-५ एवं ७; मेघातिथि, मनु (:/२२०)। याज्ञ० 
(२।१८८-१९२) ते नियम दिये हैं--स्तंघों, श्रेणियों आदि के व्यापार-कार्य को देखने के. लिए कोई सभा (बृहस्पति के 
अनुसार दो, तीन या पाँच व्यक्तियों को) होनी चाहिए । इन सभाओं के सदस्य घाभिक, पवित्र, अलोभी होते थे और 
जो कुछ तय पाता था उप्तके अनुसार कार्य करते थे | इन्हें फार्यच्चिन्तफ की संज्ञा मिली है। याज्ञवल्क्य ने छिखा हैं कि 
पदि कार्यचिन्तक छोग संघ के किसी कार्थ को लेकर राजा के पास जायें तो उनको उपहार देकर सम्मानित करना 
चाहिए | जब कोई व्यक्ति व्यापार के लिए बाहर जाय तो उस्ते जो कुछ प्राप्त द्वों उसे गणों के मखियों को समपित 


३. पूगन्नाते चान्योन्यमुत्सुज्य समरे न गन्तब्यमित्यादयः सन्ति समया: । गण तु पण्चमेक्लि पह्चमें बाब्दे कर्णविघः कर्तव्य 
इत्येबवमादिरस्ति समय: । गणादिध्वत्रादिश्वब्देन ब्रह्मपुरोमहाजन: - परिगृद्दीतः । तत्र गुरुदश्षिणाद्र्थभागतों माननीय 
इत्यादिसमयोह्तति । दुर्गे तु घान्यादिक गुहीत्वा अन्यत्र याध्यता न तद्विक्रेपभित्यस्ति समयः | जनपदेतु वजचि द्विक्रतुहस्ते 
दशबन्धग्रहणं कारये क्त्रच्ित्क तृह॒स्ते. इत्यादिकोस्त्यनेकविघः समय: । जनपद तथेत्यत्र तयाशव्दो5नुक्‍तग्रामघोषपुरादीनां 
प्रदर्दानार्थ: | तत्न ग्रोप्रचारणस्थाने न खातब्पमित्यादिकोस्ति ग्रामे समय: । अभोरस्त्रीपुरुपज्य भिचारे न दण्ड इत्पादि- 
कोस्ति घोषे समय: । स्मृतिचरन्द्रिका २, पु० २२३ (नारद १३॥२---पाषण्डिनगमश्रेणीपूतब्रातगणादिषु । संरक्षेत्‌ समय 
राजा दुर्ग जननपदे तथा ॥ )। 
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८० घर्मदाष्त्र का एइतितास 


कर देना चाहिए | यदि वह ऐसा न करे तो उसको उस प्राप्ति का ग्यारह गुना दण्ड झप में दैना पड़ता है ।* स्मृतिचन्द्रिका 
(२, पृु० २२४) का कथन है कि गण के लाभ में छा हुए मुख्यों के विरोध में जो जाता है उसे गण द्वारा दंडित होना 
पड़ता है । कात्यायत (६७७) ने व्यवस्था दी है कि गण के छिए सभा या. सकछाहकारों द्वारा जो ऋण लिया जाय, प्राप्त 
किया जाय, रक्षित क्रिया जाय, राजप्रसादस्वरूप जो कुछ प्राप्त किया जाय, वह सब बंराबर-बराबर सभी सदस्यों में बट 
जाना चाहिए | फात्यायन (६४४-६४५) का कथन है कि गण के लिए समा के छोग जो कुछ ऋण लें और उसप्तका दुशपयोग 
कर दें या अपने कामों में छगा दें, तो बह सब उन्हें लौटाना पड़ता है; ओर जो छोग आगे चछकर गण में सम्मिलित होते हैं 
उन्हें गण के सभी पुराने हानि-हामों में हाथ बंटाना पड़ता है । मनु (८२२०) और बृहस्पति ने संघ के साथ कपट करने 
वाले पर.चार सुवर्णों के छः निष्कों (या छः तिष्कों तथा चार सुबर्णों) का दण्ड बतजाया हैं । कात्यायन (६७१) का कथन 
है कि उस व्यक्ति (सदस्य) को, जो उचित बातों का विरोध करता है, जो बोलने वाले को वार-बार टोकता है या जो व्यर्थ 
में बक-वक करता है, अर्थ-दण्ड देना पड़ता है | याज्ञण (२।१८७) के अनुसार गण की सम्पत्ति के दुसुपयोगी तथा नियमों 
को तोड़ते वाले की सम्पत्ति छीनकर देदा-निष्कासन का दण्ड देना चाहिए । मिताक्षरा के अनुप्तार इस प्रकार से तथा अन्य 
दण्ड अपराधी के अपराघ एवं योग्यता पर निर्भर रहने चाहिए 


क्रमविक्रपानुशय (क्रप-विक्रय के उपरान्त पछतावा या पद्दचात्ताप) 


मनु (८।२२२) एवं कोटिल्य (२।१५) ने इसे व्यवहार का एक पद या ज्षीर्षक (पूर्बोक्त १८ पदों के अन्तर्गत) 
माना है | किन्तु नारद (११ एवं १२) ते इसे दो शक्षीर्षकों में विभकत कर दिया है; विक्रीयासमादान (बेच देने के 
उपरान्त सामान न देना) एवं क्ीत्वानुञप (क्रय करने के उपरान्त पद्चचात्ताप)। मनु फा कथन है कि जब क्रय या 
विक्रय करने के उपरान्त पछताबा होने छगे तो दस दिनों के भीतर साप्तान लौटाया जा सकता है। नारद (११२) 
के मत से सम्पत्ति दो प्रकार की है; चल एवं अचल । सभी सम्पत्ति पण्प (बिक्री करने योग्य) मानी गयी है। याज्ञ० 
(२२५४), नारद (११।४-५) एवं विष्णु (५॥१२७) के मत से यदि कोई व्यक्ति सम्पत्ति बेचकर उसे क्रता को नहीं 
देता, तो उसे उतने समय (बेचने और देने के बीच की अवधि) तक के हरजानें के साथ उसे देना पड़ता है; यदि बहु 
सम्पत्ति जंगम (चल) हो तो लाभ का मुल्य भी देना पड़ता है |" विष्णु० (५१२८) ने ऐस्ले विक्रेता पर १०० पणों का 
दण्ड भी छगाया है | कौटिल्य (२।१५) ने लिखा है कि यदि बिक्री करने के उपरान्त विक्रेता सामान न दे या क्रोता 
क्रप के उपरान्त उसे न के जाय तो दोनों को १२-१२ पणर्णों का दण्ड देना चाहिए, किन्तु यदि वस्तु दोषपूर्ण हो या 
शाजा, चोरी, अग्नि या जल द्वारा नष्ट हो जाय, या छेन-दैन कम में हुआ हों या कष्ट की स्थिति में क्रय-विक्रय हुआ हो 
तो दण्ड नहीं छगता ॥ 





३. मत्तः प्राप्त रक्षितं वा गणार्थे वा करण कृतम्‌ । राजप्रसादलब्धं च॑ सर्वेधामेव तत्समम्‌ । गणमुद्देदय यत्किब्चिक्ृत्वर्ण 
भक्षित॑ भवेत्‌ । आंत्मार्थ विनियुकत वा देय॑ तेरेब तदू भवेत्‌ ॥ गणानां श्षेणिवर्गाणां गताः हपुर्ये तु मण्यताम्‌ । प्राक्त- 
नस्य घनर्णल्य समांशाः सर्व एवं ते ॥ कात्यायन (सरस्वतोविकास, पृ० ३३०-३३१; विवादरत्नाकर, पृ० १९७; 
स्मृतिचच्द्रिका २, पु० २२७; व्यवहारपकाश, पु० ३३८) । 

४. मनुप्रतिपादितदण्डानां निर्वाध्नचतुःसुतर्ण निष्कशतमानानामस्यतमों जातिशकत्याद्पेक्षया कल्पनीयः । मिताक्षरा 
(याज़्० २।१८७) | 

५, विक्रय पप्पं मूल्येन क्रतुयों न प्रपच्छति । स्थावरस्योदुयं दाप्यो ज॑गमध्य क्रियाफलम ॥ भारद (११ ।४) | 








ही 


खरीब-बिक्री पर आनाफानी ८ैण्छं 


यदि थिक्री की हुईं बस्तु क्रेता माँगे और विक्रेता न दे तथा यह नष्ट हो जाय, अग्नि में जल जाय, चोरी चछी 
जाय तो बिक्रेता को ही हानि उठानी पड़तो हैं (नारद ११६, विष्णु ५१२९, याज़्० २२५६) | ये नियम तभो छागू 
होते हैं जब कि विक्रेता को बेचने का पश्चात्ताप न हो, किन्तु यदि पश्चात्ताप हो तो मनु (८।२२२) के नियम से दस 
दिनों के भीतर वह बेची हुईं वस्तु छौटा ले सकता हैं। यही बात कात्यायन (६८४) में भी पाई जाती है ।* दस दिनों 
के उपरान्त क्रेता ए4ं धिक्रोता क्रम से छोटा नहीं सकता एवं माँग नहीं सकता, ऐसा करने पर उन्हें ६०० पंण अर्थ-दण्ड 
फे झूप में देने पड़ेंगे । मनु ने इन नियमों को सभी प्रकार के लेन-देन तक विध्तारित किया है (८२२८) । किन्तु कात्या- 
यन (६८५) ने दस दिनों की छूट केबल भूमि के जिक्रय एवं क्रय के विषय में दो हैं; सपिण्डों में इस प्रकार के क्रप- 
विक्रय के छिए १२ दिनों को छूट है, किन्तु अन्य वस्तुओं के क्रय-विक्रय में अवधि छोटी होती है ।” याज्ञ० (२।२५७), 
नारद (११।७-८) एवं बृहस्पति के मत से यदि कोई विक्रेता मूल्य लेकर किसी को कुछ बेच देता हैँ या किसी सदोष वस्तु 
को दोषरहित फहकर बेच देता है तो उम्रे दुना मूल्य देकर वस्तु पुनः के लेनों पड़ती है ओर मूल्य के बरावर राजा को 
भर्थ-दण्ड देना पड़ता हैं। यह नियम तभी छागू होता है जब कि मूल्य के लिया गया हो, किन्तु यदि अभो समझौता 
मात्र हुआ है, मूल्य नहीं दिया गया है, तो क्रेता एवं विक्रेता दोपपमुक्त माने जायेंगे, अन्यथा नहीं (नारद ११॥१०) | यदि 
बिक्री के पूर्व क्रेता कुछ धन अप्रिम [स्रत्यंकार रूप में, बयाना) दिये रहता है और विक्रेता के दोष से सामान बिक जाता 
है, तो उसे क्रेता को सत्यंकार घन का दूना छौटाना पड़ता है, किन्तु यदि क्रता उप्त साभान को भागे चक्कर नहीं खरी- 
दता है तो वह सामान तथा सत्यंकार (बयाना) दोनों खो बैठता है ।* नारद (१२।१) का कथन है कि यदि क्रंता मूल्य 
दे देने के उपरान्त क्रम का पश्चात्ताप करता है तो इसे क्रय का निरसन' शीर्षक कहा जाता है । नारव (१२।२) ने 
व्यवस्था दी है कि उसी दिन उसी रूप में क्रोत वस्तु लौटायी जा सकतो है, किन्तु यदि दूसरे या तीसरे दिन लछौटायी 
जाय तो क्रम से मूल्य का तीसर्थां या पचाप्त्वाँ भाग कट जाता है, और तीसरे दिन के उपरान्त तो द्रव्य (बच्तु) छौटाया 
ही नहीं जा सकता (नारद १२।३) | किन्तु याज्ण (२१७७) एवं नारद (१२॥५-६) ने द्रब्य-परीक्षण के लिए निस्न- 
लिखित अवधियाँ दी हैं--छोहे (एवं वस्व), दुघारू पशु, भारवाही पशु, रत्न (बहुमूल्य प्रस्तर, मोती एवं मूंगा), सभी 
प्रकार के अन्न, दास एवं दासी के लिए क्रम से १, ३, ५, ७, १० दित, आधा मास एवं एक मास । ये उल्लेख मनु 
(८।२२२) द्वारा प्रतिपादित सामान्य नियम के अपबवाद हैं । कौटिल्य (३॥१५) ने व्यापारियों, कर्षकों, चरवाहों एवं 
बर्णसंकरों तथा उच्चवर्णों को वस्तु छौटाने के लिए क्रम से एक, तीत, पाँच एवं सात रात्रियाँ की छूट दी है । नारद 
(१२४) एवं बृहस्पति ने लिखा है कि क्रोता को चाहिए कि वह क्रय को जानेवाछी वस्तु का स्वयं निरीक्षण कर के और 
अन्य छोगों को दिखाकर उतके गुण-दोषों की परख कर छे, क्‍योंकि अत्यन्त परीक्षण के उपरास्त क्रीत वस्तु लौठायी नहीं 


६. एवं घ॒र्मो दशाहात्तु परतोश्नुक्षयों न तु । कात्यायन ६८४ (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० २१८; विवादरत्नाकर, पृ० १९२; 


पराह्मस्माघवीय ३, पु० २६७) ॥ 

७, भुमेर्दश्ाहे विक्र तुरायस्तत्कतुरेव च । द्वादशाहः सपिण्डानामपि चाल्पमत- परम्‌ ॥ कात्यायन (६८५; पराह्दरमाघवीय 
३, पु० ३६४) । 

८. सत्यंकारक्ृतं द्व्य॑ द्विगु्ण प्रतिदापयेत्‌ । याज्० (२।६१); और देखिए इस पर मिताक्षरा । सत्यंकारं च यो दत्वा 
यथाकालं न दृश्यते । पष्यं भवेन्निसुष्ट तदहीयमानमगृह्ृतः ॥ व्यास (स्मृतिचन्द्रिका ३, पृ० २२०; पराशरमाघवीस 
३, पु० २९७०) | क्लीबे सत्यापन सत्यंकारः सत्पाकृतिः स्त्रियामू । अमरकोश्न, जिस पर क्षीरस्वामी ने कहा है-- 
'अवष्यं मयेतद्‌ विक्रेयमिति सत्यस्य करण सत्यापनम्‌” (दे० पाणिनि ६॥३।७०) । 


क़ 


८०८ घ॒र्मक्षास्त्र का इतिह्ठात 


जा सवाती । व्यास का कथन है कि चमं, काष्ठ, ईटें, सूत, अन्त, भासव, रस, सोना, कम मूल्य की घातुएँ (राँगा भादि] 
एवं अन्य सामान जब अत्ति परीक्षण के उपरान्त क्रीत कर छिये जाते हैं तो आगे चछकर उनमें दोष रहने पर भी वे छोटाये 
नहीं जा सकते ।' नारद के उपयुवत (१२।५-६) वचन इस नियम के अपवाद हैं । नारद (१२।७) का कहना है कि यदि 
कोई सदोष वस्तु जान-बुझकर निरीक्षण के उपरान्त खरोदी जाय तो वहू छौटायी नहीं जा सकती । यदि क्रीत वस्तु दुकान 
से न उठायी जाय तो विक्रता उसे पुतः बेच सकता है और यदि क्रीत वस्तु देवसंयोग या राजा के कारण नष्ट हो जाय 
तो क्रता को हानि उठानी पड़ती है (याज्ञ ० २।२५५ एवं नारद ११॥९) । कात्यायत (६९२) के झनुसार यदि कोई वक्ष्तु 
मत्त, उन्मत्त, अस्प॒तन्त्र, मुग्ब छोगों से खरीदी जाय तो उसे छौटाना पड़ता हैं और बह विक्रेता की ही मानी जाती हैं । 
उचित एवं अनुचित मुल्य के विपय में कात्यायन (७०५-७०६) ने एक विचिन्न नियम दिया हैं--जो एकद्र हुए पड़ोपतियों 
द्वारा निश्चिचत एवं निर्णोत हो (भूमि एवं उसका मूल्य) और जो पापभीर छोगों द्वारा तिर्णोत्‌ भूमि, वाटिका, घर, पक्षी 
एवं चौपायें का मूल्य हो वह उचित मूल्य फहछाता है, जो मृल्य उसके आठवें भाग के बराबर कम या अधिक हो वह | 
भनुचित कहलाता हूँ । जो वस्तु अनुचित म॒त्य पर बेची जाय बह सौ वर्षों के उपरान्त भी छीटायी या छौटा ली, जा 
सकती है. कात्यायन (७०४) का कथन है कि यदि भूमि का स्वामी कर-प्रतिभू (कर देने के लिए जामिन) के साथ भाग 
जाता है तो स्यायाबीक्ष कर-प्राप्ति के लिए भूमि को बिक्रीपर चढ़ा सकता है, किस्तु यह विक्री दस वर्षों के भीतर 
रह को जा सकती है भौर तोन पीड़ियों तक मध्यस्थावकृम्बन नियम द्वारा आादान-प्रदान किया जा सकता है| भारहाज 
का कंयत हैं कि यदि करदाता एवं प्रतिभू द्वारा कर न दिया जाय तो राजा उस भूमि से या उसकी बिक्नी से कर वसूल 
कर सकता है |” 

उकतलाभ--यह वह विक्री हैं जो समय (करार) युक्त या सौपाधिक कही जाती है, जब कोई व्र्याक्ति किसी 

| भूमि को मूल्य का केवछ एक अंश देंकर उधार छेता है और प्रतिज्ञा करता है कि वाकी मृत्य किसी निश्चित तिथि को 

लौटा देगा । वह आगे चछकर यदि ऐसा नहीं कर पाता, तब उसका उस भूमि पर स्वामित्व समाप्त हो जाता है । '' 
कात्यायन (७११) के मत से उक्तलछाभ के प्रकार की बिक्री तभी नियमानुकलछ है जब कि भूमि के उचित मूल्य का आघा 
दिया जाय और दस वर्षों का समय किया गया हो । 

अवक्रप--तोन पीढ़ियों के भोग के उपरान्त अवक्रय नियमानुकूलछ हो जाता है और परस्पर समक्षौते के अनुसार 
किया गया वचिक्रप तुरन्त नियमबद्ध हो जाता है |" अवक्रप दाव्द कई प्रकार से समझाया गया है । मिताक्षरा (याज्ञ०२।- 


हू चर्मकाष्ठेष्टकाप्षृत्रधान्यासवरसस्प तू । वसुकुप्यहिरण्पानां सत्य एवं परीक्षणम्‌ ॥ व्यास (ह्मृतिचन्द्रिका २, पु० २२०; 
विवादरत्लाकर, पु० १९८; व्यवहारप्रकादा, पृ० ३३९) । 

१०. पछायिते तु करदे करप्रतिमुवा सह । करा करदक्षेत्र विक्रोणीयु: सभासदः || सन्धिह्वपरिवुत्तिब्व विपमा वा 
त्रिभोगतः । आज्ञयापि क्रयश्चापि दक्याब्द॑ विनिवर्तयेत्‌ ॥ कात्यायन एवं बद्ध कात्यायन (सरस्वतीविछास, पु० 
३२४; व्यवहारनिर्णय, पृ० ३४८); भाज्ञाधिस्तत्कयरचैव करे दण्डो विधीयतें। छभावन्यत्र न स्यातामसिति धर्मविदो 
विदु: ॥ भारद्ाज (सरस्वत्तीविछास, पु० ३२४) | 


* ै ११, किश्निच्न द्रव्यमादाय काछि दाह््यामि ते कवचित्‌ । नो चेन्मूछमिद॑ त्यक्तं केदारस्यति यः क्रपः । स उक्तलाभ इसत्युक्त 
५ उक्तकालेउप्यनर्पणातु ॥ भारद्वाज (व्यवह्ाारनिर्णय, पृ० ३५१; सरस्वतीविक्लास, पु० ३२४) । 

ष १२. अर्घाधिके क्रय: सिष्येदुक्तकामो दक्षाब्दिकः। अवक्रवस्थिमोगेन सद्य एवं झचिक्रयः ॥ कात्यायन (७११; व्यवहार- 
ँ निर्णय, पृ० १४९; सरस्वतीविक्ास, पु० ३२६) । 








सावधिक क्रय-विक्रप ८०९ 


२३८) के मत से अवफ़य वह है जिसमें एक अमानस॒दार अपनी अमानत की वस्तु किसी दूसरे को किराये पर दे देता 
है। पाणिनि (४।४।५०) ने अवक्रप का प्रयोग दूसरे अर्थ में किया है, विसी बाजार आदि से राजा द्वारा छिया जाने 
वाला घन । गौतम (१२॥३९) के “अवक्रोत' दाद को हरदत्त ने यों समझाया है--'जो खरीदा गया हो, किन्तु मूल्य न 
दिया गया हो या केबछ कुछ अंक ही दिया गया हो । सम्मवतः कात्यायन ने इसी अर्थ की ओर संकेत किया है । सुमन्तु 
(सरस्वतीविकास, प्ृ० ३२१) ने अवक्रय को यों समझाया है---यदि क्रय के उपरान्त केवक आधा मूल्य दिया गया हो 
'तो अवधि के भीतर न देने से अवक्रय रह हो जाता है । कात्यायन (७१२) के मत से यदि अवधि निश्चित नहों तो 
माँगने पर बिक्री के न दिये हुए घन पर चक्रबृुद्धि ब्याज लग जाता है । किन्तु निश्चित अवधि पर समय के भीतर केवल 
शेष घन दिया जाता है| बुहस्पति के अनुसार बिक्री में कृप, बुश, अन्न, फल, जलादाय आदि छिखित होने चाहिए, 
अन्यथा ये वस्तुएँ बिक्रेता की हो जायेंगी । हारीत के अनुसार ये नियम आदान-प्रदान (विनिमय) के विषय में भी लागू 
होने चाहिए ।"३ राजतरंगिणी (६।४१) में आया है कि जब अधिकृत लिपिक ने १००० दीनार घूस लेकर गृह के क्रप- 
लेख में कूप भी सम्मिलित कर दिया तो उसे राजा द्वारा देश-निष्कासत का दण्ड मिक्ा और उसकी सम्पत्ति छोनकर वंचित 
दल को दे दी गयी । 


व्यवहारनिर्णय ने बृहस्पति एवं व्यास के उद्धरण देते हुए बिक्री, खरीद, आदान-प्रदान (बविक्रप, क्रम, विनि- 

भय) आदि के विपय में सुन्दर विवेचन उपस्थित किया है--सोना जैसी उच्तुएँ मूल्य के रूप में छी या दी जाती हैं मौर 

भूमि, गृह जैसी वस्तुएँ पण्य (क्रय-विक्रय के योग्य) कही जाती हैं । क्रप का तात्पर्य है किसी वस्तु की उसके मूल्य (दिये 

गये अथवा देने के लिए केवल प्रतिथ्रुत होने पर) देने के पूर्व की स्प्रीकृषि । विक्रय का तात्पर्य है किसी मूल्य की पण्य देने 

के पूर्व की हवीकृति | परिवृत्ति या परिवर्तना (अदछ-बदल) का तात्पर्य है एक ही प्रकार (सजातीय) की बस्तुओं के मदके- 

बदले की स्वीकृति । जब दो वस्तुओं के परिवर्तन के मुल्य में अन्तर हो तो उप्ते अवक्रय कहा जाता है । जब दो भिन्न प्रकार 
की (विजातोय) वस्तुओं का (मुल्य समान होने पर) परिवर्तन हो तो उसे विनिमय कहा जाता है ।** 


१३. विक्रग्रेष च सर्वेषु कृपवृक्षादि लेखयेंत्‌ । जलमार्गादि यत्किड्चिदन्यच्चैय बुहस्पतिः ॥ क्षेत्राद्यपेतं परिपक्वसस्य॑ वुक्षं 
फर्छ वाष्युपभोगयोग्यम्‌ । कूप॑ तटाक़॑ गृहमुन्तत् च क्रीतेपि विक्रेतुरिद वदन्ति || बृहस्पति (व्यवहारनिर्णय, पु० ३४९; 
सरस्वती विकास, पृ० २२६) । मत्तमूढानभिज्ञातभीत॑बिनिमयः कृत: | यक्चानुचितमुल्यं स्यात्सव॑ तदुदिनिवर्तते ॥ 
हारीत (सरस्वतीविछास, पृ० ३२६) । > 

१४. स (बुहुस्पति:) एवाह--आत्मोयरु्य बिजातीय॑ द्रब्यमादाय चान्यतः | क्रयोत्यस्य (क्रपोर्थस््य ?) परित्यागः साम्ये 
तु परिवर्तना ॥ दत्ति | व्यास । भात्मीयस्य विजातीय॑ द्वग्यमादाय चान्यतः | क्रयों मृल्यस्य संत्यागः ह्वत्वहेतुः 
परस्परम्‌ ॥ परिवृत्तिः सजातोयद्रब्यें विनिमयः स्मृतः॥ वैषम्यें: विक्रयः प्रोक्‍तों मिश्रें विनिमय: स्मृतः ॥ इति। 
स्वस्वहेतुफलजनका एतें क्रयविक्रपपरिवर्तनविनिमया इति । तत्र छोफे जिद्दासितं सुबर्णादि मृल्यमुच्यते । उपादित्सित 
क्षेत्रगुह्नादि पण्यमित्युच्यते । तत्न मूल्यत्यागपूर्वकपण्यस्वीकार: क्रय: | पण्पत्याग्रपूर्वको मुल्यें स्वत्वजनकों मृल्यस्वीकारों 
विक्रम: । सजातीयत्यागपूर्वकः सजातीयस्य स्वीकार: परिवर्तना । वैषम्ये सति परिवर्तनैवावक्रयद्नाब्देनोच्यतें | विजा« 
तीयसजातीयमिश्रपरिवर्तनायां विजातीयाधिक्येडबक्रयों भवति, सजातीयाधिक्यें परिवर्तना भवति। सजातीय- 
विजातोययो: साम्ये विनिमयों भवति । व्यवहारनिर्णय, पूृ० ३४४७-३४८ । क्रय की यह परिभाषा बिल्कुछ आधुनिक- 
सी छगती है । 


न 0 की हे. 





<९० घर्मशास्त्र का इतिहास 


फर न देने पर राजा की बाज्ञा से भूमि की बिक्ती सम्भव है । प्रजापत्ति का उद्धरण देकर व्यवहारनिर्णय (पु० 
३५०) ने बताया है कि ऐसी भूमि-फा आधा या एक-चौथाई मल्य देकर उस्ते कोई क्रय कर सकता है, फिन्सु वास्तविक 
स्वामी पूरा मूल्य तीन पीढ़ियों तक देकर उस भूमि को पुनः प्राप्त कर सकता है। इससे स्पष्ट होता है कि भूमि पर 
प्रजा का अधिकार था और राजा को केवल कर प्राप्त होता था । इस विषय में हमने इस ग्रन्थ के ह्ितीय भाग में 
विस्तार के साथ पढ़ लिया है | पूर्वमीमांसा, व्यवहारमयुस्त तथा कात्यायन के कथनों से प्रकट होता है. कि सामान्य रूप 


से भूमि पर राज्य का ही अधिकार था, किन्तु जहाँ व्यक्ति या व्यक्तियों के दकछ भूमि को जोतते थे और बहुत काल से: 


उसका उपभोग करते थे वहाँ राज्य का स्वामित्व सीमित या नियत था और वह केवल कर-प्राप्ति या अन्न>ग्रहण तक 
मर्यादित था एवं कर्षण करने वालों फो ही भूमि का स्वामित्व प्राप्त था; राज्य को कर देना पड़ता था किन्तु कर न देने 
पर उस भूमि को राज्य बेच सकता था। व्यवहारनिर्णय ने बृहस्पति आदि का ह॒वाका देकर लिखा है. कि शूद, पतित, 
चाण्डाल एवं जराततायी को ब्राह्मण की भूमि खरीदने का अधिकार नहीं था, वे न तो उसे प्राप्त कर सकते थे ओर न 
पारिश्रमिक्त (वेतत) के रूप में ग्रहण कर सकते थे | व्यवहारनिर्णय ने पुनः व्याप्त, बृहस्पति एवं भारद्ाज का उद्धरण देकर 
कहा है कि जब भूमि बेच दो जातो थी तो भाइयों, सपिण्डों, समानों दकों, सगोत्रों, पड़ोसियों, ऋणदाताओं एवं ग्रामवात्तियों 
को क्रम से उसका पूर्व क्रमाबिकार (हकसफ़ा) प्राप्त था, अर्थात्‌ वे उसम्ते प्राप्त कर सकते थे ।" 

अति प्राचीन काछ में अचल सम्पत्ति का दान अच्छा नहीं माना जाता था, किस्‍्तु उपनिषदों के काछ में भी 
ऐसा होता पाया गया है । किन्तु पितृस्त्तात्मफ एवं संयुक्त कुटुम्व की स्थिति के कारण भूमि-विक्रम बहुत ही कम 
सम्भव था। मिताक्षरा (याज्ञ० २।११४) ने हु्थावर सम्पत्ति के विक्रम को वर्जित माना है," किल्तु बहुत से ताम्न- 


पत्रों में भूमि-विक्रप का उल्लेल्ल मिलता है. (देखिये एपिग्रैफिया इण्डिका २०, पु० ५९; १७, पृ० ३४५; १५, पृ० १४१३; 


इष्डियन ऐण्टिक्वेरी ३२९, पु० १९३; एपिग्रैफिपा इण्डिका १४, ७४--जहाँ पर क्रम से पहाड़पुर, दामोदरपुर, फरीदपुर 
आदि के अभिलेखों में भूमि-दान का वर्णन है) | पाँचवीं एवं छठी गझताब्दियों के अभिलेखों से प्रकट होता है कि भूमि 
पर व्यक्तियों या संयुक्त परिवारों था ग्राम-संधों या राजा का स्वामित्व थ्रा और उसे बेचने की एक चिक्षिष्ट विधि 
थी | क्रपकर्ता पहले जनपद के राजपुरुषों के यहाँ पहुँचता था ओर पुस्तपालों (जो भूमि का लेल्ला-जोला रखते थे) एवं 
प्राम-मुख्यों से पूंछ-ताछ करता था जो क्रय की भूमि पर चिह्न छगा देते थे । ऐंप्ता छगता है कि स्मृतियों ने दान के रूप 
में ही क्रम को बाँध रखा है, क्योंकि उन दिनों क्रम फी अपेक्षा दान ही अति प्रचछित था । मिताक्षरा (याज्ञ० २।११४) 
ने एक स्मृति का हवाछ। देकर कहा है कि ग्रामवाप्तियों, सजातियों (अपने सम्बन्धियों), पड़ोसियों एवं दायादों की सम्मत्ति 


से ही सोना एवं जछ के अर्पण के साथ भूमि दो जातो थी ।४ मिताक्षरा का कथन है कि ये बातें बहुत आवश्यक नहीं हैं, 


१५. व्याप्त---ज्ञातिसामन्तनिका: क्रमेण क्रगहेतवः॥ तत्रासन्‍्नतराः पूर्व सपिण्डाइच क्रये मताः॥ बृहस्पति | 
सोदराक्च स्पिण्डाइव सोदकाइच सगोतरिणः । सामन्‍्ता घनिका ग्रांम्या: सप्तैते भूक़ये मताः ॥ व्यवह्ारनिर्णय (पृ० 
२३५५-५६) | 

१६. स्थावरे विक्रयों नास्ति कुर्यादाधिमनुज्ञया । मिताक्षरा (याज्ञ० २।११५४) द्वारा उद्घुत । 

१७, यदपि--स्वग्रामज्ञातिसामस्तदायादानुमतेन च। हिरण्योदकदानेन पड्भिर्गज्छति मेदिनी ॥ इतति तत्रापि ग्रामानुमत्तिः 
.. "जम जाओ प्रकाष्ष: स्पात्‌ स्थावराय (स्थावरत्य ?) विशेषतः 'इतति स्मरणाद्‌ व्यवहारप्रकाशनार्थ' मेंवापेक्ष्यतें न 


पुनर्ग्रामानुमत्या विना व्यवहारासिद्धि: ।'““'““'विक्रवेपि कर्तव्ये सहिरण्यमुदक॑ दत््वा दानरूपेण स्थाबर्‌विक्रयं कुर्यादि- 
ह्पर्ध: | मिताक्षरा .(याज्ञ २॥११४ एवं २।१७६) । 








शूमसि का क्रष-विक्रिष; पश्चुजारफों के थिवाव ८१६१ 


केबछ सहछियत एवं सुरक्षा की दृष्टि से ही ये दे दी गयी हैं, क्योंकि ग्रामंबासियों आदि की स्वीकृति से आगे के सीमा- 
विवाद आदि अन्य क्षगर्ड नहीं उत्पत्त होंगे । बिना इनके भी भु-क्रय उचित एवं पूर्ण माना जाता है । जछ एवं सोता 
इसलिये दिये जाते हैं कि क्रय को दान की धामिकता भी प्राप्त हो जाय । 


स्वामि-पाल विवाद 

स्वामि-पाकृतियाद का मतलब है पशुओं के स्वामी एवं उनके रक्षफ नौकरों के बीच के क्षगड़ । कृपिप्रधान देश 
भारत के भन्दर आदि काछ में स्थामि-पाऊविवाद बहुघा हुआ करताथा। तारद ने इसकों सम्भवतः वेतनस्थानपाकर्म॑ 
नामक शीर्षक के अन्तर्गत रखा हैं। याज्ञ० (२१६४) एवं नारद (९।११) ने व्यवस्था दी है कि पक्षुपाक्त को प्रात:ःकाल 
प्राप्त पशुओं को चराकर तथा उन्हें पानी पिछाकर सायंकाल लौटा देना चाहिएं। मनु (८।२३०) के मत से पशुओं की 
सुरक्षा का उत्तरवायित्व दिन में पशुपाक्त कर तथा राध्रि में क्वामी पर रहता हैं। (यदि पशु रात्रि में स्वामी के यहाँ 
बाँध जाते हों) । यदि वेतन पूर्व से निश्चित न हों तो पशुपाछ सौ गायों पर प्रति आठवें दित सब दूध तथा प्रतिवर्ष एक 
बछड़ा (दो वर्ष का) पाता है और दो सती गायों पर एक दुघारू गाय (बछड़े के साथ) पाता है (गारद ९॥१० एवं बृह- 
स्पति) | मनु (८।२३१) ने कुछ और ही कहा है---यदि वेतन न तय हो तो पशुपाकू दस गायों में एक सर्वोत्तम गाय 
का दूध स्वामी की आज्ञा से दृह सकता हैं | पशुपाक् को पश्चुओं की सुरक्षा फा ध्यान रख्लनना पड़ता था और उन्हें आपत्तियों 
एवं दुर्घटनाशों से बचाने के छिए अपनी ओोर से सब कुछ करना पड़ता था और अस्तमर्थ होने पर स्वामी को तुरन्त सूचना 
देनी पड़ती थी, यधा--कीड़ों (सर्प आदि), चोरों, व्यान्नों, गड़्ढों, कन्दराओं से भछती भाँति बचाना होता था (नारब 
९।१२, बुहस्पति] ।* यदि बह ऐसा नहीं करता था तो उच्ते नष्ट हुए पशु का हूरजाना तथा आर्थ-दण्ड (राजा द्वारा 
व्यवस्थित) देना पड़ता था (नारद ९१३) | और देखिये मनु (८२३२ एवं २३५), याज्ञ० (२१६९४-१६५), विष्णु० 
(५।१३७-१३८), नारद (९।१४-१५) | आपस्तम्वघर्मसूत्र (९२।२८।६) ने भी इसी प्रकार की दण्ड-व्यवस्या दी है ।** 
उपयुक्त नियमों के कुछ अपवाद भी हैं, यदि चोरों का भाक्रमण हो ओर पद्चु उठा छिये जायें या भेड़ियों के आक्रमण से 
कुछ पशु मृत हो जायें और पशुपाक्त समय एवं स्वान के अनुसार सूचना दें दे तो उस्ते दण्डित नहीं होना पड़ता (मनु 
८।२३३-२३६, नारद ९।१६ एवं ब्यास) । कुछ स्थितियों में पशुपाल को विपत्ति-ग्रस्त दक्षाओं के चिह्न प्रदर्शित करने 
पड़ते थे, थधा--उस्ते मुत पशु के बाल, सींग, अस्थि-पंजर, कान, पुँछ आदि छाकर स्वामी को दिखाने पड़ते थे, तभी उसे 
दण्ड से छटफारा मिकना सम्भव था (मनु ८२३४, नारद ९१७) व्यास का कथन है कि बेतत के छेने पर यदि पदुपाकत 
पशुओं को निर्जन वन में अरक्षित छोड़फर ग्राम में घृमता पाया जाय तो उसे राजा द्वारा दश्डित होना पड़ता हूँ ।*? 

याज्ञ० (२१६६) के मत से ग्रामवासियों एवं राजा को चाहिए कि वे अपनों इच्छा के अनुकूल चरागाह 





१८, कृमिचोरव्याप्न भयादुदरीश्वभ्राच्व पालयेत्‌ । व्यायण्छेच्छविततः क्रोशेत्स्वामिने वा तिवेदयेत्‌ ॥ बृहस्पति (विवाद- 
रत्नाकर, पु० १७२, व्यवहारप्रकाध, पु० ३४७; स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २०८) | 

१६९. दिया पशानां व॒काशुपघाते पाले त्वनायति पाकृदोषः। विनष्टपशुमूल्यं च द्वाभिनें दद्यात्‌ । विष्णुधर्मसूश्र (५।॥१३७- 
१३८); अवरुष्य पशन्‌ मारण नाझतने वा स्वामिम्योड्वसृजेतु । आपल्तम्बधर्मसूत्र (२२।२८।६) । 

२०, पालग्राहे ग्रामघातें तथा राष्ट्रस्प विज्ञवमें | यत्प्रणष्ठं हुतं वा स्वास्न पालछस्तत्र किल्विपी ॥ व्यास (स्मृतिषन्द्रिका 
२, पृ० २०७, विवादरत्ताकर, पु० १७२ एवं अपरार्क, पृ० ७७२); मृतेंषु चविशुद्धिः स्याद्‌ बाल्श्युंगादिदर्शनातू । 


तारद (९११७); गृहीतमृल्यों गोपालस्तांस्त्यवत्वा निर्जने वने। ग्रामचारी नृपैर्बाष्य: शलाक्री च॑ वनेचरः ॥ व्यास - 


(ब्यवहारप्रकाष, पु० ३४७), यहाँ 'शल्लाकी” का तात्पर्य है नाई (नापित) । 


$ | |  जेंछां। बाघ ! 





८१ धर्मशास्त्र का इतिहास 


छोड़ें जिसमें पशु आदि चर सके । मनु (८।२३७) एवं याज्ञ ७ (२।१६७) ने व्यवस्था दी है कि गाँव, खर्वट एवं नगर के 


चारों मोर क्रम से १००, २०० एवं ४०० घनुओं के विस्तार में बिता जोती हुई भूमि चरागाह के लिए छोड दी जाय ।* ), 


कात्पायन (६६६) ने लिखा है कि जंगछ के पास की भृत्ति के स्वामी को खेतों को बाड़ से घेर देना चाहिए, अन्यथा 
हरिण आदि पश्नु एक बार सुस्यादु अन्न खाकर परच सकते हैं और तब खततों की रक्षा कठिनाई से होंगी ।** गाँव या 
सड़क के पास की भूमि (जहाँ खेतो हो) को इतनो ऊँची ख्ाईंया इतने ऊँचे बाड़ों से घेर देनी चाहिए कि ऊँट ऊपर से, 


घोड़े कूद कर, कुत्ते या सूमर छेंदों से उसको उपज को नष्ट न फर सकें (मनु० ८।२३८ < मत्त्यपुराण २२७।२५; 
नारद १४४१) । यदि ऐसा नहीं फिया जाय तो गोंपाकत (चरवाहा या गोरखिया) का कोई दोव नहीं समझा जाय (मु, 


८।२३८ 5 मत्स्यपुराण २२७२६; याज्ञण २।१६२ एवं नारद १४।४०) यदि बाड़ के रहते हुए पद्ु खेतों में प्रविष्ट 
होकर उसकी उपज नप्ट कर दें तो गोरक्षिये को दण्डित होना पड़ता है (आपस्तम्प्० २।२।२८।५; मनु ८।२४०; नारद 
१४२८ एवं कात्यायन ६६४-६६५) । ऐसो स्थिति में पशुत्ों को मारकर खदेंड़ा जा सकता है । और गोपाल (चरवाहे) 
को १०० पण दण्ड देना पड़ता हैं। विशेष अध्यपन के छिए देखिये याज्ञ० (२।१५९६-१६१), मनु (८।२४१), नारद 
(१४।२८-२९), कात्यायन (६६७) | गौतम (१२।१९-२२) एवं कौटिल्य (३॥१०) ने भी इस पर व्यवस्था दी हैं | जो 
कछोंग जान-बूझकर खेतों को चरा लेते थे उन्हें चोरों का दण्ड मिक्तता था (नारद १४।३४) । 

प्राचीन भारत में कुछ पशुओं के प्रति कुछ परिस्थितियों में बड़ी सुकुतआर भावनाएँशथों | चारद (१४॥३०), 
याज्ष० (१४१६३), मनु (८२४२), कौटिल्य (२।१०) उद्नता भादि ने व्यजस्था दी हैं कि बच्चा देने के दस दिनों के 
भीतर की गायों, बलों, अह्वों, हाथियों, देवों एवं पूर्वपुश्षों के सम्मान में छोड़ गये पशुओं, ज़ूदा से तुड़ाये हुए घरेलू पशुओं 
अथवा भरक्षित तथा घायक्त पशुों को खेत से हाँक देना चाहिए और उनके स्वाधियों को दण्डित नहीं करना चाहिए । 
उद्चनना का कथन है कि अक्ष्वों एवं ह्वाथियों के प्रति मधुर भाव इसलिए रखना चाहिए कि वे प्रजापाल कहे जाते हैं।** 
अपरार्क (पृ० ७७१) का कथन है कि यह छूट केवल राजाओं के घोड़ों एबं हाथियों के लिए है | उश्यना के अनुसार उत्त्वों 
एवं श्लाद्धों के समय में हानि करने वाछी गायों के स्वाभियों को दण्डित नहीं करना चाहिए | उन्होंने पुनः कहा है कि 
जो छोग खेती नष्ट करने बाछी गायों के स्वामियों से हरजाना माँगते हैं तो उनके पितरों एवं देवों को उनके द्वारा दी गयी 
आहुतियाँ नहीं प्राप्त होतीं ।*४ पराद्वरमाघवीय (३, पु० ३८५) की व्याब्या से प्रकट होता है कि यहाँ पर ऐप्ते चरे गये 
खेतों को ओर संकेत है जो ग्राम: के पास होते हैं भौर मदनरत्न ने श्राद्ध के समय चरे गये खेतों की ओर संकेत किया है । 


अदा व वात ० ६७६६६ बुहस्पति, याज्ष० (२।१६१) एवं नारद (१४।३८) ने ऐसी स्थिति में पदोस्तियों द्वारा निर्णीत्त बात को मान्य ठहराया है । 


२१. एक घनु बराबर होता है चार हाथ या ६ फुटों के | ह 

२२. अजातेष्वेब सस्येषु कुर्यादावरणं मह॒त्‌.। दुःखें नेहू निवार्यन्ते लब्धस्वादुरसा मुगा: | कात्यायन (६६६, अपरार्क, पु० 
७७०; स्मृतिच निद्रका २, पु० २०९) । 

२३, प्रामदेववृषा वा अतिर्दश्ाहा वा बेनुछक्षाणों गोवुषाइ्चादण्ड्या: । आर्थशास्त्र (३१०) | अदण्ड्या हस्तिनों ह्व्वाः 
प्रजापाछा हि ते स्मृता: । अदण्ड्यों काणकुब्जौ च॒ ये शब्वत्कृतलक्षणा: ॥ अदण्ड्यागन्तुकी गौइच सूतिका वाभिसा- 
रिणी । अदण्ड्याश्वोत्सवें गाव: श्राउकाक्ते तथैज व ॥ उशना (मिताक्षरा, याज्ञ० २।१६३; विवादरत्नाकर, पु० 
२४०) । मिलाइये नारद (१४।३१-३२)। मनु (८।२४२) ते 'देवपशुन' की चर्चा की हैं जिसे स्मृतिचन्द्रिका (२, 
पु० २१२) ने यो समझाया हे--देपश्ववों हि देवताप्रतिमादीनां क्षीरस्तानाच्र्थ तदुद्ेदीन दत्ता: । 

२४. गोभिविनाशित घास्पे या तर: प्रतियावते | पितरस्तध्य नाइनस्ति नाइनस्ति श्रिदिवौकस: ॥ उद्चता (अपरार्क, पु० 
७७०; विवादरत्नाकर, पु० २३२) । 
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अध्याय बृष 
सीमाविवाद 


नारद (१४१) ने ऐसे झगढड़ों को, जिनमें सेतु या बाँच, खेतों की सीमा, उर्बर एवं अनुव॑र खेत के झगड़े सम्मि- 
छित हों, क्षेत्रजधिवाद की संज्ञा दी हैं ।' नारद ने सम्भवतः मनु के सोसाविवाद शब्द को सभी प्रकार के खोत-सम्बन्धी 
झगड़ों के अर्थ में लिया हैं। कात्यायन (७३२) ने भूमि सम्बन्धी विवादों के कारणों के छः प्रकार दिये है--अधिक 
भृपि माँगना, दूसरें को कम भूमि देने का अधिकार जताना, अंश [(माग) का अधिकार जताना, दूसरे के अंश या भाग 
को न मानता, न भोगी हुई भूमि पर भोग जताना तथा त्तीमा। इस सभी कारणों में 'सीमा' के झगड़े परोक्षा या प्रत्यक्ष 
ढंग से आ जाते हैँ, अतः इनको सीमाविवाद' शीर्पक के अन्तर्गत रखा जाना उपयुक्त ही है, सीमाविवाद का सम्बन्ध 
जनपद (जिला), ग्राम, खेत या गृह की सीमाओं से है । नारद के अनुसार सीमाएँ पाँच प्रकार की होती हैं--ध्वजिनों 
(डण्डों के समात बुक्षों वाली), मसत्त्यिनों (मछलियों बाकी अर्थात्‌ तालाबों तथा जलाश्षयों के घेरे वाली), नैधानोीं 
(गुप्त चिल्लों वाछी यथा--भूसा, इंढों, हड्डियों आदि से पूर्ण मृद्भाण्डों वाली), भयवर््ञिता (जो दछों द्वारा निर्णीत 
हो), राजशासननीता (राज द्वारा निर्णीत) मनु (2/२४६-२४७) ने ,छिलखा हैं कि अस्वत्यों, सेमलों, शालों, ताड़ों, 
उदुम्बरों, बाँसों, झाड़ियों आदिसे सीमाएँ व्यक्त होती हैं। नदियों के प्रवाहों, जिनमें मछलछियाँ, कछुए आदि 
होते हैं, तालाबों एवं जलाशयों से प्राकृतिक सीमाएँ बनतो हैं (मनु ८/२४८) | भिट्टी के बरतनों में, भूसा, कोयछा, 
इंट, पत्थर, हड्डियाँ जादि रखकर, उन्हें भूमि में गाड़ दिया जाता है जिससे पानी से कटकर भूमि नदी-नाकछों के रूप 
में परिवर्तित न हो जाय । इन बस्तुओं से भुमि-सीमा भी बन जाती है और इसी से ऐसी सीमा को नेघानी या उपच्छल्त 
(मनु ।२५०-२५१) कहा जाता है, क्योंकि ये बह्तुएँ पुथिवी में गड़ो रहतो हैं और सीमा निर्धारण भी करती हैं। बुह- 
स्पति का कथन है कि प्राम-स्थापता के समय प्रकाश (सुल्पष्ट एवं लक्षित) एवं उपांशु या उपच्छन्त (गुप्त या छिपे हुए) 
लक्षणों से युक्‍त सोमाएँ निर्धारित होनी चाहिए और स्मृतिच्रन्द्रिका के अनुसार प्रस्तरों की पंक्तियों से सीमाएँ बनानी 


१. सेतुकेदारमर्यादाविक्ृष्टाकृष्टनिइचये । क्षेत्राधिकारों यस्तु स्पाद्विवाद: क्षेत्रजस्तु सः ।। नारद (१४।१) । विवादरत्नाकर 
(पृ० २०१) ने ेतुकेवार' को एक दाजद माना हूँ, किन्तु व्यवहारप्रकाद (पृु० ३५३) ने 'केदार' एवं मर्यादा को 
अलृग-अलग माना है| विक्ृष्टो छांगलप्रहतो देश:, अक्ृष्टस्तद्राहित: | व्यवहारप्रकाश् (पृ० ३५३) | 


२. आधिक्य स्यूनता चांशे अस्तिनास्तित्वमेंव च। अभोगमुक्ति: सीमा च पड़ भूवादस्य हेतवः ॥ कात्याथन (७३२, . 


मिताक्ष रा, याज्ञ० २।१५०; विवादर॒त्नाकर पु० २०१; अपराक, पु० ७५९; व्यवहारप्रकादा, पृ० ३५३) । 

३. नि्वेश़्काले कर्तंव्यः सोमाबन्थविनिइ्चयः:। प्रकाशोपांशुचिह्न॑ंश्व लक्षितः संशयावहूः ॥ वृहंस्पति (स्मृति- 
चन्द्रिका २, पु० २२७--आभादिश्रवेशकाले तत्सोमानियामकस्युकगूडक: अप्रकाश्मगुप्तलिंगोपेत: सोमासन्धों स्थापनीय 
इति) । । 


८९४ घर्मक्षात्त फा इतिहास 


चाहिए । बृहस्पति का कथन हैं कि गुरुजनों को चाहिए कि वे सीमाओं के संकेतों, लक्षणों (प्रकाश एवं गुप्त) भादि 
को अन्य बच्चों को दिखला दें और वे बच्चे भी आगे चछूकर अपनी संततियों फो दिखला दें। इस प्रकार सीमा-क्षान 
फी परम्परा बँंधती जायगी। भौर देखिये मनु (८।२५०-२५३, २५५), याज्ञ० (२।१५१), नारद (१४।४-६) । 
वस्तिष्ठ (१६।१३), कौटिल्य (३३९), मनु (८।९५८, २६०)। तारद (१४।२-३) के मत से साक्षियों के अभाव में 
सामन्‍्तों, (पड़ोसियों), वृद्धों, गोपालों, खेतिहरों (गो विवादी लैतों के पास भूमि जोतते हैं), शिकारियों, व्याघों, मछली 
मारने वालों, मदारियों एवं जंगल में रहने बालों हारा राजा के समक्ष सीमा-विवाद का निपटारा होना चाहिए ।” मिता-' 
क्षरा (याज्ञष० २।१५३) ने कात्यायन (७४३-७४५, ७५३) को उद्घृत किया है--साक्षी क्रमशः उच्चता अथवा 
वरिष्ठता में यों विभाजित हैं; सामन्‍्त, मौछ, वृद्ध एवं उद्घृत | भित्ताक्षरा में आया है कि पड़ोसियों को साक्षी के 
रूप में कमल-दलों के स्तर के रूप में स्थापित करना चाहिए, -यथा--पसंसफ्तक (बहुत पास वाले) को बरीयता 
देनी चाहिए, यदि इनमें दोष हो तो उनके बाद वालों को जो बहुत दूर कै न हों वरीयता देनी चाहिए और इनके 
बाद अन्य दूर के दक्तों से जाँच करानी चाहिए। हंस छिखित एवं व्यास (१६।१३-१५) ने व्यवस्था दी है कि 
सीमाविवाद में साक्षियों में मेद पड़ने पर पड़ोसियों पर ही निर्णय निर्भर रहता हैं और उत्तके बाद पुर, आम एवं 
संघों के वृद्ध जनों पर |" याज्ञ (८।१५८) एवं मनु (८२५२) के मत से सीमानिर्घधारण के छिए भरसक उसी 
गाँव के चार, ल्ाठ या दस (सम-पंस्यक) पड़ोसी होते चाहिएं | बृहस्पति का कथन है कि स्ाक्षियों को भूमि के भागम 
(स्वत्वप्राष्ति] का मुक्त, भूमि-परिमाण, भोगकाक (कब से उस पर कब्जाया स्वामित्व रहा है), भोगकर्सा के नाम 
तथा उस भूमि का भूगोल आदि छक्षण ज्ञात रहने चाहिए ।” नारद (१४॥९) के कथन से सौमाविवाद जैसे महत्व 
पूर्ण एवं कठित विवाद में एक साक्षी पर्याप्त नहीं है, कई साक्षियों का सहारा छेना चाहिए । किन्तु इस सामान्य 





४, विवादरत्नाकर (पु० २११) ने 'सुकृतेः शापिता:' का यह अर्थ लिखा है-- घर्मा अस्माक॑ क्षीणा भवन्ति यदि प्िथ्या 
बदामः इति बादिताः । अर्थशास्त्र (३।९) में आया है--प्तीमाविवादं प्रामपोद्भयोः दाभमन्ताः पंचग्रामी दक्षग्रामों वा 
सैतुभि: स्थावरैः क्लत्रिमर्वा कुर्यात्‌ । कर्षक्गोपाल्बुद्धका: पु्वभुक्तिका वा अबाह्माः सेतुनामभिज्ञा बहुव एको वां 
निदितय सोमासेतून्‌ विपरीतवेषाः: सीमान॑ नयेयुः । क्षेत्रविवादं सामन्तप्रामवुद्धा: कुर्य: । 

५, सप्तन्तादु मवाः सामन्ताः चतसुषु दिववनन्तरग्रामादयस्ते च॒ प्रतिसीम॑ व्यवस्थिताः; ग्रामो ग्रामस्य सामेन्तः क्षेत्र क्षेत्रस्थ 
कीतितम्‌ । गृह गृहस्प निर्दिष्ट समन्‍्तात्‌ परिरम्प हिं। इति कात्यायनवचनात्‌ | ग्रामादिश्नब्देन तत्स्या: पुरुषाः 
छक्यन्ते । मिताक्षरा (याज्ञ ० २१५१) । हे 

६. तेषामभावे सामस्तमौछवुद्धोदुघ्तादयः । ह्यावरे षट॒प्रकारेपि कार्या नान्न विचारणा ॥ कात्यायन (७३७, भिताक्षरा 
--याज्ञ ० २।१५२, विवादरत्नाकर, पु० २०६); गुंहक्षेत्र विरोधे सामन्तप्रत्यय:ः। सामनन्‍्तविरोधे लेल्यप्रत्ययः। 
प्रत्यभिक्तेलविरोधे प्रामतगरवृद्धश्नेणीप्रत्ययः ॥ वस्षिष्ड० १६।१३-१५ गृहक्षेत्रयोविरोधे सामन्तप्रत्ययः। सामन्तवि- 
रोघे अभिल्ेश्यप्रत्ययः। अभिलेश्यविरोधे प्रामतगरबवृद्धक्षणिप्रत्ययः पग्रामनगरबुद्धश्नेणिविरोधे दछ्षवर्षभुक्तमन्यत्र 
राजविप्रस्वात्‌ । शंश्ष लछिल्षित (विवादरस्नाकर, पु० २०८)। स्वार्थपिद्धों प्रदुष्टेषु सामन्तेष्वर्थगोरवात्‌ । तत्संसक्तैस्तु 
कर्तव्य उदुघारो नात्र संदायः । संध्क्तसक्तदोषे तु तत्प्तसक्ता: प्रकीतिता:। कर्तव्या न प्रदुष्टास्तु राज्ञा घ्मं विजानता ॥ 
कात्यायन (मिताक्षरा, याज्ञ० २।१५२) । 

७. आंगम च॒ प्रमाणं च भोगकाज च ताम च॑। भूमागलक्षणं चैव ये विदुस्तेशत्र साक्षिण:॥ बुहस्पति (मिताक्षरा-याज्ञ० 
२१५२; पराश्यरमाघवीय ३, पु० ३९२; व्यवहारप्रकाण्, पृ० ३५५) । 
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सीमा-घियाद के निर्णापक ८१५ 


नियम के विरोघ में मिताक्षरा (याज्ञ ७ २१५२) का कहना हैं कि यदि दोनों दछ किसी एक साक्षी पर विद्वास करें तो 
बहु मान्य हो सकता है । नारद (१४।१०) एवं बुहस्यति के अनुसार यदि दोनों दरों ने किसी एक हो व्यक्ति को चुना 
है (अन्य साक्षियों, प्रमाणयुक्त लक्षणों तथा प्रकाश या गुप्त प्रमाणों के अभाव में) तो उसने उपबास कर, अपने सिर पर 
मिट्टी रक्त, छाछ वस्त्र घारण कर तथा छाल फूलों की माकछा पहनकर साक्ष्य देना चाहिए । यदि साक्ष्य देनेवाला शुद्र 
हो तो विष्वरूप (याज्० २।१५६) ने बृहस्पति को उद्धुत करते हुए लिखा है कि उसे छाल वह्य घारण करना चाहिए, 
उसके मुख पर दमदान की राख छगी रहनी चाहिए, उसको छाती पर बकरे के रक्त बाली पाँच अंगुलियों की छाप 
रहनी चाहिए, यज्ञ के काम में लाये गये बकरे की छादी (अँतड़ियाँ) गले में बंधी रहनी चाहिए और उसके दाहिने 
हाथ में मिट्टी रहनी चाहिए ।* इन सब बातों से निष्पक्षता एवं कार्य-गुद्ता की ओर सकेत मिलता है । यदि कोई जान- 
कार साक्षी न भिल्ले तो राजा गाँवों के बीच की सीमा स्वयं निर्धारित करता है (याज्ञ० २।१५३, नारद १४॥११, मनु 
८।२६५) । यदि क्षगड़े की सीमा किसी एक गाँव के छिए अपेक्षाकृत अधिक महत्वपूर्ण हो तो राजा पूरी भूमि उच्ते दे 
सकता है। राजा नवीन चिह्लों से नयी सोमाएँ खोंच सकता है, या आधी-आधघोी भूमि दे सकता है । मनु (२४५) का 
कथन है कि यह कार्य ज्येष्ठ मास में जब कि चिह्न स्पष्ट रहते हूँ राजा द्वारा किया जाना चाहिए | यदि दैवयोग या 
राजा द्वारा उपस्यित कोई आपत्ति या विपत्ति न आये तो साक्षियों या पड़ोसियों द्वारा निर्धारित सीमा तीन सप्ताहों के 
उपरान्त सुनिश्चित (अन्तिम) रूप छे लेती है (कात्यायन ७५१) | मनु (८२६१) के अनुसार साक्षियों द्वारा निर्धारित 
सीमा राजा द्वारा या क्ेख्प द्वारा (जिसमें साक्षियों के ताम अंकित हों) प्रमाणित हो जानी चाहिए । सीमा-निर्धारण 
सम्बन्धी शिलालेखों के लिए देखिए फ्लीट का गुप्त इंस्क्रिपांसः (सं॑० २४, पु० ११०) एवं एपिग्रैफिया इण्डिका (२४, 
पु० ३२-३४) जहाँ घर्मशास्त्र-प्रन्यों में बणित बातों का ययावत्‌ पान किया गया हैं। पड़ोसियों द्वारा आमक साक्ष्य 
देने पर दण्ड फी व्यवप्या दी गयी हैं (मनु ८२६३; याज्ष० २।१५३; नारद १४७ एवं पुनः मनु ८।२५७ एवं नारद 
१४८) । यदि मित्रतावश्च, लोभ या भय से कोई सच्ची वात कहने के छिए नहीं भाता तो उसे सबसे बड़ा दण्ड मिछता 
था (कात्यायन ७६०) । 

बृहस्पति का कथन है कि यदि दो गाँवों के बीच में कोई नदी बहती हो और संयोगवद् बाढ़ में एक गाँव की 
कुछ भूमि दूसरे गाँव में चली जाय तो पहला गाँव उससे हाथ घो बैठता है, किन्तु ऐसा तभी होता है जब कि भूमि में 
अनाज न उग॒ रहा हो । जब अन्न बोयी हुईं भूमि इस प्रकार बाढ़ में कटकर दूसरे गाँव में चल्ती जाय तो पहले गाँव को 
अस्न प्राप्त होता है और भूमि दूसरे की हो जाती है |"? 


८. ज्ञातृचिह्लैविता साधुरेकोप्युभयसंमतः । रकतमाल्याम्बरघरों मृदमादाय मूर्घनि । सत्यत्बरतः सोपवासः सीमान॑ दष्यित्त रः ॥ 
बुहस्पतति (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २२१; पराशरमाघवीय ३, पृ० ३९३; व्यवहार प्रकाश पु० ३५९) | 

९, ढाद्वाणां तु यथाह वृहृस्पत्तिः । यदि छाद्दो नेता ध्यात्तं क्‍्लैब्येनालंकारेणालंकृत्य क्वभत्मना मुख विलिप्पाग्नेयस्य पश्ोः 
शोणितेनोरसि पज्चांगुलानि छत्वा ग्रीवायामान्याणि प्रतिमुच्य सब्येन पाणिना सीमाल्ोप्ट मूध्ति घारयेदिति । रकत- 
कर्पटवसना दिः कलैब्योलंकार: । विदवरूप | । 

१०. ग्रामयोस्भयोय॑त्र मर्यादा कल्पिता नदो। कुछते दानहरणं भाग्याभाग्यवज्ञान्नणाम्‌ । एकत्र कूलपातं तु भूमेरन्यत्र 
संस्थितिम्‌ । नदी तोरे प्रकुष्ते तस्‍्य तां न विचाल्येत्‌ ॥ क्षेत्र सशस्यमुल्लंध्य भूमिश्छित्ता यदा भवेत्‌ । नदीस्रोतः- 
प्रवाहेण पूर्वस्वामी लछमेत तामू ॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २३४; पराशरमाघवीय ३, पुृ० ३९८; विवाद- 
दुत्नाकर २१७; व्यवहारप्रकाश, पू० मे ६२) । व्यवहारप्रकाश का कथन हुँ---पस्प तदीबशात्प्राप्तमिकस्प प्राप्तां भूमि 
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मनु (2।२६२), याज्ञ७ (२।१५४), नारद (१४१२) एवं कात्यायन (७४९) का कथन है फि भूगमियों कूपों 
जलादायों, कुंजों, चाटिकाओं, महलों, गृहों, कुटोरों (पर्णशाक्ाओं),' मच्दिरों एवं जल की निकासी के लिए नालियों की 
सीमाओं के विवादों को साक्षियों (गामस्तों 5 पड़ोशियों आदि) से तथ कराना चाहिए | 

त्तारद, बृहस्पति एवं फात्यायन ने जल्‍ू-प्रणालिपों एवं मलमूत्र-विगर्जन-प्रणालियों (मोरियों) की सीणाओं के विषय 
में वित्तत नियम दिये हैं | 

बृहस्पति ने व्यवस्था दी है कि ग्राम एवं गृह की स्थापना (बुनियाद) के काल से चकते आते हुए गृहों (द्वारों, 
वातायनों, अगवाड़ों चहारदीवारियों आदि) के भोग एवं जछू तथा आपणों (हाटों) के भोग के विषय में किसी प्रकार 
का विरोध नहीं होना चाहिए । यदि इन बातों में सयी ज्यवस्थाएँ होने छगें तो विरोध उपस्थित हो सकता है 'स्मृति- 
खन्द्रिका २, पु० २३४ एवं व्यवहारप्रकाश, पृ० २६३) ।* बृहस्पति का यह भी फधन है फि प्राचीन वातायनों, जल" 
निकासों, घोरियों (ओरी को धामने के लिए बंने लम्बे-लम्बे काठ या बाँसं के उपण्डे जो भीत में गड़े होते हैं, जिनका 
आकार घोड़ों की भाँति होता है, कही-फहीं ये पक्के मकानों में पत्थर के भी होते हैं), सड़कों के किनारे बने उच्चस्वछ, 
घरों या कुटीरों के आँगन से वर्षा-जल को निकालने वाली नालियों (मोरियों) फो जो बहुत दिनों से ज्यों के त्यों चले 
आये हों, तहीं हूटाता चाहिए, भछे ही उनसे पड़ोस के मकानों को कठिनाई होती हो । यही बात कात्यायन (७५२-७५१३) 
ने भी कही है । पुत्ः इनका निर्माण नहीं होता चाहिए, क्योंकि इनसे अन्य गृहों को दिक्कत हो सकती है । किसी दूसरे 
के घर में अपनी खिड़की नहीं ल्लोकती चाहिए और न इसी प्रकार दूसरे के घर को विगाड़ने या उसके स्वामी के विरोध 
में कोई नाली वनाती चाहिए | किसी के घर की दीवार से छृगभग दो हाथ हटकर ही घुरा (जहाँ गछीच या गोबर, 
मल, मृत्र, कतवार आदि फेंके जाते हैं और जिनसे खाद बनती है) बनाना चाहिए, इतता ही नहीं, घूरे को अपने घर से 
भी दुर रखता चाहिए । 

जिस स्थान या सड़क या मार्ग से मनुष्य एवं पल्चु इघर-उधर जिना किसी रुकाबट के जा-जा सके उते संसरण * 


कहा जाता है । कात्यायन (७५५) ने इसे चतुष्पय कहा है ओर उत्ते राजमार्ग कहा है जहाँ से छोंग किसों निश्चित 


न विचालयेतू नास्पथा कुर्षात्‌ पूर्वस्तामी नापच्छिन्यादित्यर्थ:। एतदनुप्तशस्यत्तीरविषयम्‌ । उप्सतीरबिषये पुनः स 
एव--नक्ेत्रमु० । तां सध्ास्पां भूमिम्‌ | उप्तश्तस्यथफ़ललाभपर्यन्तमेंततु.। तत्फछलाभानन्तरं तु न॒पूर्वस्‍्वामी तां भूमि 
लपेत इत्यवगन्तव्यम्‌ | विवादरत्नाक्र का मत भिन्‍न है--यत्र तु नदी क्षेत्रादिफं समुत्छड्ष्य याति तन्र पूर्वप्रामत्यैय 
सा भूमिरित्ति । 

११. निवेशकालादारम्प गृहवार्यापण।[दिफ़म | येन यावद्यवा भुक़त तस्य तसत विचालयेतु ॥ बातायनं प्रणाक्नीं च तथा निर्य 
हवेदिकाः (निव्युह ?) । लतुःशालूस्पन्दनिकाः प्राहूनिविष्टा न चालयेत्‌ ॥ बृहस्पति (अपरार्क, पुृ० ७६४; ्मृति- 
चन्द्रिका २, पु० २३५; व्यवहारप्रकाश, पू० ३६३) । "एवं निवेशतकाले कल्पितं गवाक्षादिक प्रातिवेश्य।निष्टकार्यपि 

न केनचिच्चालतीयपित्याहु स एव । स्मृतिचन्द्रिका (२, पु० २३५); निर्ब्यहों द्वारनिर्गतकाब्ड-विद्येप इत्ति कृत्प- 
कल्पतरो । नि््यूहों गृहकोण (गृहघोणा ?) इति स्मृतिचल्धिका । वेदिका रध्यादिप्रदेशसंल्कृतोत्तरा भूमिः | व्यवहार- 
प्रकादय (पु० ३६३) । थे छब्द मदनरत्न से लिये गये हैं ॥ 

, यास्त्यायान्ति जना येन पद्मावदचानिवारितः । तदुच्यते संसरणं न रोद्धव्यं तु केनचित्‌ ॥ बृहस्पति (अपरार्क पु० ७६५: 

ह्मुतिचन्द्रिका २, पु० २३५; सर्वे जनाः सदा येत प्रयान्ति स चतुष्ययः । अनिषिद्धा यथाकाहूँ राजमार्ग: स ऊच्यते ॥। 

कात्यायन (७५५, ह्मृतिचन्द्रिका २, पु० २३५; विवादरत्नाकर, पु० २२१) । 





च््जु 
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समय में (सदा नहीं) आ जा सके । कौटित्य आदि ने जनमार्गों एवं गृहों के पाप्त मकछ-मृत्र त्याग के विषय में दण्ड चतलाये 
हैं। बहस्पति एवं फात्यायन (७५६) का कथन है कि गाड़ियों आदि से जनमार्ग का अवरोध नहीं फरना चाहिए उस 
पर कोई पेड़-पीचा नहीं छगाता चाहिए । जो छोग ऐसा करते हें अर्थात्‌ गडंढा खोदते हैं या पेड़ लगाते हैं और जान- 
बुझफर वहाँ मरू-पूत्र त्याग करते हैं उन पर एक सापक का अर्थ-दण्ड लगता है और जो छोग मार्ग पर अपने गुरु, बुद्ध- 
जन या राजा को सबसे पहले नहीं जाने देते उन पर भी अर्थ-दण्ड लगता है | मनु (2२८२) ने जनम्रार्ग पर बिना किसी 
शेग से प्रत्त होने पर मछ-म॒न्त त्यागने के दोषों पर दो कार्यापण का दण्ड लगाया है सौर उसे छवच्छ करने को कहा है 
फिन्‍्तु उने छोंगों के छिए इसे अपबाद माना है (मनु० ८।२८३) जो बीमारी के कारण वृद्धता या गर्भधारण के कारण 
ऐसा करते हैं या बच्चे हैं, उन पर आर्थ-इण्ड नहीं छग्ता, केवल झिड़की ही उनके लिए पर्याप्त है (देखिए मत्त्पपुराण 
२२७॥१७५-१७६]) । कौटित्य (३।३६) ने गाड़ियों के मार्ग पर घूछि फेंकने पर १|८ पण, मिट॒टी से अवरोध उपस्थित 
करने पर १|४ पण तथा यही कार्य राजमार्ग पर करने पर दूना दण्ड छगाया है, और पूत्त स्थलों या जलूसवानों या 
प्रन्दिरों या राजप्रासादों के पास मल-मृत्र करने पर क्रम से २, ३ या ४ पणों का दण्ड निर्धारित किया हैं तथा मनु द्वारा 
लिखित लोगों को छूट दी है । फ्रात्यायन (७५८-७५९) का कहना है कि ताकाब, वाटिकां और घाटों को जो गन्दी 
वस्तुओं से अपविन्ष करता है उसे दण्डित होना पड़ता है और स्त्रच्छ करना पड़ता है | यही बात पविन्न स्थानों पर गन्दे 
कपड़े धोनें पर भी कहीं गयी है । 

याज्वल्क्य (२।१५५) ने (दो या अधिक खेतों के) सीमा-व्यतिक्रम, अपने खेत की सीमा से आगे बढ़कर जोतने 
तथा अन्य को अपना खेत जोतने मे मना करने वाके को क्रम से सामात्य, सर्वाधिक तथा मण्यम दण्ड की राजा कही है । 
और देखिए विष्णुघर्मसूत्र ((।१७२) एवं हांख-छिखित, जहाँ किसी खत फ्री सीमा के उल्लंघन पर १००८ पर्णों के अर्थ- 
दण्ड की व्यवस्था दी हुईं है । और देखिए मनु (८२६४  मत्तस्पपुराण रे२७।३० ) जहाँ फिसी के खेत, वाटिका, घर 
आदि को असायघाती से छोनने पर २०० पणों का तथा जान-बूझहूर छीनने पर ५०० पणों का अर्थ-दण्ड घोषित किया 
गया है । मारद (१४।१३-१४) एवं कात्पायन (७६०-७६१) का कथन है कि दो खेतों को सोमा पर उगे फलन-फूलों को 
न्यायाधीश द्वारा दोनों की सम्पत्ति घोषित किया जाना चाहिए, किन्तु यदि किसी के खेत में उगा पेड़ दूसरे ते खेत में 
अपनी डालियाँ फैला छे तब भी चह ॒उगाने वाछे खेत के स्वानी का ही कहा जायगा, अर्थात्‌ उसके फछ-फूछ दूसरे खेत 
वाले स्व्रामी को नहीं मिलेंगे । . 

नारद (१४-१८) ने सेतु के दो प्रकार वतलाये हैं; खेप (प्रहजों अधिक जकू निकालने के लिए खोदकर 
बनाया जाता है तथा घन्ब्य (बाँध, जो पानी रोकने के छिए निर्मित किया जाता है) | यवि सेतु-निर्माण से एक खेत 
को अपेक्षाकृत अधिक छाम होता है तो उप्ते बनने देना चाहिए (याज्ञ ० २।१५६ एवं नारद १४।१७)। ऐसा करने के 
पूर्व पेतु-निर्माता को दूसरे खेत (जहाँ पर वह सेतु बनाना चाहता है) के स्वामी या राजा से आज्ञा ले छेनी चाहिए, 
नहीं तो उससे उत्तन्‍्त छाम उसे नहीं प्राप्त दो सकता । इसो प्रकार का नियम दूसरों द्वारा गृहों या ताछाबों की मरम्मत 
करने के विषय में भी दिया हुआ है (कात्यायल ७६२-७६३) । नारद (१४२३-२५) का कथन है कि यदि कोई व्यक्ति 
बिना किसी के विरोध के ऐसी भूमि जोतता हैं जिसका स्वामी उसे स्वयं नहीं सेमाक सकता या मर गया है या छुप्त हो 
गया है, तो वह उसका भोग-कर सकता है, किन्तु यदि पूर्व स्वामो या उसका पुत्र आ जाता है तो उसे लौटा देना 
पड़ता है | किन्तु ऐसा करते समय उसे, छेत के बनाने या बोने में जो कुछ व्यय हुआ रहता हैं वह मिल जाता है । यदि 
पूर्व स्वामी यह व्यय न दे सके तो नवोन स्वामी आठ वर्षों तक खेत का १|८ भाग पाता है और आठवें वर्ष के आरम्भ 
में उस खेत को लौटा देता है । याज्ञ० (२।१५८) एवं व्यास का कथन है. कि यदि कोई मालगुजारी पर किसी के खेत 
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को जोतने के लिए लेता है और थोड़ा-बहुत जोतकर उस्ते बिना बोए छोड़ देता एवं किसी अन्य द्वारा भी उस्ते पूरा नहीं 
कराता, तो उसे उस खेत में उत्परग होने वाली उपज (जितनी बहू ठीक से उस खेत के जोते एवं बोये जाने से उत्पत्त 
होती) का मूल्य देना पड़ता है और उस पर अर्थ-दण्ड भी छूणता है। ऐसी स्थिति में उससे खेत छीनकर दूसरे को भी 
दिया जा सकता है "3 
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अध्याय २३ 
वाकपारुष्य एवं दण्डपारुष्य (मानहानि एवं आक्रमण) 


आधुनिक काछ की फौजदारी के विवाद-पदों के अन्तर्गत ही वाक्पारष्य, वण्ड-पादष्य, स्तेय, स्न्रीसंग्रहण, साहस 
नामक पाँच क्षीर्षक आ जाते हैं। नारद (१८।१) ने वाक्‍्पारुष्य की व्यास्या यों को है--(यह वह है) जो किस्तों देश, 
जाति, कुछ आदि के विषय में उच्च घोप द्वारा गाली के रूप में कहा जाया और जिससे कहे जानेवाके व्यक्तित को मान- 
स्िक कष्ट मिले और उसे अपराध-सा छंगे | कात्यायन (७६८) ते इसे यों समझाया है--फिसी के सामते हुँक़ार करना, 
उसके सामने खाँसना या एसी अतुकृति करना या ऐसा उच्चारण करना जो छोक द्वारा गहित सानता जाय अर्थात्‌ जिसे 
लोग न करने या न कहने योग्य समझें, वह॒वाषपारुष्य कहा जाता है ।” नारद (१८।२-३) के मत से गाछी गलौज 
अथवा वावपारुष्य के तीन प्रकार हैं--निष्दुर (झिड़कियों के रूप में, यथा किसी को मूर्ख या दुष्ट कहना), मवछोल 
(गन्दी या अपमानजनक बात कहना) तथा तीन्न (भीपण आरोप छगाना, यथा किसी को ब्रह्म-हत्या या मद्य पीने का 
अपराधों बतलछाना); और क्रम से इन तीनों के लिए अपेक्षाकृत अधिक दण्ड की व्यवस्या दी गयी है। किसी देंश, जाति 
या कुछ के छिए क्रम से इस प्रकार कहना कि 'गीड़ देझ् के छोग झगड़ालू हैं, ब्राह्मण बड़े छाछचों हैं या 'विष्वाभित्र 
गोत के छोग क्रर कार्य करते हैं, ये गालियों के उदाहरण हूँ । वृह॒स्पति ने वाक्पादष्य को तीन प्रकार का कहा है--- 
सबसे छोटा (जब किसी देदा, जाति या कुछ को गाछी दी जातो है या किसी विश्विष्ट कार्य की ओर संकेत न करके 
पापकर्म का अपराध छगाया जाता हैं), मध्यम (जब गाली देनेवाला गाली दिये जानेवाके व्यक्ति की माता या बहिन के 
संभोग की गाली देता हैं, अर्थात्‌ जब माँ-बहिन की गाछी दी जाती है या. उपपातकों या छोटे-छोटे पापों की गाछी दी 
जाती हैं) तथा महान्‌ अपराध लगाना, अर्थात्‌ निषिद्ध भोजन या पेय ग्रहण करने का या महापातक का अपराध छगाता | 
स्मृतियों में उपयुक्त वाक्‍्पारुष्यों तथा वैसा करने वालों को जाति तथा जिनको गाछी दी जाती है उनको जाति के अनुसार 
दण्ड की व्यवस्था दी हुईं हैं। उदाहरण।र्थ मनु (:।२६७ < नारद १८॥१५८मत्स्यपुराण २२७।६६) ने ब्राह्मण को 
गाली देने पर गाली देनेवाले क्षत्रिय, वैक््य एवं छूद्र को क्रम से १००, ६५० एवं २०० पणों का दण्ड छगाया है | इसी 
प्रकार मनु (८।२६८ « नारद १८।१६) ने क्षत्रिय, वैश्य एवं कूद्र को गाली देने पर अपराधी ब्राह्मण को क्रम से ५०, 
२५ एवं १२ पणों के दण्ड की व्यवस्था दी है। समान जातीय को गाली देने पर मामूली अपराध के कछिए १२ पणों का 
दण्ड तथा माँ-बहिन की गाछी देंगे पर इसका दूता दण्ड लगाया गया है (मनु ८/२६९5नतारद १८।१७) | भोर देखिए 
याज्ञ० (२२०६-२०७), विष्णु० (५३५) स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० ३२७) एवं मदनरत्न के उद्धरणों से पता चछता 


१. हुंकारः कासन॑ चैव छोके यच्च विगहितम्‌ । अनुकूर्षादनुब्रयाद्‌ वाक्तादइष्यं तदुच्यते ॥ कात्यायन (७६८, अपरार्क _ 


पु० ८०५, स्मृतिचद्धिका २, पृ० ६) | 
२. उपपातकों (गोवघ, ब्यभिचार आदि] के लिए देखिये मनु (९६५९-६६) । याज्ञ० (३२३४-२४२) एवं विष्णुघर्मसूत् 
(३७) में इनकी लम्बी सूची दी हुई है | 
१६ 


#(७ | ++ कया हनन 
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हैँ कि लगभग १२वीं धाताब्दी में जातिनराम्बन्धी अन्तर सथा छोटे-बड़े अपराध-सम्बन्धी विशेद श्रायः छुप्त हो चुफे थे। 
दो-एक बातें विचारणीय हैं | देखिए मनू (८।२६८-२७२ एवं २७४, नारद (१८।१६-१७ एवं २२-२४) | यहाँ तक फ्ि 
सच्ची गाली (यदि कोई व्यक्ति क्रोघ में चोटी में पकड़े गये किसो पूर्व अपराधी को चोर कहे या अच्चे को भन्धा या 
लगड़ा वहे) के लिए मनु (८२७४० नारद १८।१८) ने एक कार्पाषण का दण्ड छगाया है। कौटिल्य (३।१८) एवं 
विष्णु० (५।२७) ने ऐसे अपराधों में क्रम से ३ एवं २ पणों को दण्ड-व्यवस्था दी हैं। यदि गाछी झ्ूंठ-मूठ में दो गयी हो 
तो इस प्रकार की सच्ची बातों के लिए जो दण्ड लगता है उत्तका दूना दण्ड देना पड़ता है। यदि व्याज-प्तुति की जायें, 
अर्थात्‌ किसी एक आँख वाले या अन्धे को सुन्दर आँखों बाला कहा जाय तो दण्ड छगता है (कौटिल्य ३॥१८)। यदि 
किसी कौ प्रसिद्ध पतित या चोर के साथ रहने के छिए मना किया जाय तो दण्ड नहीं लाता (कात्पाथन ७७६) | यदि 
गाली देनेवाका यह कहें कि 'अबोघता, असावधानी, वैर या मित्रता के कारण मैंते ऐसा कह दिया है भौर अब ऐसा 
नहीं करूँगा. तो उत्ते केवछ आधा दण्ड छगता है (कात्यायन ७७५; विवादरत्नाकर, पृ० २४६; विवादचिन्तामणि, पु० 
७०; स्मृतिच न्द्रिका २, पु० ३२७; व्यवह्वारप्रकाश पु० ३८४; कौटिल्य ३।१८) | यदि कोई कर्तव्यरत राजा को गाली 
_ दें तो उसकी जीम काट ली जाती है और उसकी सारी सम्पत्ति छीन छी जाती है (नारद १८।३० एवं यग्राज्ञ० २। 
३०२) । आपस्तम्बधर्मसूत्र (२।१०।२७।१४) ने घर्मरत तीन उच्च वर्णों को गाली देनेवाक्ले शूद्र की जीम काट लेने की 
व्यवस्था दी है | 
दण्डपारुष्य 

कौटिल्य (३॥१९) ने इस क्षीर्षघक के अन्तर्गत स्पर्श करने, धमकी देने या थास्तविक रूप से आहत करने को 
सम्मिलित किया है | नारद (१८।४) के मत से हाथ, पैर, हथियार या किसी अन्य वस्तु (ढेला आदि) से छरीरांगों पर 
घाव करने या राख आदि से गन्दा कर देने या एक-दूसरे को पीड़ा देने को इसके अन्तर्गत रखा है । मिताक्ष रा (याज्ञ० 
२।२१२) ने तो पश्षुओं को पीड़ा पहुँचाने तथा पेड़ गिरा देने को भी इसके भीतर ही गिना है । नारद (१८।५-६) के 
मत से दण्डपारुष्य के तीन प्रकार हैँ--प्रथम, मध्यम एवं उत्तम, यथा--आक्रमण करने की तैयारी करना, बिना किसी 
अनुष्ाय या परितताप के क्लाक्मण करना और घायछ फरना । इन तीनों को पुनः तीन भागों में बाँटा गया है, जो व्यक्ति 
या वस्तु के हीत, मध्यम या उच्च मूल्य पर निर्भर माने गये हैं । स्मृतिचन्द्रका (२, पृ० ३२७) एवं व्यवहारप्रकाश 
(पु० ३७०) के परिष्चिष्ट के इलोक में आया है--बह व्यक्ति दण्डपारुष्य का अपराधी हैं जो पीड़ा पहुँचाता है या रक्त 
निकाल देता है, क्षत करता है, तोड़ता है, काटता है और दारीरादि अंगों को फाड़ देता है | बृहस्पति ने लिखा है कि हाथ, 
पत्थर, छाठी, राख, पंक, धूक्ति या हथियार से मारना या चोट पहुँचाना वण्डपारुष्य कहल्लाता है ।* 

मिताक्षरा (याज्ष० २२१२) ने वाब्पादष्य एवं दण्दपादुष्य के विषय में कुछ प्निद्धान्त बनाये हैं। जो व्यवित 
गाछी दिये जाते या शाक्रमण किये जाने पर अपनी ओर से वैसा ही अपराध नहीं करते उन्हें प्रशंसित करना चाहिए, 
किन्तु जो स्वयं प्रत्यत्तर दे देते हूँ उन्हें भी दण्डित करना चाहिए, किस्तु उन्हें प्रथम गाछो देने वाक्ते तथा मारने-पीटने वाक्े 
की अपेक्षा कम दण्ड मिक्लना चाहिए | कित्तु दो व्यक्ति यदि आपस में उल्तप्न जायें और यह न प्रकट हो पके कि किसने 





३. दण्डपारुष्यं स्पर्शनमवगु्णंनं प्रहतमिति | अर्थक्षास्त्र (३।१ ९, )। 
४. हस्तपापाणछगुडभ॑स्मकर्दमपांशुभमिः ॥ आधुधैदच प्रहर्ण दण्डपारुष्यमुच्यत्ते ॥ बूहस्पति (विवावरत्नाकर, पृष्ठ 
२५९) । 
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पहले आरप्श किया तो दोनों को वरावर-बरात्र दण्ड मिलना चाहिए | यदि दो व्यक्ति कड़ जायेंतों प्रथम 
आक्रामक फो तथा जो आगे बढ़कर छगातार आक्रमण करना रहता है, उसे अपेक्षाकृत अधिक दण्ड मिलना चाहिए । यदि 


दग॒पाक, गेंद, चाण्शाछ, व्याघ, हाथीवान, ब्रात्य, दाग आ दि नीच छोंग कुलीनों एवं आचार्यों पर दण्डपारुष्य प्रयुक्त , 


करें तो अच्छे व्यधितगों द्वारा उन्‍हें यहीं एवं छठी समय दण्डित करना चाहिए (अर्थात्‌ उन पर फोड़ें आदि बरसाने 
पाहिए !)' किन्तु यदि ऐसा न हों सके तो राजा को चाहिए कि वह उन्हें उनके अपराध के अनुरूप शारीरिक दण्ड दें; 
डिन्तु उनसे अर्थ-दण्छ ते छे, फ्योंकि उनका घन गहित माना गया हैं ।* , 

विभिन्‍न स्मृतियों में विभिन्‍न दण्डों की व्यवस्या पायी गयी है और हम उनके धिस्तार में यहाँ नहीं पड़ेंगे । 
कात्यायन (७८६) ने व्यवस्था दी है कि जिस प्रकार वाक्पारुष्य में दण्ड गाली देनेवाले एवं जिसे गाली दी जाती है उतकी 
जाति के अनुसार दिया जाता है, उसी प्रकार दण्डपारुष्य में भी होता है । अर्थात्‌ यदि अपराधों मार खानेवाले से होन 
जाति का हो तो उप्ते अधिकर दण्ड दिया जाता है तथा यदि मारने वाछा मार खाने वाले से उच्च जाति का हो तो कम 
दण्ड विया जाता हैं। मनु (८२८६) एवं उद्वना (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ३२८) ने मनुष्य एवं पशु को लगें हुए घाव के 
अनुसार दण्ड देने की व्यवस्था दी है ।* संध्कृत साहित्य में दण्डपारुष्य पर दण्ड दें ने के विषय में प्राचीनतम उल्लेख तैत्ति- 
रीय संधहिला (२।६।१०।॥२) में प्राप्त होता है--“जो ब्राह्मण क्रो मारने की घमकी देता है उसे सौ (गाय या निष्क) का 
दण्ड, जो ब्राह्मण फो पीटता है उसे एक सहन का दण्ड तथा जो इस प्रकार आक्रमण कर रक्त निकाछ देता है उप्ते उतने 
वर्षों तक पितरों क्रो ल देखने का (शाप का) दण्ड मिलता है जितने घुलिकण उस रक्त में गिरकर मिल जाते है | इस 
विषय में देखिए जैमिनि (४।॥१७), गौतम (२१।२०-२२) एवं मनु (११।२०६-२०७) जहाँ उपयुक्‍त कथन की विभिन्‍न 
व्याख्याएँ उपस्यित की गयी हैं। कौटिल्य (३॥१९) ने विभिन्‍न दण्डपारुष्यों के लिए भिन्न-भिन्न दण्डों की व्यवस्या 
दीहै। 

«बृहस्पति का कहना है कि यदि कोई घूछ, विभूति (राख) आदि किसी पर फेंके या किसी को हाथ से पीट दे तो 
उस पर एक माय का दण्ड छगता हैं, यदि वह किसो को छड़ी या पंत्यर या इँट से मारे तो दो भाष देने पड़ते हैं | 
किन्तु यह व्यवस्था बराबर की जाति वालों के लिए है। यदि कोई किसी दूसरे की पत्नी या अपने से उच्च जाति वाले को 
मारे या पोटे तो दण्ड उसी के अनुरूप अधिक छाता हैं। जो क्िप्ी के चर्म को काट देता हैं या आक्रमण से रक्त निकाल 
देता है तो उसे सौ पण देते पड़ते हैं, जो काट फर मांस निकाक्त देंता है उसे छः माप्त देने पड़ते हैं तवा जो हडूडी तोड़ 
देता हैँ उसे निष्कासन का दण्ड मिलता है (मनु ८२८४७ नारद १८।२९) | कात्यायत ने कान, अधर, नाक, पाँव, 
बाँख, जीभ, लिंग, हाथ काटने पर सबसे बड़े दण्ड की तथा घायछ करने पर मध्यम दण्ड की व्यवस्था दी है । यदि 
बाद तौन उच्च वर्णों को पीडे तो जिस अंग से पीटे- उसका वह अंग काट लिया जाना चाहिए (गौतम १२।१, कौटिल्य 
३।१९, मनु ८२७९, याज्ञ० २२१५ एवं बृहस्पति) | मिताक्षरा (याज्ञ० २२१५) ने यही बात क्षत्रिय को पोटनें पर 





५. अलृदपधूर्तदासानां म्लेच्छानां पापकारिणाम्‌ । प्रतिकछोमप्रसूतानां ताडन नार्थतों दम: ॥ कात्यायन (अपरार्क पृ० ८१३, 
विवादरत्नाकर, पु० २७८); प्रातिलोम्यास्तथा चान्त्याः पुदुषाणां मलाः स्मृताः | ब्राह्मणातिक्रमें बध्या न दातव्या 
घर्न ववचित्‌ ॥ विवादरत्नाकर (पृ० २६९) | 

६. वाक्‍्पारुष्पे यथैवोकता: प्रातिछोम्यानुलों पतः तर्थव दण्डपारुष्ये पात्या दण्डा यथाक्रमम्‌ ॥ कात्यायत ७८६ (पराशर- 
माघवीय ३, (० ४१८; विवादरत्नाकर २६९)। यत्र नोक्तों दमः सर्वेरानन्त्यात्तु महात्मभिः। तत्र कार्य परिज्ञाय 
वर्तव्य दण्डधारणम्‌ | कार प्राणियु प-व्यन्वरैसत्पादितं दुःखम्‌ | स्मु० चु० २, पृ० ३२८ । 
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८१२ धर्मशाहत्र का इतिहाल 


चैदय के लिए छागू की है। मनु (८॥२८०) ने यही दण्ड उत्त घाद्व के छिए दिया है जो किसी उच्च जातीय को मारने के 

लिए हाथ या लाठी उठाता है। मन्‌ (:२८१-२८३८ नारद १८।२६-२८) ने कहा है कि यदि कोई नीच जाति का। 

व्यक्तित किसी उच्च जाति के ब्यक्ति के साथ ही एक आसन पर उद्घुत रूप से बैठे तो उसकी कमर तप्त छोहे से दाग 

कर उसे निष्कासित कर देना चाहिए या उसके ज्तड़ पर घाव कर देना चाहिए (इस प्रकार की वह मरते न पाये) | 

यदि कोई छुद्द किसी ब्राह्मण पर निर्भर होगर शक दे तो उप्के अबर काट छिये जाने चाहिए, यदि कोई छूद्र किसी 

ब्राह्मण पर मछ-म॒त्र फैके तो लपराधी अंगों को काट लेता चाहिए तया यदि कोई दाद किसी ब्राह्मण के बाल, पैर, दाढ़ी, 

गरदन, अण्डकोषों को पकड़कर छ्लींचें तो उसके हाथ फाट लिये जाने चाहिए । यदि फिसो अकेले व्यक्ति को कई छोग 

मिछकर पीटें तो प्रत्येक को उस्त अपराध का दूना दण्ड छगता है (याज्ञ० २।३२२१; कौटिल्य ३।१९; विष्णुघर्मसूत्र (५। | 

७३) ।* कौटिल्य (३॥१९), मनु (८२८७), याज्ञ० (२।२२२), बृहस्पति, कात्यायल (७८७) विष्णुघर्मसूत्र (५॥७५-७६) 
+ ने लिखा है कि घायक कर देने पर अपराधों को दर, भोजन तथा अन्य व्ययों फी व्यवस्था तब तक करनी पड़ती है जब 

तक कि वह व्यवित काम करने के योग्य त हो जाय । 

सम्पत्ति नाक्ष करने तथा पशुओं को मारने या अंग-विच्छेद करने पर कौटिल्य, मनु, याज्ञवल्वय आदि ने विभिन्‍न 

दण्डों की व्यवस्था दी है । पशुओं को मार डाछते या पीटने पर मनु (८॥।२९६-२९८) ने कई प्रकार के दण्डों की व्यवस्था 

दो है जो पश्ञुओं के मल्य आदि पर निर्मर है। वृक्षों, झाड़ियों एवं छताओं को काट-पीट करने पर भी दण्ड-व्यवस्त्या है 

(पाज्ञ० २।२२७-२२१, कौटिल्प ३।१९ एवं कात्यायन ७९३) | याज्ञवल्वय (२।२१४) ने छिखा है फि यदि उन्तत्त होने 

पर या पागल हो जाने पर या पभ्रमवक्च कोई किसी पर कौचड़, मिट॒टी, थूक या मछ मन्न फेक दे तो वहू दण्डित नहीं होता। 

किन्तु इत मामलों पर कौटिल्य ने वाह्तविक दण्ड का आधा लगाया है | 


स्वतः दंण्डप्रयोग के भवसर 


अपनी प्तम्पत्ति या प्राण की रक्षा के लिए व्यक्त क्‍या कर सकता है ? इस विषय में घर्मज्षास्त्रकारों नें विवेचन 
ज़पस्थित किया है। आतताधियों के विषय में चर्चा करते समय इस विषय में हमने इस प्रस्य के द्वितोग भाग के तुतोर 
अध्याय में कुछ कह दिया है । किसी अ ब्राह्मण को मार डालने के विषय में बहुत-से मतन-मतान्तर हूँ, किस्तु 
किसी भी जाति के आततासमी को मार भगाने या वल्पूर्वक हटा दैने (भक्ते ही उत्तकी हत्या हो जाय) के विषय में कोई 
| भेद नहीं है| गौतम (७॥२५) ने प्राण-मय के समप ब्राह्मण को भी अस्त्र-स्त्र से अपनो रक्षा करने को कहा है | बौघा- 
|. ._* गत्त (२।२८०) मनु/ (८।३४८॥।३४९) आदि ने कहा है कि ब्राह्मण एवं वैद्य भी यदि पातक्रियों द्वारा घर्म-कार्य में बाघा 
कक पायें, या जब बाह्याक्रमण से गड़बड़ी उत्पन्त हो जाय, या जब उनके प्राणों पर आ जाय, या जब उन्हें गायों या सम्पत्ति 
या स्त्रियों या ब्राह्मणों की रक्षा करनी हो तो बक का प्रयोग कर सकते हैं । भिताक्षरा (याज्ञ ० २२८६) ने मनु के इस 
कथन को उसी दक्षा में चित माता है, जब कि समय से राजा को सूचना न मिक्त सके और देरी होने से भयंकरता की 

उपस्थिति हो जाने वाली हो । | ४ 
. कात्यायन (८००) का कथन है कि प्राण छेने पर उद्यत व्यक्ति को मारने में कोई अपराध नहों है, किन्तु यदि 
आक्रामक घेर लिये जायें तो उन्हें बन्दी बनता लेता चाहिए और मारता नहीं चाहिए । अपरार्क (याज्ञ० ३॥२२७) का 
कथन है कि जो आग छगाने या मार डालने पर तुछा हो या भाग छगा रहा हो या मार रहा हो तो उसे आततायी कहुना 


आाााणााआआाााणाणाणछणणणणछा 





७, महाजनस्यैर्क ध्ततः प्रत्येक द्विगुणो दण्ड: । अर्थश्वास्त्र (३९९) । 





। 





भंततायों के प्रतिरोध का अधिकार ्ड्ु 

हि चाहिए; जब उसे ऐसा करने से रोका न जा सके और मार डालना ही एक उपाय रह गया हो; धर्मक्षास्त्रकार ऐसा करने 
को भनुचित नहीं कहते । किन्तु यदि उसे घायक करके रोका जा सकता है तो जान से मार डालना अपराध कहा 
जायगा । मेघातिथि (मनु ८।३४८) ने अपनी व्यारूपा में स्पष्ट किया हैं कि ऐसे आततायी को मार डालना चाहिए, भक्ते 
ही वह अपने दुष्कर्म में लगा हुआ हो या उसे सम्पादित कर चुका हो । भिताक्ष रा (याज्ञ ० २।२२) का कथन है कि अपने 
प्राणों की रक्षा, स्त्रियों, दुर्बलों आदि की रक्षा में विरोध करने एवं मार डालने का अधिकार है और यदि ऐसा करने 
'पर ब्राह्मण की हत्या हो जाय तो राजा द्वारा दण्ड नहीं मिक्ता और इस प्रकार की ब्रह्म-हत्पा का प्रायदिचत्त हुछका होता 
है । इसी प्रकार पंजें एवं सींग बाले पद्ुओं, फण वाले साँपों या आक्रामक घोड़ों एवं हाथियों को मार डालने में कोई अपराध 
नहीं है (कात्यायत ८०५; स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ३१ ६) | 
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अध्याथ ६४ 
स्तेय (चोरी) 


ऋग्वेद में तस्कर, स्तेन एवं तायु का बहुघा उल्लेख हुआ है, यथा “गोएँ हमसे न बिछूडें, कोई तस्कर (चोर) 
उन्हें पोड़ा न पहुँचाये” (ऋग्वेद ६।२८।३), “पूषा मार्गों की रक्षा करता हैं ओर गुप्त घनों को जानता हैँ, जैसा कि 
कोई तस्कर जानता है” (ऋ० ८।२९॥६) ऋग्वेद (१०।४।६) से ज्ञात होता है कि चोर छोग साइसो होते हूँ _ तथा छोगों 
को रस्तियों से बाँध छेते हैं, तथा तस्कर रात्रि में दिखाई पड़ते हैं (ऋग्वेद १।१९१॥५) | ताथु दाद भारत-पारसी 
दाब्द है (ऋ० १॥५०१२, ४॥३८।५, ६।१२।५) | स्तेंन का अर्थ है गाय चुराने वाला (ऋ० ६।२८।७) | छझ्तेन को पकड़ 
छेने पर रस्सी से बाँध लिया जाता था (कर ८।६७।६४) | ऋग्वेव (७॥५५॥३) में कुत्ते को स्तेव एवं तत्कर के पीछे 
दौड़ने को कहा गया है; छगता है, यहाँ स्तन का अर्थ है बहु चोर जो सम्पत्ति को गुप्त रूप से उठा छे जाता हूँ तथा 
तस्कर वह है जो खुले आम चोरी करता है । वाजसनेयी संहिता (११।७९) तथा तैतिरीय संदधिता (४।१०१०।२) में 
स्तेन तथा तस्कर के अतिरिक्त मलिम्लु शब्द भी आया है। अधथर्ववेद (४३) में भेड़ियों, व्यात्नों एवं तस्करों के विरुद्ध 
मन्त्र कहे गये हूँ । 

मनु (८।३३२), " कौटिल्य (३।१७), नारद (२७॥१२) आदि में स्तेय को साहस से पृथक माना गया है | कात्याथन 
(८।१०, दायभाग ६।९, पु० २२४) ने स्तेय के विषय में यों छिख्ा है--जो परद्वव्य-हरण प्रच्छन्त होता हूं या प्रकाश 
में होता हैं या रात्रि या दिन में होता है, उत्ते स्तेय कहते हैं, सोते हुए या असावधान या उन्मत्त छोगों के घन का कई 
साधनों से हर छेने को स्तेय कहते हैं (नारद १७१७) | चोरों की गयी बल्तु के अनुसार यह तीन प्रकार का होता 
है---स्ाधारण (मिट्टी के बरतन, आसन, खाट, लकड़ी, खाल, घास, दाल, भोजन); मध्यम (रेशम के अतिरिक्‍त अन्य 
परिघान, गाय-बैछ के अतिरियत अन्य पछ्यु, सोने के अतिरिक्‍त अन्य घातु,. चावल एवं जो) तथा गम्भोर (जब सोने के 


जेबर, रेशम के वस्त्र, सित्रियाँ, पुदष, पालछतु पशु, हाथी, घोड़े तथा ब्राह्मणों या मन्दिरों का घन चोरी में जाता है) | और 


देखिए नारद (१७॥१३-१६) एवं याज्० (२२७५) । 


मनु (९॥२५६) एवं बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ३६ एवं व्यवहारप्रकाश पृ० ३८६) के अनुसार तस्कर 
(जोर) या तो प्रकाश (प्रकाश या खुले रूप बाछे) या अप्रकाद् (गुप्त) होते हैं । गलत तराजू एवं बटबवरे बाछे व्यापारी, 


. १. नता नजश्नन्ति न दम्माति तह्करो मासामामित्रो व्यथिरा दघर्षति | ऋ० (६।२८।३); पथ एक: पीपाय तस्करों यर्या एंव 


बेंद निधीनाम्‌ ।। ऋ० (८।२९।६); तनृत्यजेब तस्करा वन रघनामिर्दद्भिरम्यबोताम्‌ ॥। ऋ० (१०।४।६); ओर 
देखिए निरुक्‍त (३।१४) | 

२. मे जनेषु मलिम्लवरः स्तेनामस्तस्करा तने । ये कर्वोष्वधायवस्ताँस्‍ते दवामि जम्भयो: | वाजसनेयों सं० (११७९) | 
तेत्तिरीय संहिता की टीका में जाया है--स्तेनाः गुप्तचौराः, तस्कराः प्रकंट्चौरा:, अतिप्रकटा निर्भया प्रामेषु 
बन्दिकरा मलिम्लुवः । 


/ 
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जुआरी, मिथ्याचिकिताफ (पर्वेक था नकलो वैध), सम्यों' के घूसखोर, वेश्याएं, मध्यक््यता की वृत्ति करने बाले, 
'कमसक्त (नकली) बह्तुओं के व्यापारों या यादू या हस्तरेखा या सामुद्रिक से भ्रविष्य-्वाणी करने वाले, झूठे साक्षी आदि 
प्रफाश तस्कर कह जाते हैं ॥ मनु (६।२६१-२६६) ने लछिल्ला है कि इस प्रकार के तस्करों का पता छगाने के किए राजा 
द्वारा सभा-स्यलों, जलपान-गुहों, वेदया-भवनों, मद्य-शालाओं, नाटकघरों आदि में ऐसे गुप्तवर नियुक्त करने चाहिए 
जो वेप-परिदर्तन कर सबका पता चढायें। अगप्रफाश तस्कर वे हैं जो छिपे तौर से सबरी (सेंघ मारने वाले हथियार) 
या अन्य हथियार लेकर घूमते हैँ । इसके मुख्य नौ प्रकार हैं--उत्केपक (उत्तक्‍का, जो किसी अन्य काम में लगे व्यक्ति 
का सामान उठा छेता है), संबिभेता (सेंच मारनेबाछा), पान्यमुद्‌ (यात्रियों को छूट छेने वाला), प्रन्थि-भेदक (जेब- 
कृतरा या पाकेटमार) इन्नो-चोर, प्रुर्णचोर, पश्ु-चोर, अइव-चोर तथा अन्यः पशु-चोर | याज्ञ० (२।२६६-२६८) एवं 
नारद (परिक्षिष्ट ९-१२) ते चोरों को पकड़ने एवं उनका पता छगाने की विधियाँ बतायी हैं। यथा--राजकर्म चारी 
(पुलिष) द्वारा चोरी का कुछ सामान प्राप्त कर, या पद-चिह्न द्वारा या पुराने चोर को पकड़कर, या ऐप्ते व्यक्ति को 
पकड़ कर जो अपना पता न बताये । सनन्‍्देह पर भी व्यक्ति पकड़े जा सकते हैं, या पुछने पर अपना नाम या जाति न 
बताने बारे को पकड़ा जा सकता है। जुआरी, शरात्री, वेइ्यागामों को चोरी के सन्देह में पकड़ा जा राकता है; यदि पूछे 
जाने पर मुंह सूख जाय या स्व॒र बदल जाय तो व्यक्तित पर सन्देह किया जा सकता है; ऐसा व्यक्ति जिसके पास प्रचुर 
सम्पत्ति न हो, किन्तु पर्याप्त मात्रा में व्यय करता हो तो उस पर मो सन्देह किया जा सकता है; जो व्यक्ति खोयी हुई 
वस्तु बेचे या पुरानी वस्तु बेचें या बेश घारण कर घूमें या जो दूसरे की सम्पत्ति या घर के विपय में पूछताछ करे उस 
पर सन्देद्ठ किया जा सकता है। मिताक्षरा (याज्ञ० २।२६८) ने नारद का उद्धरण दिया हैं कि केवल सन्देह पर ही 
भपराघ सिद्ध नहीं होता, अतः राजा को भल्ती प्रकार छानवोन करनी चाहिए, क्योंकि निरपराधी भी उपयुक्‍त लक्षण 
प्रकट कर सकते हूँ या अपने पास में वैसी-वस्तुएं (चोरी की) पा सकते हैं । यदि चोरी की बस्तु किसी के पास प्राप्त 
हो, तो यह सम्भव है कि वह उसके पाप्त किसी अन्य व्यवित द्वारा आयी हो, या वहू उसे पड़ी मिली हो, या उसकी उसने 
स्वयं चोरी की हो; झ्षुठे व्यक्तित वहुधा सच्चे व्यक्तियों का चेहरा बनाये रहते हैं । देखिये नारद (१।४३ एवं १७१), 
मनु (९२७० ल्‍मत्सख्यथ० २२७॥१६६) । चोरी में पकड़ लिए जाने पर केवल अस्वीकार से ब्यक्तित बरी नहीं होता, 
उत्ते प्रमाणों द्वारा (यया--वहू उस समय अन्यत्र था) या दिव्य द्वारा अपनी सचाई सिद्ध करनी पड़ती है 
(याज्ञ० २।२६९) । 


प्रकाश (प्रकट) चोरों को दण्ड अपराध के हलकेपन या ग्रुद्ता के अनुपात में मिलता है न कि उनकी 
सम्पत्ति के अनुपात में। और देखिये बृहस्पति (पराशरमाघवीय हे, पूृ० ४२९-४४० एवं व्यवहारप्रकाश 
पु० ३८७-३८८) । मनु (९।२९२) एवं मत्स्यपुराण (२२७६१८४-१८५) के अनुश्तार कण्टकों (धोलषेबाजों) में 
सुनार सबसे धड़ा कण्टक है, यदि यह धोखा करता हुआ पकड़ा जाय ता उमप्रके अंगों का बिच्छेद, थोड़ा थोड़ा करके 
करना चाहिए । | 

गुप्त या अध्रकादा या अप्रकट चोरी के विषय में विशिष्ट नियम दिये हुए हैं| पूर्वोक्त तोन प्रकार की चोरी में 
वे ही दण्ड दिये जाते हैं जो सांहस के तीन प्रकारों के लिए उल्लिक्षित हैं (नारद १२।२१) | मनु (८।३२३) ने कुलीोन 
मनुष्यों (विद्योषतः स्त्रियों) एवं बहुमूल्य घातुओं की चोरी में मृत्यु-दण्ड की व्यवस्था दी है। व्यास ने श्त्रियों की चोरी 
पर जलते लोहे के ऊपर जलकर मार डालने तथा मनुष्यों की चोरी पर हाथ-पैर काट डाछने की दण्ड-व्यवस्या दी है ॥ 
याज्ञ० (२।२७३) ने दूसरों को बन्दी बना केने, अद्वों एवं हाथियों की चोरी तथा हिसावृत्ति से दूसरे पर आक्रमण करने 
पर छूली पर चढ़ाने को कहा है । मनु (५।२८०) वे राजा के भण्डार में एवं अस्तागार में ठेंध छगाने या मन्दिर के 
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प्रकोष्ठ में चोरी करने पर या हाथी, घोड़ा एवं रथ चोरी करने पर मृत्यु-दण्ड की व्यवस्था दी है । राति में सेंच छगाने 
(मनु ९।२७६) पर हाथ काटकर शाली पर चढ़ा दैने की व्यवस्था दी गयी है | याज्ञ० (२।२७४), मनु (९१।२७७) एवं 
विण्णुघर्मसूत्र (६।१३६) ने जेंबकतरों (प्रन्थिनेदकों) के प्रथम अपराध पर अंगुठा एवं तर्जनी काट लेने की, दूसरे अपराध 
पर हाथ-पैर काट लेने की तथा त्तीसरे अपराध पर मृत्यु दण्ड की व्यवस्था दी है । चोर को चोरी के सामान की पूर्ति भी 
करनी पड़ती थी (मनु ८।|३२०, याज्ञ० २।२७०, बिष्णुघर्मधृत्र ५॥८९ एवं नारद, परिदिष्ट २१)। नारद (परिष्षिष्ट 
२२-२४) के अनुसार साधारण चोरी के सामान के मूल्य का पाँच गुना देना पड़ता था, किन्तु मनु (:।३२६-३२%) ने 
केवल दूने की बात कही है | 

गौतम (१२।१२-१९४), मनु (८।३३७-३३८) एवं नारद (परिक्षिष्ठ ५१-५२) के अनुसार उच्च जातियों को 
अपेक्षाकृत अधिक दण्ड मिल्तता है, यथा--शूद्र को चोरी की वस्तु का आठ गुना देना पड़ा तो उसी अपराध में वैद्य, 
क्षत्रिय एवं ब्राह्मण को क्रम से १६, ३२ एवं ६४ गुना देना पड़ता है, क्योंकि उच्च स्थिति एवं संझकृति के अनुसार इन्हें 
अधिक ईमानदार होना चाहिए। मनु (८।३८०) ने छिखा है कि सामान्यतः ब्राह्मण को किसी भी अपराध में मृत्युदण्ड 
नहीं मिलना चाहिए, उसे देषा-निर्वासन का दण्ड मिक्त सकता हैं, किन्तु यह अपनी सम्पत्ति अपने साथ के जा सकता 
है | किन्तु अन्य अपवाद भी मिलते हैं । कात्यायन (८२३) का कथन है कि मानवों (मनु के अनुयाभ्रियोँ या सम्प्रदाय 
के लोगों) के अनुसार चोरी के सामान के साथ पकड़े गये छोगों को तत्झण प्रवासित कर देना चाहिए | किन्तु गौतम 
सम्प्रदाय के मत से ऐसा नहीं करता चाहिए, क्योंकि इस नियम से देक्ष में छोगों की कमी हो जायगी । विवादरत्नाकर 
(पु० ३३२) ने कात्यायन के इस कथन को विद्वान्‌ ब्राह्मणों के लिए ही ठीक माना है । विवादरत्नाकर (पु० ३३२) एवं 
विवादचिन्तामणि (पृ० ९२) ने कात्यायन के दो पद्म (2२४-८२५) उद्घुत कर व्यक्त किया है कि यदि अविद्वान्‌ 
ब्राह्मण चोरी के सामात के साथ या बिता सामान पक्ड़ लिया जाय तो उसे उपयुक्त लक्षणों से दाग देना चाहिए भौर 
उप्तकी सारी सम्पत्ति छीन ली जानी चाहिए, किन्तु ऐसा करने के पूर्व अपराध निश्चितत रूप से सिद्ध हो जाना आवश्यक 
हैं। दूसरे पद्चय में यह आया है कि यदि चोर ब्राह्मण न तो विद्वान हो और न घनी तो उत्तके पैरों में बेड़ी डाक्त देना 
चाहिए, उसे कम॑ भोजन देना चाहिए और मृत्य-पर्यन्त उससे राजा हारा काम कराना चाहिए। गौतम (१३।३६- 
४८), नारद (परिक्षिष्ट १३-१४), मनु (९॥२७१ एवं २७८), कात्यायन (८२७) आदि के मत से छोग जान- 
बूझकर चोरों को मोजन, अग्नि (जाड़े में तापने के लिए) जल या धारण देते हैं या चोरी की वस्तु ग्रहण करते 
हुँया क्रय करते हूँ या छिपाते हैं, उन्हें चोरों के समान ही दण्ड मिलता है। इस विषय में देखिये याज्ञवल्कय 
(२।२७६) । 

कुछ विषयों में बिना आज्ञा लिए बस्तुओं का उपयोग अपराध नहीं माना जाता । गौतम (१२।२५), मनु 
(८।३३९०मत्स्यपुराण २२७।११२-११३), गाज्ञ़> (२।१६६) ने तीन उच्च जातियों के लोगों को घास, इंधन, पुष्प, 
गाय को खिलाने के छिए पत्ते आदि तथा देवपूजा के छिए पुष्प आदि छे लेते पर तथा अरक्षित फल तोड़ने पर अपराधी 
नहों ठहराया है । ऐसा करने पर न तो दण्ड मिक्तता है और न पाप ही छगता है (कुल्लूक, मनु, ८३३९) । एक स्मृति 
में आया है कि बिना माँगें ऐसा करने पर हाथ काट लिये जाने चाहिए, किस्तु भिताक्षरा (याज्ञ० २।१६६) एवं अपरार्क 
(पु० ७७४) भादि ते ऐसा केबल उत छोगों के छिए माना है जो द्िज नहीं हैं और जो किसी कठिताई में नहीं हैं या 
जो गाय को ख़िछाने या पूजा के लिए ऐसा नहीं करते हैं । 

___ सह विषय आदि काछसे हो विचाराघीन रहा है। आापस्तम्बधर्मसूत्र (१०२८।१-५) में आया है कि कौत्स, 
३. सन्धिच्छेदकृतो ज्ञात्वा शूलकमाप्राहयेत्पमु: | बृहस्पति (व्यवह्वारप्रकाञ्, पु० इट८) । 
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भुश्षमर' में धांरी को कुछ छूट <२७ 


हारीत, काण्व एवं पौष्करसादि के मत से चाहें थोड़ा हो या कोई भी परिस्थिति हो, बिना भ्राज्ञा के किसी का कुछ छेना 
चोरों है, किन्तु वाष्थायणि के मत से कुछ अपबाद हैं, यथा--स्वामी को, थोड़ी मात्रा में मुदूग (मूंग) या माप (उरद) 
या घास गाड़ी में जुते हुए बलों को खिलाते समय मना नहीं करना चाहिए, किन्तु यदि इन बसछ्सुओं को खिलाने वाका 
अधिक मात्रा में खिछासेगा तो वह चोर समझा जायगा | शान्तिपर्व (१।१६५॥१ १-१३), मनु (११॥१६-१८) एवं याज्ञ० 
(३॥४३) में आया है कि यदि बिता अन्न के कोई ब्राह्मण या अन्य व्यक्ति तीन दिनों तक उपवास किये हो तो चौथे 


दिन वह कहीं से भी, चाहे किसी का खलिहान हो या लेत हो या घर हो, एक दिन के लिए वस्तु ग्रहण कर सकता 


है, किन्तु प्रइन पूछने पर उप्ते वास्तविक कारण बता देना चाहिए । किन्तु हीन जाति का व्यक्तित ऐसा तभी कर सकता 
है जब कि स्वामी (जिसका सामान वह बिना कहे उठा लेता है) पापी हों और अपनी जाति के घर्म का पाछन नहीं 
करता हो । व्यास (स्मृतिचन्द्रिका १, पु० १७५) ने आपत्ति के समय भोजन के लिए चोरी करता अपराध नहीं माना 
है, किन्तु यह चोरी प्रथमतः अपने से किसी हीन जाति वाले के यहाँ, तब बराबर वाले के यहाँ णोर अन्त में अपने 
से ज़च्च-जाति के यहाँ की जा सकती हैं। मनु (८।३४१, मत्स्यपुराण र२२७।११०,११४), नारद [प्रकीर्णक ३९), शंख 
एवं कात्यायत (८२२ को) के मत में भोजन कम पड़ जाने पर यात्री द्वारा बिना माँगे किसी के खेत से दो ईखों, दो 
मूलियों, दो तरबूजों (तरबूज), पाँच आमों या दाड़िमों, एक मुदृठों खजूर, बेर या चावल या गेहूँ या चना छे छेना अपराध 
तहीं माना गया है ।४ | 
साहस (गुंडई, छूट-मार, डाका) 

मनु (८।३२२), कौटिल्य (३॥६७), नारद (१७॥१), याज्ष० (२।२३०) एवं कात्यायन (७९५-७९६) दे 
साहस को ऐसा कर्म माना है जो राजकर्मचारियों या रक्षकों या अन्य लोगों की उपस्थिति में भी बल्पूर्वक किया जाय ॥ 
'साहस' छब्द साहस अर्थात्‌ बल (नारद १७१) से निकछा है। कभी-कभी साहस स्तेय से पृथक माना णाता है 
(मनु ८।३३२, कौटिल्य ३।१७ एवं नारद १७।१२), क्योंकि स्तेय (चोरी) बिना बल प्रयोग किये गुप्त रूप से फिसी का 
घन के लेता है । और ज्ञाहस में बछ यथा हिसा का प्रयोग निहित हैं। साहुस के चार प्रकार हँ--मनुष्यमारण, चौय॑ 
(चोरी), परवाराभिमर्शन (दुसरे की स्त्री को छीन क्ेना) एवं पादष्य (इसके दो प्रकार हैं) देखिये बुहस्पति (स्मृति- 


चन्द्रिका २, पृ० ३१२ एवं व्यवहारप्रकाश, पृ० ३९२), नारद (१७॥२) आदि । साहस करने वाले को चोरों भादि की 


४. तिलमुद्गमाषयवगोघूमादीनां सस्यमुष्टिग्रहणेघ्‌ न दोषः पच्िकानाम्‌ | छांख (स्मृतिचन्द्रिका १, पृ० १७६); तरपुष 
वारुके दे तु पज्चाम्र' पण्चदाडिमम्‌ । लर्जू रबदरादीनां मुष्टि प्रह्न्त दुष्पति ।। बृह० एवं कात्यो० (गृहस्थरत्नाकर, 
पृ० ५२०); चणकल्री हिगोघुमयवानां मृदूगभाषयों: । अनिषिड्धप्रहीतब्यो मुष्टिरेक: पथि स्थित: ॥ मिताक्षरा (याज्ञ० 
२।२७५) | द " 

५. स्यात्साहस॑ त्वत्ययवत्‌ प्रसभ॑ कर्म यत्कृतम्‌ । निरसवय॑ भवेत्स्तेय॑ ह॒त्वापच्ययतें च यत्‌ ॥ मनु (८।३३२); साहस- 
मन्त्रयवत्‌ प्रसमकर्म । निरन्वये स्तेयमपरव्ययने व । अर्थक्षास्त्र (२।१७); सहसा क्रियते फर्म यत्किब्चिदू बलदपिते:। 
तत्साहसमिति प्रोक्तं सहो वलमिद्दोच्यते ॥ नारद (१७१); सहसा यत्कृत॑ कर्म तत्साहसमुदाहृतम्‌ | सान्ववस्त्वप- 
हारो यः प्रसह्य हरणं च यत्‌ ॥ साहसं च भवेदेव॑ स्तेयमुक्तं विनिद्लवें ॥| कात्या० ७९५-७९६ (सरस्वतीविक्तास, 
पु० ४५१, ४५७; स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ३१६ एवं विवादर॒त्नाकर, पु० २८७ | स्मृतिचन्द्रिका (२, प्रृ० ३१६) में 
आया है--अन्वयों रक्षणकाल्क्रम्प्राप्तपाछकृतरनैरन्तर्य, तह्मितू सति योश्पहारः स सारवयोध्पमहारः । 


है आजा कक | 


४ ह बकाआ का 


<र८ घर्मदारत् फा इतिहास 


अपेक्षा अधिक बुरा माना जाता । मनु (८३४५), भिताक्षरा [याज्ञ० २।२३०) के मत से ऐसे छोगों को. राजा द्वारा 
कभी त छोड़ा जाना चाहिए | 


नारद (१७।३-६) एबं बृहत्पति ने साहत को तीन श्रेणियाँ फो हैं; प्रथम साहक् (नाश करना, वावपारुष्य 
अर्थात्‌ गाछो देना, फछों, मुछों, जरू, कृषि के औजारों आदि को तोड़-फोड़ डालना या कुचल डालना या दरष्ट करना), 


भष्यम साहस (वस्यों, भोजन, पेय पदार्थ, बरतन-भाण्डों फो नष्ट करना) तथा उत्तम या बड़ा साहस [हथियार या. 


विष से मारना, दुसरे की छत्रों के साथ बक्त प्रयोग करना तथा चेतन प्राणियों को क्छेद देना) । प्षाहुक्त के अन्तर्गत मुल्य 
अपराध ये हैं डकेती करना, हत्या करना तेथा बलात्कार से किसो स्त्री के साथ व्यभिचार करना । बछपूर्वक व्यभिचार 
का दर्णन स्भो-संग्रहण के अध्याय में होग। । बृहस्पति के मत से हत्या करने वाले को अर्थ-दण्ड के स्थान पर प्राण-दण्ड 
मिलना चाहिए । किन्तु मनु (१।२४१) के मत से ब्राह्मण हत्यारे को प्राण-दण्ड न देकर देश-निष्कासन करा दण्ड देना 
चाहिए । यवि ्राह्मणेतर छोंगों द्वारा असावधानी से हत्या हो जाय तो सम्पूर्ण घन छीत छेता चाहिए, किन्तु जान बूझकर 
हत्या करने पर प्राण-दण्ड दैना चाहिए (मनु ९२४२)। मनु (९।२३२) एवं विष्णु० (५९-११) के मत से अपनी 
मौर से नकली राज्यानुशासन बनाने वाले या राज्य के अंगों के प्रति अवज्ञा दिखाने वाके या स्लत्री-हत्या या वालू-हत्या, 
ब्रह्म-हत्या करने वाले फो प्राण-दण्ड मिऊना चाहिए ।- वौधायन० ([१।१०।२०।२१), बृहस्पति एवं व्यास ने व्यवक्त्या 
दी है कि यदि कोई क्षत्रिय, वैदध या शुद्द ब्रह्म-हत्या करे तो विविध प्रकार से प्राण-दण्ड मिक्तता चाहिए और ज्ारो 
सम्पत्ति छोन लेनी चाहिए । फ़िन्तु यदि कोई अपनी जाति वाले की या अपने से नीच जाति बाछ्ले की हृत्य। करे तो बह 
राजा द्वारा अपराध की गुरुता के अनुस्तार दण्डित द्वोना चाहिए। कौटिल्य (४॥११) के मत से पुराते शास्त्रों के नियमों 
के अनुसार भाँति-भाँति के कष्ट एवं कक्तेश देकर प्राण-दण्ड देना चाहिए, किस्तु उन्होंने लिखा है कि यद्दि हत्पारे ने निर्मम 
हत्या न की हो तो उसे केवल शुद्ध प्राण-दण्ड मिकनना चाहिए ।" एक विज्विष्ट नियम अवलोकनोय हैं। गौतम (२२।१२) 
आपस्तम्ब० (१।९।२४।६-९), मनु (११।८७), वस्तिष्ड७ (२०॥३४) एवं याज्ञण० (३।२५१) ने आज्ेयो ब्राह्मणों की 
हत्या के लिए उस्ती प्रायश्चित की व्य4स्था दी है जो किम्ती ब्राह्मण पुर्ब की हृत्या के छिए नियोजित है ।” आपस्तम्ब॒० 
(१॥९॥२४। १-५) एवं गोतम० (२२) ने मारे गये एवं मारने वाक्ले व्यक्ति की जाति एवं किंग के आधार पर शआय॑- 
द्चित की व्यवस्था दी हैं। हम प्रायदिचत्त वाले अध्याय में इस पर संक्षेप में छिखेंगे। मनु (2२९१-२९२), याज्ञ० 
(२२९८-२९९) एवं कोटिल्प (४१३) के मत से कभी-कभी हत्या हो जाने या घापल कर देने या सम्पत्ति-नाश पर 
दण्ड नहीं मिलता, यथा--यदि गाड़ी में जुते बैल की नाथ अकस्म्रात्‌ भंग हो जाय, जुआ टूट जाय, जब ऊँची-तीची भूमि 
के कारण गाड़ी एक ओर उल्तलट जाय, जब घुरा या पहिया टूट जाय, यदि गाड़ी के विभिन्‍न भागों को बाँबने वाले चर्म- 
बन्धन टूट जायें, जब रास्त टूट जाय और जब बहुत जोर से पुकारने पर भो मार्ग से व्यक्ति न हटे और दुर्घटना हो जाप । 
किन्तु उपयुक्त स्थितियों से विपरोत दक्याओं में गाड़ी के स्वामी को २०० पण दण्ड देता पड़ता या (जब गाड़ीवान दक्ष 
न हो) । यद्दि भाड़ीवान दक्ष हो और दुर्घटना हो जाय तो गाड़ोवान को: ही दण्डित होना पड़ता है । यदि मार्ग अवदुद्ध 








६. एते प्ास्त्रष्वनुगताः क्लेद्ादण्डा महात्मताम्‌ | अक्लिष्टानां तु पापानां धर्म: शुद्धवघ: स्मृतः ॥ अर्थशास्त्र (४११) । 

७, आशग्याइचैवम्‌ | गौतम० (२२॥१२); आत्रेगीं वर स्त्रियम्‌ आप० (१।९॥२४।९) | आत्रेयी का अर्थ सम्भवतः 
दातपथकब्राह्मण (१।४।५१२) में रजत्वक्ता स्त्री हैं। अपरकोक्ष में भी आातेपी रजस्वका का पर्याय हैं। कुछ लोग 
अति गोत्र वाछी स्त्री को आज्रेयी कहते हूँ । 


॥ 
| 


दुर्घटना, प्रेरक, घातक एवं उनके सहापकों फा वण्डक्रम ८९२९ 


*०उ्क "डे आय 


हो तो असावधानी से हाँकने पर दुर्घटना होने पर गाड़ीबान को दण्डित किया जाता है (मनु ८/२९३-२९५) | नारद 

| (पार््य ३२) के मत्त से पुत्र के अपराध के कारण पिता दण्डित नहीं होता और न घोड़े, कुत्ते एंवं बन्दर के दोष के 
कारण उनका स्वामी; किन्तु जब स्वामी जान-बूझकर उन्हें उत्तेजित कर किसी को हानि पहुँचाता है तो दण्डित होता 
हैं । अस्तावघानी से एवं तेजी से हाँकने वाले गाड़ीवान से यदि किसी मनुष्य की. मृत्यु हो जाती हैं तो उप्ते चोर के समान 
दण्डित होना पड़ता है । किन्तु यदि गाय, घोड़ा, ऊँट या हाथी मर जाय तो चोरी का भाघा दण्ड देना पड़ता हैं और 
छोटे पशुओं की (दुर्घटना से) हत्या होने पर २०० पण दण्ड देने पड़ते हैं । फौटिल्य (३॥।१९), मनु (2।२८५), याज्ञ० 
(२।२२७-२२९) एवं विष्णु० (५॥५५-५९) ने ब॒क्षों, पौघों, झ्ाखाओं, पुष्पों एवं फलों के नाश पर उनकी उपयोगिता पर 
पर्विश्ता के अनुसार दण्ड लगाया हैं | 

स्मृतियों ने साहस के अपराधों एवं असावधानता से या त्रुटिवश किये गये अपराधों के दण्डों में भंद प्रदर्शित किया 
है | जान-बूझकर किसी को उसके घर, बाटिका या खेत से वंचित कर देने पर ५०० पणों का दण्ड तथा गलती से ऐसा 
कर दैने पर २०० पणों का दण्ड छगता है । 

उकसाने या उभाड़ने वाऊे (प्रोत्साहक) को दण्डित करने के लिए कई निगम बने हुए थे। याज्ञ०ण (२।२३१) 
एवं कौटिल्य (३।१७] ने प्रोत्साहक को वास्तविक अपराधी कै दण्ड का दूना तथा उसको जो यह कहकर उभाड़ता है कि 
“जितने घन की 'अवद्यकता पड़ेगी हूँगा”, चौगुना दण्ड देते को कहा है । कात्यायम (७९८) एवं बृहस्पति के मत से 
यंदि कौई व्यधित किसी की हत्या करें तो उप्ते जिसने मर्मस्यक्त पर घात किया है, अर्थात्‌ जो मर्मप्रहारक होता हैँ उसी | 
को हत्या का दण्ड मिलता है ।* कात्यायत (७९८) एवं बृहस्पति ने छिल्ला है कि जो अपराध का प्रारम्भ करता है, जो | 
(साहस करने का) मार्ग दिखाता है, जो अपराधी को भाश्नय देता है या अस्ज-शस्त्र देता है, जो अपराधों को खिल्लाता 
है, जो प्रहार करने को उभाड़ता है, जो मारे गये व्यक्ति को नष्ट करने का उपाय बताता हैँ, जो अपराध करते समय 
उपेक्षा प्रदरशित ऋरता है, जो मारे गये व्यक्ति का दोष अभिव्यक्त करता है, जो अपराय का अनुमोदन करता है, जो योग्य 
होने पर भी अपराध नहीं रोकता--ये सब अपराध के कर्ता कहें जाते हैं और राजा को चाहिए कि वह उन्हें उनकी 
योग्यता एवं दोष के अनुसार दण्डित करें । और देखिए आपस्तम्ब> (२।११।२९।१) | जो अपराध का आरम्भ करता है या 
बैसा करने को उमाड़ता है उत्ते बहस्पत्ति के मत से वास्तविक दोषी का आघा दण्ड मिलता हैं । 

थाज्ञ० (२।२३२-२४२) ने साहस से संबंधित कई अपराधों का वर्णन किया हैं और तदनुसार देण्ड-व्यवस्था दी है। 
यथा--मुहर्वंद (तालेबंद) घर में प्रवेश करना, पड़ोत्तियों एवं कुछिकों (दायादों) को हानि पहुँचाना, पतित न हुए अपने 
माता-पिता, पुञ्मों, भाइयों या बहिनों का परित्याग करता, विधवा के साथ व्यभिचार करना, चाण्डाल्ों हारा जान-बचुझकर 
उच्च जाति को अपविन्न करना, जाली सिक्का बनाना या झूठा बटखरा या तराजू बनाना तथी राजकम वारियों या अन्य 


व्यक्तियों की कुचि कित्सा करना। इन पर हम यहाँ विचार नहीं करेंगे । ; ॒ 
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८. एकछ्य वहवो थत्रप्रहर॒न्ति रुपान्विता: । मर्मप्रहारकों यस्तु घातकः स' उदाहृतः | बृहस्पति (बिवादरत्नाकर, पु० ३७३, 
उपर पु० ३९५); मर्मघाती सु यस्तेषां ययोक्‍तां दापयेहमम्‌ ॥ बृहृं० (ह्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ३१२, वि० २०, 
पु० देछ३ | | 

९. आरम्भकृत्‌ सहायहच तथा मार्गोनुदेशकः | आश्रयः झस्त्रदाता चर भक्‍तदाता भिकिणाम्‌ । युद्धोपदेशकश्चैब 
तद्दिनाशप्रदर्शकः । उपेक्षाका रकइ्चैव दोषवक्तानुमोदकः ॥ अनिषेद्धा क्षमों यः स्पात्सर्वें ते कार्यक्ररिण: । यथादाक्‍्त्य- 
नझूपं त दण्डमेपां प्रकल्पयेत्‌ ॥ कात्या० (ह्मृतिचन्द्रिका २, पु० ३१२, पराशरमाघवीय ३, पृ० ४५५, विवादरत्नाकर, 
पु० ३७५, व्य० प्र०, पु० ३९५) | 





अध्याय २५ 
स्त्रीसंभहण (पर-स्त्री के साथ नियमविरुद्ध मिथुनीभाव) 


मिताक्षरा (याज्ञ० २।२८३) के मत से मिथुनीभाव (संभोग) के लिए किसी पुरुष एवं स्त्री का एक साथ होना 
संग्रहण है ।' बृहस्पति के मत से पापमूल संग्रहुण तीन प्रकार का होता है--बल से, धोज़े से, तथा कामपिपाता से संभोग 
करना ।* इत्तमें प्रथम है बलात्कार से संभोग करना, वह भी स्त्री की इच्छा के थिरुद्ध किसी गुप्त स्थान में या ऐसी स्त्री 
के साथ संभोग करना जो पागछ हो या उस रुत्री के साथ जिसकी मानसिक स्थिति जव्यवस्थित हो या जो अमित हो या 
उसप्तके साथ जो चिल्ला रही हो | दूसरा प्रकार वह है जिसमें कोई स्त्री छदुम या किसी बहाने बुछा छी गयी हो या 
जिसे कोई मद्य (यथा घतुरा जादि) पिछा दिया गया हो या जो किसी प्रकार (मन्त्र या बशीकरण आदि उपायों पत्ते वश 
में कर ली गयी हो और उसके साथ संभोग-कर्म किया जाय । तीसरा प्रकार वह है जिसमें कोई हमी आँल्ल मारकर या 
दूती भेजकर बुला छी गयी हो या दोनों एक-दूसरे के सौन्दर्य या घन से आक्ृष्ट हो गये हों और झंभोग में लिप्त हो 
गये हों, | इनमें तीसरा प्रकार भी तीन प्रफार का होता है--स्ताघारण, मध्यम एवं गम्भीर; जिनमें प्रधम प्रकार में कटाक्ष 
करना, मुसकराता, दूतो भेजना, स्त्री के आभूषण एवं वस्त्रों को छूता सम्मिलित है; दूसरे में पुष्प, अनुलेपन (जंजन जावि) 
फल, घुप, भोजन, वस्त्र तथा गुप्त बात-चौत करना सम्मिक्तित है और तीसरे में एक ही विस्ततर पर सोना, विहार करना 
चुम्बन एवं आछिंगन आवि सम्मिलित हैं | 


मदनरत्न, व्यवहार प्रकाश (पु० ३६९-३९७) भादि ने बलात्कार पूर्वक संभोग को साहस के अन्तर्गत रखा है । 
ब॒छ द्वारा संगोग करने पर बहुत कड़ा दण्ड मिक्ता था। बृहस्पति के जनुप्तार समान जातीय से साहस पूर्वक संभोग 
करने पर सम्पूर्ण सम्पत्ति छोन छी जानो चाहिए, छिग एवं अण्डकोष काट लिये जाने चाहिए, गदहे पर चढ़ाकर घुमाना 
चाहिए; किन्तु यदि संभोग की हुईं छत्री व्यभिचारी से हीन जाति की हो तो उपर्यवत् दण्ड का आधा छगता है; किन्तु 
' यदि छत्री की जाति पुरुष की जाति से उच्च हो तो पुरुष को मृत्यु दण्ड मिकता हैं ओर उसको सम्पुर्ण सम्पत्ति छीन छी 
जाती है। कात्यायत (८३०) के अनुसार बछात्कार करने पर मृत्यु-दण्ड मिलता है, क्योंकि यह उचित भाचरण के 
विरुद्ध हैं । जब घोलें से संभोग किया जाता हैं तो सम्पूर्ण सम्पत्ति छोन छी जाती है, माथे पर स्त्री के ग्रुप्तांग का दाग 
छगा दिया जाता है गौर व्यभिचारोी को बस्ती के बाहर कर दिया जाता है। किन्तु यहाँ भी जाति-सम्बन्धी छूट एवं 
अधिकता वर्णित है ।* 





स्त्रौपुंसपोभिधुनीभाव: संप्रहणम्‌ | मिताक्षरा (याज्ञ० २।२८३); संप्रहणं परस्त्रिया सह पुरुषस्य सम्बन्ध: । ह्मृति- 
बन्द्रिका (२, पु०ण ८) । 

२. अपरार्क०, पुृ० ८५४; स्मृतिचन्द्रिका २, पूृ० ८; व्य० प्र० पूृ० २९७; वि० र० पुृ० ३७९] परा० मा० ३, 
पृ० ४५२ ॥ 

३. सहसा कामयेय्स्तु घन तस्पाखिक हरेतू । उत्कृत्य छिगवृषणों आमयेद्‌ गर्दभेन तु ॥ -दमों गेयः समायाँ तु 
होतायामघिकस्तत: । पुंसः कार्योहघिकायां तु ग्मने संप्रमापणम्‌ ॥। बृहस्पति (स्मृति च० २, पु० ३२०; व्य० प्र० 











प्यभिचार के दण्ड ८३९ 


बलात्कार एवं घोसें से सम्भवत नारी को दण्ड नहीं मिछिता था, उसे केवल क्रुक्छु या पराफ़ तामक प्रायक्चित्त 
| (ब्रत] करना पड़ता था । जब तक बहु प्रायद्धिचत्त से पवित्र नहीं हो जाती थी उसे घर में सुरक्षा के भीतर रहना पड़ता 
था, ख़ूंगार-बनाव नहीं करना होता था, पृथिवी पर सोना पड़ता था तथा केवल्त जीवन-निर्वाह के छिए भोजन 
मिछता था | प्रायश्चित्त के उपरान्त बह अपनी पूर्व ौछ्थिति श्राप्त कर कछेती थी । याज्ञ० (२२८६) एवं बृहस्पति के 
अनुसार एक-दूसरे की सहमत्ति से व्यभिचार करने पर पुरष को अपनी ही जाति की नारी के साथ ऐसा करने पर अधिक- 
तम दण्ड, अपने से हीन जाति के साथ ऐसा करने पर उसका आघा दण्ड देना पड़ता था, किन्तु अपने से उच्च जाति वाछी 
नारी के साथ ऐसा करने पर मृत्यु दण्ड मिक्तता था और नारी के कान आदि काट छिये जाते थे । कुछ ऋषियों ने नाक, 
कान आादि काटने का विरोध किया हैं । यम्र के मत से यदि नारी की सम्मति से व्यभिचार हुआ हो तो मुत्यु-दण्ड 
देगा या अंग-विच्छेद (सौन्दर्य-भंग) करता या विरूप बनाना अच्छा नहीं, प्रत्युत उस्ते निकाक्त बाहर करना श्रेयस्कर 
माना गया हैं | कात्यायन (४८७) ने एक सामान्य नियम यह दिया है कि सभी प्रकार के अपराधों में जो दण्ड पुरुष 
फो मिलता है उसका आषा ही नारी को मिलना चाहिए; यदि पुरुष को मृत्यु-दण्ड मिलेतों यहाँ नारी का अंग विच्छेद 
ही पर्याप्त है ।४ 

नारद (१५।७३-७५) के मत से निम्नोक्त नारियों से सम्भोग करना पाप हैं और ऐसा करने पर शिदन-कर्तन 
से कम दण्ड नहीं मिछता ।' दिमाता, मौसी (माता की बहिन), स्लास, चाचा या मामा की परनी (अर्थात्‌ चाची या 
'मामी), फूफी (पिता की बहिन), सिन्रवत्नी, शिष्यपत्नी, बहिन, वहिन की सस्ती, वधू (पत्तोह ), पुत्री, गुरु-पत्नी, सगोत्रा 
(अपने गोत्र वाली सच्ची), दारणागता (शरण में आयी हुईं स्त्री), रानी, प्रन्नजिता (संन्यास्तिनी), धान्नी (दूध पिछाने 
वाली), साध्वी एवं उच्च जाति की छत्री । और देखिये मनु (११।१७०-१७१), कौटिल्य (४१३), याज्ञ० (३२३१- 
२३३), मत्तपपुराण (२२७॥१३९-१४१), जिनमें अन्तिम तीन में इस प्रकार के अपराध के लिए शिक्ष्न-कर्तन एवं प्राय- 
दिचत स्वरूप प्राण-दण्ड (ब्राह्मण को छोड़कर) की व्यवस्था दी हुई है भौर स्त्री के लिए (यदि उसकी भी सहमति हो 
तो) मृत्यु-दण्ड देने को कहा गया है । बृहदु-यम (३।७), आपस्तम्ब (पद्म, ९।१) एवं यम (३५) ने छिला है कि माता, 
गुर्पत्नी, बहिन या पुत्री के साथ व्यभिचार करने पर अग्नि-प्रवेक्ष से बढ़कर दूसरा प्रायद्चत्त नहीं है। यह विचित्र 
बात है कि कौटिल्य (४।१३) एवं याज्ञ० (२२९३) ने प्रब्नणिता-गमन पर केंवक्त २४ पणों का दण्ड छगाया है और 
तारद (१५७४) एवं मत्स्य० (२२७१४४९) ने इसे अत्यन्त महान्‌ अपराध माना है। सम्भवतः श्रथम दो ने 





पु० ३९६-३९७; परा० मा० ३, पृ० ४६६) | स्त्रीषु वृत्तोपमोग: स्थात्मृस॒ह्म पुरुषों यदा । यधघें तन्न प्रवर्तेत कार्यो- 
तिक्रमणं हि तत्‌ ॥ कात्यायन (स्मृतिच० २, पृ० ३३०; व्य० अर० पृ० ३९७, व्यवहास्मयूख, पृ० २४४) | छद॒मना 
कामयेथ्यस्तु तस्य सर्वहरो दमः । अंकयित्वा भगांकेन पुरान्निर्बासयेत्तत्त: ॥ बृहस्पति (स्मृतिच० रे, पृ० ३२०; वि० २० 
पु० ३८९) । 

४. सर्वेषु चापराधेषु पुंतो योर्थदम: स्मृत. | तद्थे योधितों दद्यु्वधे पुंसोज्भकर्तनमू ॥ कात्यायन (४८७, ह्मृति० २, 
पु० ३२१; व्यवहारमयुख, पूृ० २४६) । 

५. माता मातृष्वसा दवश्रूर्मातुलानो पितृष्वसः। पितृव्यसखिश्चिष्यस्त्री भगिनी तत्सछी स्नुपा ॥ दुह्िताचार्यमार्या व सगोत्रा 
दारणागता । राश्षी प्रव्नजिता घात्रों साध्वी वर्णोत्तमा च या ॥ आसामस्यतमां गत्वा गुरुतल्पग उच्यते । शिष्नस्पोत्कर्तन॑ 
तस्य नान्‍्यों दण्डो विधीयते ॥ नारद (१५७७३-७५) । विवादरत्नाकर (पृ० ३९२) में आभाया हेु--माताव जननी- 
व्यत्तिरिक्ता पितुपत्नी । गुप्तविषयमेतत्‌'। , 
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उन प्रत्नजिताओं की ओर संकेश किया है जो नीच कुछ की होती थीं और सनातन धर्म को नहों मानती थीं, तथा अन्तिम 
दो में ऐसी प्रश्नजिताओं की ओर संकेत है जो उच्च कुछ की संस्पासिती होती थीं । और देक्षियें मन (८३६३) | वेंद्या | 
फी इच्छा के विरुद्ध संभोग करने से कौटिल्य (४।१३) एवं याज़ ० (२२९१) में क्रम से ६१२ एवं १४ पण्ों का दण्ड कहा 
गया है । अप्राकृतिक व्यभिचार के छिए कौटिल्य (४।॥१३), याज्ञ० (२२८५९ एवं २९३), विष्णु० (५।४४) एवं नारद 
(१५।७६) ने क्रम से १२, २४, १०० एयं ५०० पणों का दण्ड छगाया है । 

- पुरुष एवं स्त्री फी जाति, विवाहिता एवं अवनिवाहिता, गुप्ता (रक्षिता) एवं अगुप्ता के आधार पर दण्ड की , 
विविध कोटियाँ थीं। देखिये गौतम (१२॥२), वसिष्ठ७ (२१।१।१-५), मत्‌ (८१५९६), किण्णु० (५७४१), याज्ञए 
(२२८६, २९४), नारद (१५।७०) आदि, जहाँ उच्च एवं नीच जाति के अपराधियों के विगय में छिछा हुआ है, 
गौतम० (१२३), मगु (८३७४-३७८, ३८२-३८५), कौटिल्य (४१३) भादि, जहाँ रघक्षित. एवं अरक्षित वारियों 
के साथ व्यभिचार बारने के दण्डों फे धिपय में उल्लेख है। मनु (2।३६४-३७०), याज्ष० (२२८५), (२८७), 
कौटिल्य (४।१२), नारद (१५-७१-७२) भादि जहाँ अधिवाहित नारियों के साथ व्यभिचार करने वालों के दण्डों के विषय 
में लिखा हुआ है | 

अति प्राचीन सूत्रों एवं ह्मृतियों में अपेक्षाकृत कठिन दण्ड कहें गये हैं। हम इस प्रकार के विवेचन के विस्तार 
में यहाँ नहीं पड़ेंगे। दो-एक उदाहरण पर्याप्त होंगे। गौतम (३।१४-१५) एवं मनु (८/३७१) ने व्यणिचारियों को 
कुत्तों से नुचबा डालते को कहा हैं किन्तु याज्ञ० (२२८६) इस विषय में कुछ मुदुलू हैं। आपस्तम्म० (२१०॥२६।२०। 
२१) ने विवाहित नारी के साथ संभोग करने पर शिहन एवं अण्ड काट लेने को कहा है किन्त्‌ अधिवाहित नारी के 
साथ एसा करने पर केवल सम्पूर्ण सम्पत्ति छीन लेने की व्यवस्था दी है । फिन्तु याज्ञण (२।२८८), मनु (८।३६६) एवं 
नारद (१५॥७२) ने लिखा है कि यदि कोई पुरुष अपनी ही जाति कौ अविवाहित नारी के साथ संभोग करे तो उत्ते 
राजा द्वारा दण्ड नहीं मिलना चाहिए, प्रत्युत उप्ते आभूषण आदि के स्लाथ उम्त नारी से सम्मानपुर्वक विवाह फर छेते की 
छूट दी जानो चाहिए ॥ 

याज्० (२।२९०) एवं तारद (१५।७९) ने किसी के घर में या बाहर रहतेवाली दासी के साथ संभोग करने 
को अपराध माता है और याज्ञ० ने एंसा करते पर ५० पणों करा दण्ड़ छगाया है। और देखिये इस प्रन्ध फा द्वितीय 
भाग (अध्याय १६) जहाँ वेंक्माओं का वर्णन है । मनु (८।३२६२) ने जहाँ परतारी से बात करने पर दण्ड्ज्यवस्था दी है 
वहीं अमिनेताओं, संगीतजों एबं अपनी पत्नियों की वृत्ति से जोतिका चलक्तानेवालों के किए छूट दी है और उनको स्टथ्रियों 
से संभोग करने को अपराध नहीं माना है, क्योंकि वे झुव॒यं गुप्त रहकर अपनी स्त्रियों को अन्य लोगों से मिलने-जुकने की 
छूट देते हैं । | । 
सत्रोपुंधर्म (पति-पत्नी का धर्म) 

इस विषय में हमने बहुत-कुछ इस ग्रन्थ के द्वितीय भाग (अध्याय ११) में हो लिख दिया है। ऋणादान फे विषय 
में चर्चा करते हुए एक दूसरे के उत्तरदाथित्य पर भो प्रकाश डाछा णा चुका है। दायभाग के अध्याय में हम सम्पत्ति- 
विभाजन, वस्तीयत (रटिक्य) एवं जीविकासाधन के विषय में उल्लेल्ल करेंगे | स्न्रोपुघर्म के अन्तर्गत नारद नें वियाह से 
सम्बन्धित क्रिपा-संस्कारों, वरन्वधू के निर्वाचत, वधू-जाति संबंधो नियरत्रण के नियमों, विवाह के अभिभावकों, चुनें गये 
* बदों एवं वधुओं के दोषों, विंवाह-प्रकारों, पुनभू एवं स्वैरिणी स्त्रियों, नियोग-प्रथा, अधैधानिक संभोग, व्यभिच।रिणी 
सित्रियों के दण्ड, पुनविवाह, वर्णध्ंकर एवं भिश्चित जातियों के विषय में उल्लेख किया हैं। मनु (९।१) ते भी पति-यत्नों 

कर्तव्य के विषय में छिल्नने की बात कद्ी है। मनु ,(९।२) काईकथन'है ।कि पत्ति का: और ;पुरुषों का प्रथम कर्त्तत्य 
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है स्थियों को आश्षित रखना जोर नारंद (१%।३०) का फयन है कि छवतन्त्रता के कारण अच्छे कुल की नारियाँ भो बिगड़ 

| जाती हैं। मत्‌ (९५) तब बृहस्मति के अनुसार सबये महत्वपर्ण वात है स्त्रियों को साधारण-सप्े-साब्रारण अनुचित अनुरागों 
से रक्षा करना, क्‍योंकि तनिक पॉव फिसछ जाने से थे (पत्ति एवं पिता के) कुछों को दुःख के पाराधार में डुबों सकती हैं ।* 
हारीत”, जंख-लछिखित*, भन्‌ (९।॥७ एवं ९) एवं अन्य व्तृतियों के मत से अपनों सँतति की पविश्नता फो रक्षा के लिए पति 
को अन्य छोगों से अपनो पत्नी को रक्षा करनी चाहिए | पत्नी की रक्षा करके पति अपनी. प्रसिद्धि, कुछ, आत्मा, धर्म की 

» रेखा करता है, क्योंकि सश्री जिस पुरुष से संमोग करतो हैँ उप्ती के समान पुत्र की उत्पत्ति करती है और मासिक घर्म के 
दिनों में शिस पुरुष को ध्यान में रखती है वैसा ही पुत्र जनतो है । मनु (९।१०) को यह वात स्पष्ट रूप से ज्ञात थो कि 
स्त्रियों को बल्यश परदे में रखकर उनकी पूरी रक्षा नहों फी जा सकती, प्रत्युत उन्हें गृहकायों में संछरत रखकर ऐसा किया 
जा सकता है (देखिए मनु ६११ एवं बुहत्यति) ।' पतियों को चाहिए कि वे उनका सम्मान एवं प्रेम प्राप्त करे, उन्हें उनकी 
इज्जत करनो चाहिए (मनु ९॥२२-२४-२६ एवं याज्ञ० १।८२) | तक्काक के विषय में हमने पहुछे ही छिल्ल॒ दिया है (देखिए 
इस ग्रन्थ का द्वितीय भाग, अल्याय १४) | [ 


_>न्‍न्‍्क अन्न तय 








६. सूद्ष्पेभ्योपि प्रत॑ंगेस्यों निवार्या छल्ती स्ववस्घचुसिः । इतछ्वादिभिर्गुरुस्त्रीसिः पालनीया दिवानिशम्‌ | बु० (स्मृत्ति० २, 
पुृ० २२९; व्य० प्र०, पु० ४०५; वि० र०, पूृ० ४११) | । 

७. तस्माद्रेतोपधाताज्जायां रक्षेत्‌ । जायानाझे कुलमाश: कुलनाजे तन्तुनाक्ष: तन्तुनादों देवपितुयज्ञनाद: यज्ञनादों घर्मनाक्ष: 
घ॒र्मनाशे आत्मनादा: आत्मयादे सर्वनाशः । तस््मादेनां धर्मशीछां सुगुप्तां पत्नीं रक्षेत्‌। हारीत (स्मृतिचन्द्रिका रे, 
पु० २३९; वि० र०, पु० ४१०: उ्ग॒० प्र० पु० ४०५; मदनरत्न) | 

८. यपस्मिन्‍्मावो४्पितः स्त्रोणामार्तवे तच्छीरू पुत्र॑ जनयन्ति यथा नौलबृुषेण नोलवुषवत्सप्रभवः इवेंतेन स्वेत एवं जायते | 
एवं योनिरेव बलवती पस्माद्रर्णा: संकोयन्ते । शंखलिखित (वि० र०, पृ० ४१४; ह्मृति० २, पु० २४१; व्य० प्र० | 
प्रु० १४० ८) || - 

5. आयम्पयेड्ब॑प्ृस्कारे गृहोपल्‍्कररक्षणें । श्लौचात्निफार्य स्य्रोज्या: स्त्रोणां शुद्धिरियं स्मृुता ॥ बु० (व्यवहारप्रकाक्ष 
पुृ० ४०९) | 
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अध्याय २६ 
व्यूत और समाहय 


मनु (९॥२२३), नारद (१९।१) बृहस्पति ने छूत (जुआ) को वह खेर कहा है जो पासे, चर्म-खण्डों, हृस्तिदन्त- 
खण्डों आदि से खेला जाता है तथा जिसमें कोई बाजी छगी रहती है, और समाहुय को बहु खेल माना है जिसमें जीवों, 
यथा--मुर्गों, कबृतरों, भेड़ों, मैसों एवं मल्कों (कुश्तीबाजों) की छड़ाई होती है. और बाजी छगी रहती हैं । मनु ने चुत 
को बुरा खेल माना है (९॥२२१, २२२, २२४:२२६) | उन्होंने दूत एवं समाह्नय को राजा द्वारा ब॒जित करने को कहा 
है, क्योंकि इनसे राजा का नाश होता है । उन्होंने इप्ते खुलेआम चोरी फी संज्ञा दी है और ऐसा करने वालों के छिए 
झरीर-दण्ड की व्यवस्था दी है | क्योंकि उनके द्वारा भले छोग भी वंचनाओं में फेस जाते हैं। मनु (९॥२२७ ८5 उद्योगपर्व 
३७१९) ने लिज़ा है कि प्राचीन काल में द्यूत से बैमनस्थ उत्पन्त होता रहा है अतः मनुष्य को आनन्द के लिए भी 
इसे नहीं खेलना चाहिए, क्योंकि यह बुरी छत है । कात्यायन (९३४) ने भी यही बात कही है । याज्ञ० (२२०३) एवं 
कौटिल्य (३।२०) ने राजा के संरक्ष ण में किसी केन्द्रस्यान में द्युत खेलने की छूट दी है, क्योंकि इससे चोरों का पता छग 
जाता है ।* 


बृहस्पति ने उपयु कत विरोधी मतों की ओर संकेत करते हुए कहा है--सत्य (सचाई या ईमानदारी), शौच 
(पबित्रता) एवं घन की रक्षा के लिए चूत मतु द्वारा वजित ठहराया गया है, किन्तु अन्य छोगों ने इसे बजित नहीं किया, 
क्योंकि इससे चोरों का पता चलता हैं । किन्तु उन छोगों ने भी इसे चूतभवन के अध्यक्ष की उपस्थिति में ठीक माना है, 
क्योंकि इससे राज्य को कर भितता है| इस प्रकार दूत खिछाने वाले को सभिफ तथा बाजी के घन फो (जिसे हारने 
बाले को देना पड़ता है) पण या ग्छह॒(याज्ञ० २।१९९) कहा जाता है। नारद (१९८) ने एक विकल्प भी ब्या हैं; 
सभिक द्वारा न ख़िछाये जाने पर यदि खेछने वाक्ा बाजी का भाग राजा को देकर कहीं अन्य ध्यान पर भी थूत खेलता है 
तो उसे दण्ड नहीं मिलता । यांज्ञ० (२।१९९) के मत से, जैसी की पराहरमाघवीय (३, पृ० ५७४) एवं व्यवहारप्रकाश 
(पु० ५६५) ने टीका की है, १०० पणों की या अधिक की बाजी रहुने पर सभिक को ५ प्रतिशत या १२० भाग तथा 
१०० पर्णों से कम रहने पर १० प्रतिशत या .१|[१० भाग देना पड़ता था। अपरार्क (पृ० ८०२) ने टीका फ्री है कि 
सभिक को विजयो से ५ प्रतिशत तथा ड्ारनेवा के से १० प्रतिशत मिलता था। किल्तु नारद (१९२) ने समभिक के लिए 
पूरी बाजी का १० प्रतिशत निर्धारित किया है। कौटिल्य (३२०) ने ५ प्रतिष्त शुल्क छगायां हैं और सभिक को 
चूत की सामग्री (पासा, चर्म-कण्ड आदि), जकत एवं स्थान भादि देने के उपलब्पर में किराया लेते को छूट दी है। राजा 
की भोर से संरक्षण मिलने के कारण सभिक को निद्वितत शुल्क देना पड़ता था। उस्ते हारे हुए व्यक्ति से बाजी 


१. दचूतमेकमुष्नं कार्य तस्करज्ञानकारणात्‌ । याज्ष० (२२०३); झजत़ताष्यक्षों दय,तमेकमुख॑ कारयेंदन्यत्रदीव्यतो द्वादक्षपणो 


दण्ड:, गूढाजी विज्ञापना्थम्‌ । मर्थशास्त्र (२।२०); ध्रुव चतात्कलियस्माद्विषं सर्पमुखादिव । तस्माद्वाजा निवर्तत विषये 
ब््यसन हि ततु ॥ कात्यायत (विबादरत्नाकर, पृु० ६११) । 








| 
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छुआ भोर षाणी छगाता <३५ 


फा घन कछेकर (बन्दी बनाकर या अन्य उपाय से) विजयी को देना पड़ता भरा और ईमानदारी [प्रत्यय) एवं संयम से 
शाम लेता पड़ता था (याज्ञ ७ २॥२००; फात्यायन ९४०; नारद १९२) | कात्यायन (९३७) ने लिखा है कि समभिक 
अपने जेब से जयो को जीत का घंन दे सकता था और हारे हुए से तीन पश्चवारे के भीतर मा संदेह होने पर सुरत्त प्राप्त 
कर सकता था | | 

कात्यायन (१०००) ने छिंखा है कि यदि छूत की छूट भिक्े तो बह खुले स्थान में द्वार के पास खिलाया जाना 
चाहिए, जिससे भछे व्यक्त घोखा न खाये और राजा को कर भिले | यदि छा, खुले स्थान में खिलाया गया हो और 
वहाँ सभिक उपस्थित रहा हो तथा उसने राजा को घुल्क दे दिया हो तो उस स्थिति में, जब कि हारा हुआ व्यक्ति 
विजयी को जीता हुग्रा धन न दे, तो राजा को चाहिए कि वह जयी को वह घन दिला दे, अधि समिक जयी को घन 
दिलाने के उत्तरदायित्व से बरी रहता है (याज्ञ० २२०१) | नारद (१९।६-७) एवं याश० (२२०२) के मत से यदि 
चत-वाजी गुप्त स्थान में हुई हो, राजा की आज्ञा न रही हो तथा झूठे पासों एवं चालाकियों का सहारा छिया गया हो 
तो सभिक तथा यूत खेलने वाकछ्ते को धन-प्राप्ति का कोई अधिकार नहीं प्राप्त होता और उसप्ते दण्डित होना पड़ता (माथे 
पर कुत्ते के पैर का या अन्य निशान दाग दिया जाता है) तथा निष्कासित हो जाने का दण्ड भो प्राप्त हो सकता है । 
नारद (१९।६) का कवन है कि तिष्कास्तित जुआरियों के गछे में पासों को माझा पहना दो जातो है । कात्यायन (९४१) 
एवं बृहस्पति के गत से अबोच व्यक्ति यदि गुप्त स्थान में जुआ जेंके तो वह उत्तरदायित्व से बरों हों सकता है किन्तु 
दक्ष जुआरी हार जाने पर ऐसी छूट नहीं पाता, किन्तु यदि वक्ष व्यक्ति अपनो सम्पूर्ण सम्पत्ति जुए में हार जाय तो उत्ते 
केवल आधा देना पड़ता है । कात्यावन (९४२) के मत से यदि सभिक ईमानदार है तो जुआरियों के झगड़ों, जय घोषित 
करने एवं धोखे के पासों आदि के निर्णय में उम्रक फैसला अन्तिम होता है। नारद (१९४), याज्ञ ० (२२०२), 
बृहस्पति एवं कात्यायन (९४३) ने व्यवस्था दो है कि यदि जोत एवं हार के विपय में कोई विग्रह हो तो राजा छा. 


खेलने वालों को निर्णय देने एवं साक्ष्य देने के लिए तैनात कर सकता है (यहाँ पर जुआरियों को साक्ष्य देनें के लिए छूट . 


है, भन्यत्र नहीं), किन्तु यदि ऐसे द्यत खेलनेवाक्ते विग्नहियों से वर रखते हों तो राजा को स्वयं झगड़ें का निपटारा करना 
पड़ता हैं । 

याज्ञ० (२।२०३) ने दा त-सम्बन्धी सभी नियमों को समाह्मय के छिए भी स्त्रीकार किया है। बृहस्पति का कथन 
हैं कि जितका पशु हारता है उप्तके स्वामी को बाजों का घन देना पड़ता है (वि० र०, पु० ६१४; सरस्वती विकास, पु० 
४८६) । सरत्वतीविकास (पु० ४८७) ने विष्णु एवं एक टोक़ा (विष्णुधर्ममूत्र की सम्भवतः भादचि-टीका) फा उल्लेख 
करते हुए लिखा है कि राजा को प्रत्येक छड़ने वाले पशु के स्वामी से बाजों के धन का चौथाई भाग मिलता है । हारा 
हुआ पशु (मैंसा एवं कुप्तोबाज को छोड़कर) चाहें वह जोधित हो या मृत, जथी पशु के स्वामी को भ्राप्त हो जाता है | 
माततोल्छास (जिल्द ३, पु० २२९) ने कुइती की प्रतियोगिताओं, मुर्गों को लड़ाइपों आदि से सम्बन्धित राजा के आमोद- 
प्रमोद का विवाद वर्णन उपस्थित किया है। दक्षकुमारचरित में दत़ को ओर कई संकेत मिलतें हैं। द्वितोय उच्छूवास 
(पृ० ४७) में द्रत की २५ ककछाओं का उल्लेख भिल्नता है, जहाँ यह जाया है कि समिक के निर्णय पर ही द्य,त-सम्बन्धी 
झगड़े तय होते हैं, १६,००० बोनारों की बाजो में जयो को जाघा मिकता है और शेष आधा सभिक तथा दूत भवन के 
वाप्तियों में बट सकता है | 

दत्त अति प्राचीन दुर्गुणों में एक है। ऋण्वेद (१०३४) में एक जुआरो का ददत बणित है.। वहाँ कई स्थानों 
पर द,त़ का संकेत मिलता है (ऋगणेद १।४१।९, ७।८६।६) । अयव॑बेद (४।१६।५,. '४॥३८) में भो द्य,त के पासों एवं 
स्लह का उल्लेख मिलता है । बाजसनेयी संहिता (३०१८) में “भक्षराजाय कितवम्‌' छाब्द जाये हैं । कुछ यज्ञों यथा 


राजसूय में, पासा एक महृत्वपूर्ग विषय सानः गया है। देखिए इस प्रत्य का भाग रे, अष्याय ३४ । पराणिनि (३६! ०, 


१७ 





। 
। 





८३६ घर्मशास्त्र का इतिहास 





ड४।४)र२, ४।४)१९, २।३॥५७-५८) ने भो धात से सम्बन्धित छाब्दों के निर्माण की बात कही है, यथा--अव्ययीभाव सम्तासत 
के विषय में अक्षपरि, छालाकापरि, आक्षिक, आक्षद्य॒तिक (वैर) आदि । आपशप्वम्ब० (२१०१२५।१२-१३) ने भी चयह्त के 
विधय में लिखा है । महाभारत (सभापर्व ५८३-१६) में युधिष्ठिर ने कहा हैं कि छलकारने पर वे पास! खेलने से विमुख 
नहीं होंगे । युत्रिष्ठिर की द्य॒ुत-क्रिपा से प्रकट है कि अच्छे व्यक्तित भी छत खेलते से पथ भ्रष्ट हो सकते हैं. और उनमें 
मानसिक उद्येग उत्पत्त हो सकता है, उनकी नैतिकता, कार्तव्यक्षीलता, प्रेम, श्रद्धा आदि वृत्तियाँ नष्ट हो सकती हैं ।* 
स्मृतिकारों एवं राजनी तिज्ञों ने राजा के लिए यह एक बड़ा दुगुण माना है । ब्रह्मपुराण (१७१।२९-३८) ने इसकी भर्त्सना 
की है । वेद ने भी भर्त्सना की है (ऋग्वेद १०३४।१०-११) | दाज़ से किसो अन्य पाप की तुलना नहीं हो सकती। 


इससे अत्यन्त समझदार व्यक्ति की मति का भी नाश हो जाता है, अच्छा व्यक्ति बुरा हो जाता है गौर भांँति-मांति के 
मतभेद एवं व्यसन उत्पन्न होते हैं ।* 


भाहृतोज्ह न निबर्त कदाचित्तदाहितं दाइवत॑ वे ब्रत॑ में ॥ समापर्व (५८१६) । 


3७८ है, जक्षच,त॑ महाप्राज्ञ स्तां मतिबिनादनम्‌ । असतां तत्र जायन्‍्ते मेदाइच व्यसनानि च॒ ॥ उद्योगपर्य (१२८॥६) । चुतं 
कि . निषिद्ध मनुना सत्यक्ौचधनापहमु । बृहस्पति (स्मू० च० २, ३३१) 








अध्याय २७ 
दायभाग (सम्पत्ति-विभाजन) 


वाय शाब्द अति प्राचीन वैदिक साहित्य में भी प्रयुक्त हुआ हैं । “ददातु वीर॑ ध्तदायमुबध्यम्‌' (ऋग्वेद २।३२।४) 
में 'शतदाय' कझब्द को सायण ने 'प्रभुत दाय” (बसीयत) से युक्त के अर्थ में लिया है। ऋग्वेद (१०११४।१०) के 
'श्रमस्य बाय विभजन्त्पेभ्य:' में घाय का अर्थ सम्भवतः 'भाग' या 'प्रक्कार' है। तैत्तिरोय संहिता एवं ब्राह्मण -प्रन्‍्थों में 
वाय “पैतृक सम्पत्ति' या केवल 'सम्पत्ति' के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है । नाभानेदिष्ठ की गाथा में आया है कि मनु ने अपना 
बाय अपने पुत्रों में बाँट दिया (तै० सं० ३॥१।९।४) । यहाँ वाय का अर्थ 'घन' है, जैसा कि तैं० सं० के एक अन्य मन्त्र 
में फहा गया है, यथा 'अतः वे अपने ज्येष्ठ पुत्र को घन से प्रतिष्ठित करते हैं (२।५॥२।७) । ताण्ड्य ब्राह्मण (१६॥४। ३-४) 
में आया हैं--(मानवों के) पुत्रों में जो घन का अधिक भाग या श्रेष्ठ भाग बाप के रूप में प्रहण करता है उसी को 
लोग ऐसा पुत्र मानते हैं जो सबका स्वरामों होता है ।* सूत्रों एवं स्मृत्रियों में दाय के रूप में आनेवाला एक दूसरा शब्द 
“रिक्थ' भी ऋग्येद (३।३१।२) में आया है, यथा--शरीर का पुत्र अपत्ती बहिन को पैतृक सम्पत्ति (रिक्य) नहीं देता, 
प्रत्युत उसके पत्ति के पुत्र को उसका पात्र बनाता हैं ।' वैदिक साहित्य में बायाव (सह-अंशपग्राहीं अर्थात्‌ अपने साथ घन 
का भाग पानेबाला) घाव्द भी आया है, यधा--'अतः शक्तिहीन होने के कारण स्त्रियाँ (सोम का) भाग नहीं पातों और 
एक नीच मनुष्य से भी घोमे बोलती हैं ।* अथर्ववेद (५॥१८।६) में सोम को ब्राह्मणों का दायाद कहा गया है । विद्वा- 
मिन्न अपने आध्यात्मिक दाय का भाग छैने के लिए शुनःड्ेप को आमन्त्रित करते हैं (एतरेय ब्राह्मण ३३॥५) ओर अपने 
पुत्रों का उसका (शुनःशेंप का) अनुतरण करने को कहते हैं. एवं यह कहते हैं कि वह (प्युनःदोप) उन्हें, उनके दाय (सम्पत्ति) 
और उनकी विद्या को स्त्रीकार करेगा |" निरुक्‍त (३।४) ने बाय एवं वायाद छाब्दों को उद्घुत अंधों में दर्शाया है । पाणिति 
(२।३।३९ एवं ६।२॥५) में बायाव छब्द भ्राया है । 


श्र 


१. मनु पुन्रेम्थों दायं व्यभजत्‌ । तै० सं० (३।१।९।४); तस्माज्ज्येष्ठ पूर्व घनेन निरवसाययल्ति | तै० सं० (२५२७) । 
आपस्तम्तर० (२।६।१४।११-१२) ने दोनों उक्तियों को उद्घृत किया है । रु 

२. तस्माद्यः पुत्राणां दाय॑ घनतम्म्रिवोपैति त॑ मन्पन्‍्ते यमेंबेद मविष्यतीति । ताण्डूय० (१६।४॥३-४) । 

३, न जामये ताल्वों रिकथमारैक्‌ चकार गर्भ सनितुनिघानम्‌ | ऋ० (३।३१२)। निदकत (३।६) ने इसका अर्थ यो 
कहा हैं--त जामये भगिस्ये “'ताखः आत्मज: पुत्र: रिक्‍्यं प्रारिचत्‌ प्रादात्‌। चकार एनां गर्भनिषानीं 
सनितुहंस्तग्राहुस्य ।' 

४, तस्मात्त्त्रियों निरिख्रिया अदायादोरपि पावालुृंप उपल्लितर बदर्ति। लै० सं> (४॥५॥८।२) । दापाद 'दायमादतें 
(आ के साथ दा युक्त) से निकला है । ; 

+. न ब्राह्मणों हिसितव्योग्नि: प्रियतनोरिव । स्ोमो ह्यल्य दायाद इस्द्रो अस्याभिश्नप्तिपाः ॥ अथर्व० (५॥१८।६)। 

६. उपैया दैवं में दाय॑ तेन ब॑ स्वोपमन्त्रय इति । ऐ ब्रा० (३३ ५); एप वः कुश्िका वीरो देवरातस्तमन्वित । युष्मांस्च 
द्वाय॑ म उपेता विद्यां यामु च विदुससि ॥ ऐ ब्रा० (३३६) ० 2००३-०४ २९४८६ 


टैचट॑ धर्मशास्त्र का इतिहास 


वायभाग नामक व्यवहार-पद में दो मुह्य विपयों, स्रथा--विभाजन एवं थाल का निरूपण किया गया है। 
छगमग एक सहस्र वर्षों से दो सम्प्रदाय प्रसिद्ध रहे हैं, जो मिताक्षरा एयं वायभाग संज्ञाओं से द्योतित होते रहे हैं, क्योंकि 
इल नामों वाले दो ग्रन्थों ने ही प्रमुख्कता ग्रहण की । वायभाग का -प्रचकत बंगाछ में रहा है और भारत के अस्थ भागों 
में सिताक्षरा का प्राबल्य रहा है । किस्तु आधुनिक काल के अंगाऊ के कुछ कुछों में मिताक्षरा के कानून भी प्रतिष्ठित 
रहे हैं । 

वायभाग सम्प्रदाय के मुख्य संस्कृत-प्रन्य तीन हैँ । जीमृतवाहुन का वायभाग, रघुनन्दत का वापतत्व एवं श्रीकृष्ण 
तकाल॑कार का वापक्रम-संप्रह । मिताक्षरा सम्प्रदाय चार उपसम्प्रदायों में बँटा है, जिनमें प्रमुष्त प्रन्य सिताक्षरा के 
मतिरिषत कुछ पूरक ग्रन्थ भी हैं जो उसके कुछ सिद्धान्तों को हूपान्तरित भी करते हूँ, यथा--वाराणसप्ती (काशी) 
पम्प्रवाय (दपका प्रपुत्त ग्रत्भ्न है बोरभिश्नोदप), सिथिछा सम्प्रदाप (यह विवादरत्ताक्षर, विवादजन्त्र एवं विवादचित्तामणि 
पर भाघारित है), महाराष्ट्र या बम्चई सम्पवाय (इसमें गुजरात, बम्घई द्वीप एवं उत्तरी कोंकण के लिए व्यवहास्मपुष्त 
प्रमुश्च ग्रन्य है और कुछ बातों में मिताक्ष रा से. इसकी अधिक महत्ता है, अन्य आधार ग्रन्थ हैं वोदभिन्रोदय एवं निर्णय- 
सिन्धु) एवं प्रविड्ध या मन्ास सम्प्रयाप (इसके लिए आधार ग्रन्थ हैं स्मृतिचन्द्रिका, वरदराज फा व्यवहारतिर्णय, पराशर- 
माघवीप एवं सरस्वतीविल्ाप्त) | कुछ प्रास्तों में नियमों का अन्तर अवश्य है. किन्तु बंगाछ को छोड़कर सम्पूर्ण भारत में 
मिताक्षरा की प्रमुल्नता रही है । 

निबन्धों में दाप एवं विभाग छाब्द कुई प्रकार से द्योतित किये गये हैं। नारद (दायभाग, पथ्य १). ने वायभाग 
व्यवहार-पव को ऐसा माता है जिममें पुत्र अपने पिता के घत के विभाजन का प्रबस्च करते हैं। ह्मुतिचन्द्रिका तथा भन्य 
ग्रन्थों में उद्घुत स्मृतिसंग्रह के मत से दाय वह घतर है जो माता या पिता से किसी पुरुष को प्राप्त होता है । निधप्दु ने 
विभाजित होने वाक़े पैतुक घन को दाय कहा है |” दायभाग, मिताक्षरा एवं अन्य ग्रस्थों ने नारद के 'पिश्यत्ष्य' (पिता 
का) एबं 'पुत्रै: (पुत्रों द्वारा) को केवक उदाहरण के रूप में किया है। जहाँ कहीं वायभाग शब्द प्रयुवत होता हैं उसका 
वाघ्तविक अर्थ है सम्बन्धियों (पिता, पितामह आदि) के घन का सम्बन्धियों (पुत्रों, पौत्रों आदि) में विभाशित होना और 
इसका कारण हैं मृत स्वाप्ती से उतका सम्बन्ध । यह मनु एवं नारद के कथनों से भी व्यक्त है, क्योंकि इन दोनों ने माता 
के घन का विभाजन दायभाग के अन्तर्गत हो रखा है। मिताक्षरा ने याज्ञ० (२११४) उपक्रमणिका में कहा है कि दाय 
का भर्थ है वह घन जो उनके स्वामी के सम्बन्ध से किसी अन्य की सम्पत्ति (धन) हो जाता है । व्यवह्ास्ममृत्न (पृ० ९३) 
ने वाय को उप्त घन की संज्ञा दी है जो विभाजित होता है और जो उन लोगों को नहीं प्राप्त होता जो फिर से एक-साथ 
हो जाते हैं । 

बाय ओर वान छाब्द 'दा' घातु से बने हैं, किन्तु दोतों के आर्थ में अन्तर है। दान में दो बातें पायो जाती हैं; 
किसी वस्तु पर विद्यमान अपने अधिकार स्वामित्व) को छोड़ना ओर 'उस्तों वस्छु पर क्िस्तों अन्य का अधिकार 


७. विभकतम्यं पितुद्रव्यं दायमाहुर्मनीपिग: | निघण्टु (ह्मृतिचन्द्रिका हे, पुृ० २५५; व्यवहारमयृक्ष, पृ० ९३); पितृ- 
द्वारागतं डब्यं मातुशरागतं च तु | कथित दामदाब्देन तद्विमागोघुनोच्यते ॥ स्मृतिसंग्रह (र॒मृत्िवन्द्रिका २, पृ० २५५; 
व्य० म० पृ० ९३) । 


८, पिश्यस्येति पुत्रैरिति च द्यमपि सम्बन्धिमावोपकृद्षाणं सम्बन्धिसातेण सम्बग्धिमाजधनविभागेषि दामभागपदप्रपोगात्‌ । 


दापभाग (१॥३); तत्न दायशब्देन यद्धन स्पामिसस्वन्धादेव निशित्ताद यस्प स्व॑भवति तदुच्यते (मिताक्षरा)। असं- 


सुध्टविभजनीयं घन दायः ॥व्यवहारमयूलव (पृ० ९३) । 








बाय; ह्वत्व और स्वामी को परिनाषां ८१३९ 


न्क 


उत्पन्न करना' (देख्षिए इस ग्रन्य का भाग २, अध्याय २५) । किस्तु दाप में मृत व्यक्ति किसी अन्य का स्वामित्व उत्पन्न 
करने के छिए अपना स्वामित्व नहीं छोड़ता । किन्तु दोनों में क्रिसी वस्तु के स्थासित्व का त्याग रहता है, यही एक साम्य 
है । यद्यपि दाय धावद 'दा' घातु से बना है किन्तु इसके अर्थ में परम्परा निहित है ।* 

भिताक्षरा एवं उसका अनुसरण करने याके ग्रन्य, यया पराशरमाधघवीय, मदनरत्न, व्यवहारमयूक्ष, व्यवहार प्रकाक्ष 
आदि प्रन्यों ते दाय को दो कोटियों में विभाजित किया है--अप्रतिघरध एवं सप्रतिबन्ध । प्रथम में पुत्र, पौत्र एवं प्रपौतर 
अपने सम्बन्ध से ही अपने पिता, पितामह एवं प्रपितामह द्वारा आगत बंशपरम्परा के घन को प्राप्त करते हूँ. इसमें पिता या 
पितागह की उपस्थित्ति स्ले पुत्रों एवं पौत्रों की कुछ संपत्ति के प्रति अभिरति में कोई प्रतिबन्ध नहीं लगता, क्योंकि वे उसी 
बुल में उत्पन्न हुए रहते हैं । इसी से इसे, अप्रतिघस्ध बाप फी संज्ञा मिली है। किन्तु जब कोई व्यक्ति अपने चाचा की 
सम्पत्ति पाता है या कोई पिता जब अपने पुत्र की सम्पत्ति संतानहीन चाचा या संतानहीत पुत्र के मृत हो जाने पर पाता ह्‌ 
तो यह सप्नतिवन्ध दाथ कहुछाता है, क्योंकि इन स्थितियों में मतीजा या पिता क्रम से अपने चाघा या पुत्र फी पम्पत्ति पर 
तब तक घ्मत्य नहीं पाता जब तक चाचा या पुत्र जोवित रहता है या जब तक चाचा या पुत्र का पुत्र या पौत्र रहता है । 
ह्ष्ट है, स्वामी को जोवितावस्था अथवा अस्तित्व या पुत्र का अध्तित्व भतीजे या पिता के उत्तराधिकार में बाधा उपल्वित 
करता हैं | भतः यह स्रप्नत्तिवन्ध दाय कहलाता हैं| 

फिल्तु दायभाग, दायतत्त्व तथा कुछ अन्य ग्रन्थों ने दाय को उपयुक्‍त दो भागों में नहीं बाँटा है । इन प्रस्षों 
के अनुसार सभो प्रकार के दाय सप्रतिवन्ध हैं, भर्थात्‌ पूर्व स्व्रामी की मृत्युया पतित हो जाने या संत्याती हो जाने के 
उपरान्त ही किसी अन्य में स्वाधित्व उत्पत्त होता है (दायभाग १।३०-३१, पु० १८; विवादताण्डव ९९) | इस सम्प्र- 
दाय के शिद्धान्त को उपरभ-स्वत्ववाद (मृत्यु के उपरान्त ही स्वामित्व की उत्पत्ति के सिद्धान्त) की संज्ञा मिली है, कौर 
मिताक्षरा के सम्प्रदाय के सिद्धान्त को जन्म-ह्वत्ववाद के ताम से पुकारा जाता है। यही दायभाग एवं भिताक्षरा का प्रमुख 
मेंद है । दासशाग के अनुसार पुत्र, पौत्र या प्रपौत्र पिता या अन्य पूर्वज की सम्पत्ति पर कुछ में जन्म हो जाने के कारण ही 
स्वत्व का अधिकार नहीं पाते । 

एव एवं स्वामी” एक-दुसरे से सम्बन्धित हैं, दोनों में एक ही प्रकार को भावना निहित है और दोनों एक ही प्रइन 
के दो स्वरूप हैं। ह्व का अर्थ है 'जो किसी का है' अर्वात्‌ सम्पत्ति; इसका प्रत्यक्ष सम्बन्ध है किसी वस्तु से और अप्रत्यक्ष 
संकेत है उत वस्तु के स्त्रामी से | 'स्व्राती' का अर्थ है 'माछिक या अधिकारों: इपका प्रत्यक्ष सलजन्ध है उप्त व्यक्ति से 
जो कोई वस्तु रखता है और अप्रत्यक्ष सम्बन्ध उत्त वघ्तु से है। शिरोमणि भट्टाचाय॑ के मत से स्वत्व अपने रूप से पृथक एक 
पदार्थ कोडि है, किन्तु अन्य छोंग इसे योग्यता (शक्ति) मानते हैं । 

वाय को परिभाषा देने में.स्वत्व को घारणा उत्पन्न हो गयों, अतः बहुत-्से निबंधों में यह प्रइन कड़ा हो गया 
कि ह्थत्व का अर्थ हम शास्त्रों में ढूँढें या उप्ते साप्तात्य प्रयोग के अर्थ में लें। बहुत-से लेखकों के मन में, अपने सिद्धान्त 
के प्रतिपादनत में, एक अन्य घारणा भी बंघ गयी, यथा-केवक्त जस्म लेते से हो स्वत्व की उत्पत्ति नहीं हो जाती | कुछ 
लोगों ने स्वत्व के अर्थ के छिए केवल द्ास्त्रों पर ही निर्मर रहना अंगीकार किया, यथा--गौतम (१०।३९-४२) ने 


९. दीयते इति व्युत्यत्या दायशब्दो ददातिप्रयोगद्च गौणः मृतप्रव्नजितादिल्वत्वनिवृत्तिपूर्वकपरस्वत्वोत्पत्ति-फहुसाम्यात्‌ । 
न तु मृतादीनां तम्न त्यागोस्ति । ततश्च॒ पूर्वस्वामिसम्बन्धाघीन तत्स्वाम्योपरमे यत्र द्रब्ये स्वत्वं तत्र निखढो दाय छाब्द: । 
दायभाग (१।४-५) । और देखिए दायतत्त्व (पृ० १६१ एवं १६३) । व्यवहारप्काण (पृ० ४११-४१२) इन द्ाब्दों को 
उदृघृत कर इनकी आक्लोचना करता है । 


८० धर्मपांस्तर का इतिहांस 


सभी के लिए ह्वत्व के पाँच उदृगम या साधन बताये हैं; रिफ्य (वसीयत), क्रप (खरीद), संविाग (विभाजन), परिप्हूं 
(बल ली हुई सर्म्पत्ति) एवं कधिगम्त (अतायात्त गुप्त घन-फोंष आदि पर अधिकार) | गौतम ने आगे यह भी कहा हैं वि 
ब्राह्मणों, क्षत्रियों, वैष्यों एवं शुद्रों के विषय में क्रम से दान, विजय, कृपि-छाम एवं स्वत्य के अतिरिक्त साधन हैँ । वे छोग 
जो स्वत्व को पछास्त्रानुभोदित मानते हैं, बताते हैं, कि गौतम के रिक्‍्य द्ाब्द का आर्थ है दाय और टांविभाग का अर्थ है 
बाप का विभाजन, जो दाय के किसी भाग पर किसी व्यवित का सर्वधा पुथक्‌ स्वत्थ स्थापित करता है ।'” इन छोगों का 
कथन है कि गौतम ने जन्म को स्वामित्व के साधन के हप में स्पष्ट रूप से नहीं ग्रहण किया है । 


मिताक्षरा लथा उप्तके अनुयाधियों का कहना है कि हृव॒त्व का अर्थ हुमें शास्त्र के आधार पर न छेकर सामान्य 
प्रयोग के अर्थ में लेना चाहिए । उन्होंने कई तर्क दिये हैं; (१) जिस प्रकार चावक भौतिक उपयोग की उच्टतु हैं, 
उत्ती प्रकार स्वत्व का भी भौतिक आदान-प्रदान, यथा क्रम था विक्रय हों सकता है। जिसके पास भौत्तिक पदार्थ नहीं 
“होंगे बह बिक्रों या बस्थक रखने का कार्य नहीं कर सकता । . आहवनोय अग्ति का उपयोग शास्त्रीय कर्मों के अतिरिक्त 
अन्य छौकिक कार्यों में नहीं हो सकता । चावल का भात बनाने में आवहनीय अग्ति का उपयोग किया जा सकता हैं, 
किन्तु तथ तो वह स्ताघारण अग्नि के उपपोग-जैता हुआ, न कि आहवनीय भगित-स्ता, जंस्ा कि झास्म में पाया जाता हू | 
(२) क्षास्‍्त्रों के ज्ञान से शून्य म्लेच्छों एवं नीच छोगों में भी क्रय आदि से उत्पत्त स्वामित्व (स्वत्व) की घारणाएं पायी 
जाती हैं | (३) प्रभाकर (जैमिती ४।१।२) एवं भवताय (नप्रविवेक के लेखक, जो मीमांसा के विद्वान्‌ माने जाते हैँ) का 
कथन हैं कि स्वामित्व, जो भिश्चित साधनों (यथा क्रप) से उत्पस्त होता है, भौतिक उपयोग' या लोकसिद्ध या भनुभूति 
का विषय है । भवनाथ का कथन है; प्राप्ति के ऐसे साघन, यथा जन्म, क्रप आदि कछोकसिद्ध हैं। स्वामित्व के साधनों 
के विषय की मान्यताएं शास्त्रों से नहीं उद्भृत हुई, प्रत्युत वे स्मृतियों भादि के बहुत पहले से ही ज्ञात थीं। इसका 
तात्पयं यह है कि स्वामित्व-प्राप्ति के साघन की घारणा श्षास्तत्रों से पुराती है, केंत्रल शास्त्रों ने उस्ते आगे वल्कर सुब्य- 
वस्थित ढंग से रख दिया हैं । अतः गौतमस्मृति (१०॥३९) ने स्वामित्व के कतिपय ज्ञात साधनों को केबक उनकी उचित 
सीमाओं एंवं क्षेत्रों में बाघ दिया है, जिनमें पाँच तो सभी के लिए समान हैं और दान केवल ब्राह्मणों के लिए है इस 
रूप में यह पद्धति पाणिनीय है | पाणिति ने नये छाब्दों को लत रखा और न उनकी नवीन उत्पत्ति की, उन्होंने भाषा में 
प्रयुकत होनेवाछ्े छब्द ग्रहण किये और उनके निर्माण की विधि बतासी । इसी प्रकार गौतम ने केवल स्थामित्य के उद्गों 
के एक तिददिचत भिश्चित नियम का निरूपण किया। मिताक्षरा एवं इसके अनुयायियों का कथन है कि लोक में प्रचलित 
स्वामित्व-साधनों के कतिपय कारणों या साधनों को गोतम ने केवल्ल दुहराया है (व्यवहारमयूख; 'कछोकसिद्धकारणा- 


१०, जब कोई व्यक्ति मर जाता है तो उसकी सम्पत्ति दाय हो जाती है जिसे बहुत-से व्यक्ति पा सकते हैं। इस रूप 
में वह सम्पत्ति संयुक्त सम्पत्ति हो जाती हैं। अतः उसका स्वामित्व, संयुक्त होने के नाते, रिक्य कहा जाता है । 
संपुक्त स्वामी छोग विभाजन द्वारा दाप के निश्चित भागों के पृथक-पुथक्‌ स्वामी हो जाते हैं । इस प्रकार विभा- 
जन स्वस्त का एक साधन हो गया (कई लोगों का स्पष्ट भागों पर स्पष्ट ह्वामित्व स्थापित हो जाता है) | कितु 
जब उत्तराधिकारी केवल एक व्यक्ति होता है तो वंहाँ संविभाग (विभाजन) नहीं होता और वहाँ स्वामित्व का 
साधन र्कय हो हो जाता है न कि संविभाग | जब उत्तराधिकारी कई होते हैं तो इस दृष्टिकोण से रिक्य केवल्ल संयुक्त 
स्वामित्व का साधन हो जाता है | यहाँ यह कहा जा सकता है कि जीमृतवाहन के अनुमान के आधार पर रिक्‍्य एवं 


संविभाग एक-दूसरे से मिल-से जाते हैं और भल्ती प्रकार से उनमें वह अन्तर नहीं किया जा सकता, जिसे मिताक्षरा ने 
अपने सिद्धान्त द्वारा ब्यकत किया है | 
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नवादफम्‌)' । मिताक्षरा, पराशरमाघवीय (३, प_ृ० ४८१), सरस्वतीविक्तस (पृ०४०२) आदि के मत से रिक्‍य एवं 
विभाग, जो गौतम के सूत्र में पाये जाते हैं, क्रम से अप्रतिघन्ध बाप एवं सप्रतिबन्ध बाय हैं । 

स्वत्व (ह्वामित्प) छोकसिद्ध है या क्षास्‍्त्रों के वचनों पर आधारित है, इसके विषय में भिताक्षरा का कथन है-- 
मनु (११।१९३ 5 पिष्णुघर्मसूत्र ५४।२८) के मत से जब ब्राह्मण गहित कर्मों से धन प्राप्त करते हैं (यथा किप्ती कुपात्र या 
पतित ब्यवित से दान-प्रहण करना, या ऐसी क्रप-बृत्ति से जो उनकी जाति के लिए निनन्‍य है, घन-प्रहण करना) तो वे उस 
धन के दान से, पूत मन्त्रों (गायत्री आदि) के जप से तथा तपस्या द्वारा ही पाप से छुटफारा पा सकते हैं। यरि स्वत्व का 
उद्गम शास्त्र द्वारा हो हो, तो दास्मनिन्‍्य साधमों से प्राप्त किया हुआ घत व्यक्ति को घन (सम्पत्ति) नहीं कडुलायेगा 
और न उसके पुत्र उसका विभाजन ही कर सकते हैं, क्योंकि उसे सम्पत्ति को संज्ञा प्राप्त ही नहीं होती । यदि स्वत्य 
लौकिक हैं तो उस दिशा में गहित साधनों से उत्पसर्त घन व्यक्ति की सम्पत्ति की सज्ञा पाता है और उप व्यक्ति के पुत्र 
अपराधी नहीं होते (भक्ते ही प्राप्तिकर्ता को प्रायश्चित करना पड़े) और सम्पत्ति (दाय) का विभाजन कर सकते हैँ, 
बुयोँकि मनु (१०॥११५) ने दाय को अनुमोदित सात कारणों (साघरनों) में थिना हैं । किन्तु मदनरत्न ने इस उक्ति का 
अनुमोदन नहीं फिया है । इसका तर्क संक्षेप में यो है--मनु (११॥१९३) ने केबछ प्रायष्ित्त की व्यवस्था दी है, किस्तु 
यहु नहीं कहा है कि इप प्रकार का प्राप्त घन प्राप्तिकर्ता की सम्पत्ति नहीं कहलाता, इसी कारण से बुरे दान या 
साधन से प्राप्त घन पर मनु ने कोई विशिष्ट अर्थ-दण्ड आदि नहीं घोषित किया है, जँसा कि उन्होंने चोरी करने पर चोर 
के लिए किया है और चोरी के घन को चोर की सम्पत्ति नहीं माना एवं उसके विभाजन पर चोर के पुत्रों को दण्ड देने की 
बात कही है । व्यवहार्रकाश (पु० ४१३-४२४) ने भिताक्षरा एवं मदनरत्न के सिद्धान्तों की मोर संकेत किया हैं और 


' प्रथम का अनुमोदन किया हैं 


उपर्युक्त विवेचन से एक अन्य प्रदन की ओर हम बढ़ते हैं, क्या स्वामित्व (स्वत्व) विभाजन से उद्भूत होता है या 
विभाजन किसी व्यक्ति के (जन्म हारा) घन से उत्तन्त होता है? अति प्राचीन काल से ही धर्मशास्त्रकार इस प्रइन पर 
विचार करते जाये हैं। विवाद-मेद के मूल में पुत्रों, पौत्रों एवं प्रपौत्रों का विपय ही रहा है । सभी लेखक इस विषय 
में एकमत हैं. कि पुत्रों, पोत्नों एवं प्रपौत्रों के अतिरिक्त अस्य व्यक्ति अपने सम्बन्धियों के घन पर जन्म से अधिकार 
नहीं पाते | जो लोग जन्म त्ते पुत्रों का स्वत्व नहीं मानते वे निम्नोक्त रूप से तर्क करते हैं-- 

यदि पुत्र पैतृक सम्पत्ति पर जन्म सें ही अधिकार रखते हैं तो पुत्रोत्ति पर पिता बिता पुत्र की आज्ञा के घामिक 
कृत्य (वैदिक अग्नियों में) नहीं कर सकता, क्‍योंकि इन कृत्पों से पैतृक स्रम्पत्ति का व्यय होता है। और इससे इस 
उक्ति का कि “उस व्यक्ति को, जिसके बाल अभी काछे हैं और जो पुत्रवान्‌ हैं, वैदिक अग्नि में यज्ञ करना चाहिए 
ख़ण्डन हो जाता है | इतना हो नहीं, इससे ह्मृतियों के ऐसे कथन, यथा-- यदि पिता अपने कतिपय पुत्रों में किसी 
एक को थिश्ञेष अनुग्रहवश्ञ कुछ प्रदान करता हैं. (नारद, दायभाग, ६) या पति प्रेमवक्ष अपनी पत्नी को कुछ देता है तो 
उमप्तका विभाजन नहीं होता'' , निरर्थक सिद्ध हो जाते हैं, क्योंकि इस प्रकार के प्रदान (इस सिद्धान्त पर कि पुत्र जन्म से ही 
सम्पत्ति के अधिकारी होते हैं) बिना पुत्रों की सहमति के नहीं किये जा सकते । इसके अतिरिक्त कुछ स्मृतियों (यथा 
देवल आदि) ने पिता के रहते पुत्रों के हवत्व को नहीं माना है ।'" मनु (९।१०४) एवं नारद (दायभाग, २) ने व्यवत्त्या 
दी है कि पिता के ह्वर्गलोक जाने के उपरान्त ही पुत्रों को सम्पत्ति का विभाजन करना चाहिए (क्योंकि मनु का कथन 


११, पितयु परते पुत्रा विभजेयुर्घन पितु: | अस्वाम्यं हिं भवेदेषां निर्दोष पितरि ह्थिते ॥ देवक (दायभाग १॥१८, पृ० १३); 
दीपकछिका (याज्ञ० २११४); विवादरत्नाकर (पु० ४५६); पराशरमाघवीय (३, पूृ० ४८०) । 
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है कि माता-पिता के रहते पुत्र स्वामों नहों होते), इससे प्रकट है फि पुत्रों को जन्म से अधिकार नहीं प्राप्त होता । और 
भी, स्वत्व शास्तानुमोंदित होता है (जैसा कि गौतत ने कहा है), शास्त्रों ने जन्म को क्रप आदि के छिए स्वामित्व का कारण 
नहीं माना है | अतः पुत्र या पुत्रों का स्वामित्व पूर्व स्त्रामी के स्वत्य के हटने से (मृत्यु या पतित होने या स्न्पासी हो जाने 
के उपरान्त) ही उत्पन्त होता है । जब तक एक ही पुत्र हैं तो वह पिता की मृत्यु के उपरास्त सम्पत्ति का स्वामित्व पाता 
है और वहाँ विभाजन फी आवध्यकता ही नहीं है । किन्तु जब्र कई पुत्र होते हैं तो उन्हें संयुक्त सम्पत्ति का स्वामित्व मिलता 
हैं और विभाजन के उपरान्त ही उन्हें पैतृक सम्पत्ति के पुयक्‌ू-पृथक्‌ भागों का स्वामित्य प्राप्त हो पाता है और अन्तिम 
स्वरूप ही बहुघा देखने में आता है, अत: विभाजन के उपरान्त ही स्वत्व (विभागातु स्वत्वमृ) की प्राप्ति होती है । यदि यह 
सिद्धान्त कि स्वत्व का उदुगम केवल विभाजन से ही होता है, शाब्दिक रूप में छिया जाय तो इकलौता पुत्र अपने पिता की 
सम्पत्ति पाता हुआ भी उस पर स्वामित्व नहीं पा सकता; जैसा कि व्यवहारनिर्णय ने तर्क उपस्यित किया है, क्योंकि उसके 
विषय में विभाजन का प्रइन ही नहीं उठता । 
जन्म से ही स्वामित्व होता है; ऐसा मानने वाक्ले निम्तोकत तर्क उपस्थित करते हैं--- 

' ... एसा उपस्थापित किया गया है कि स्वामित्व की घारणा लौकिक है, अर्थात्‌ यह सांसारिक प्रयोगों पर आधारित 
है, इसी से इते लोकप्तिद्ध कहा जाता है | सर्वप्ताघधारण को यह ज्ञात है कि पुत्र जन्म से ही पैतुक सम्पत्ति के अधिकारी होते 
हूँ.इसके अतिरिक्त गौतम का एक वचन भी हुैं-- आचारयों के मत से किसी व्यक्ति को स्वामित्व जन्म के कारण ही प्राप्त 
हो जाता है ।' बहुत-सो अन्य स्मृतियों के भो वचन हैं, यथा--याज्ञ० (२।१२१), बुहस्पत्ति, कात्यायन (2३९), व्यास एवं 
विष्णु (१७।२), जो स्पष्ट रूप से घोषित करते हैं कि पितामह की सम्पत्ति में पिता एवं पुत्र के स्वामित्व-सम्बन्धी अधिकार 
एक-समान हैं (अतः पुत्र स्वत्व जन्म से ही है)। जो छोंग ऐसी घारणा रखते हैं वे विरोत्री मत का ख़ण्डन निम्त रूप से 
करते हैं; वैदिक अग्निर्याँ स्थापित करने के सिलसिले में वैदिक वचन सरुपष्ट कहते हैं कि कुछ निश्चित अवस्था तक पिता को 
पुत्र की उत्पत्ति के उपरान्त भी घामिक संस्कारों के छिए पैतुक सम्पत्ति व्यय करने का अधिकार है। इसी प्रकार कुछ- 
पत्ति एवं कुछ-व्यवस्थापक के रूप में, वेदों एवं स्मृतियों द्वारा निर्धारित नियमों के अनुप्तार, उसे अपरिहार्य घामिक क्षत्यों के 
छिए पैतुक सम्पत्ति (अचल सम्पत्ति को छोड़कर) को व्यय करने का अधिकार है; बह स्नेहोपहार के रूप में दान कर सकता 
हैं; कुटुम्ब-पालत एवं धिपत्ति में कुदुम्ब की रक्षा के छिए पंतृक सम्पत्ति को व्यय कर सकता है। इतना हो नहीं, वह या 


कुल-ब्यवस्यापक विपत्ति में या कुछ के काम के लिए या भावषक््यक घामिक कृत्यों (यथा शाद्ध आदि) के छिए अचछ 
सम्पत्ति को बन्धक रख सकता हैं या उसका विक्रय कर सकता है | 


' भोग एवं रक्षण से स्व॒त्व एक पुथक्‌ घारणा है। यह कई प्रकार का होता है, यया-सह्वारीर एवं अद्ारीर, पूर्ण 
स्वामित्व एवं संयुक्त स्वाभित्व, निश्षेपषारों स्वत्थ (स्वामित्व) एवं कल्पाणकारो स्वत्व, आय स्वत्व एवं वैबायत्त 
(संदिग्ध) स्वत्व । क्षास्त्रों के मत से स्वरामो के अधिकारों पर नियन्त्रण भो पाये जाते हूँ; कुटुम्ब का ण्यान रखकर ही 
दौन-पुण्य किया जा सकता है, ऐसा नहीं है कि स्वामो सब कुछ दान ही कर दे और कुदटुम्ब के लोग भूखों मरे (याज्ञ० 


१७१२; 'स्वं -कुटुम्बाविरोधेन देयम्‌; स्मृतिसंग्रह, 'न च॒ घ्वमुच्यते ) । स्पष्ट है, सम्पत्ति वह नहीं हैं जिसे जैसा, 


चाहें (अपनी -इच्छा के जनुतार) व्यय कर दें या कछेनदे हें, प्रत्युत यह वह है जिसे (केवकछ उचित परिष्थितियों में) 
लिंया-दिया जा सके, अर्थात्‌ यह क्लेन-देन को योग्पता पर निर्भर रहतो है । क्योंकि राजा, शास्त्रनियमों, जनमत और अपने 
झुंकाओों और आस-पास के छोगों के दबाव एवं नियन्त्रण से कोई व्यक्ति अपनी सम्पत्ति का स्वेच्छा से उपयोग नहीं भी कर 
सकता | किन्तु यह ठीक है कि जिस पर स्वत्व है उत्ते सिद्धान्ततः स्वेच्छानुसार खर्च किया जा सकता है। मदनरत्न ने 
» एक उदाहरण दिया ईँ---अन्नागार में रज्ता हुआ सूख्ता बीज अंकुरित नहीं होता, किन्तु उसमें अंकुरित होने को योग्यता 

रहती ही है । सम्पत्ति पर सीमाओं की कई कोरडियाँ हूँ, यधा--पित्रा का अधिकार, विघवा का अधिकार आदि। 


है 
टै 
हि थ 
- >॥ क्र 
पे 3. « ॥ नि 
जी छ जि के | धर ः कमी का 
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व्यक्ति जो फमाता है, वह उप्तका है और वह उप्तकोी अपनी सम्पत्ति है। किस्तु मतु (८४१६), नारद (अम्युपेत्या 
पुश्नुपा, ४१) के मत से तोन प्रकार के व्यक्ति सम्पत्तिहीन कहे गये हैं; पत्नी, पुत्र एवं दास, वे जो कुछ कमाते हैं वह 
पृतिया पिता या स्वामी हा होता है ।** किल्तु णबर स्वामी-जैसे प्राचीन छेख़क का मत है कि मनु का यह वचत 
यह नहीं कहता कि पत्नी या पुत्र जो कुछ कमाते हैं उत्त पर उनका स्वत्व नहीं रहता, बल्कि इस बचन का तात्पर्य यह 
हैं कि वे अपने अजित घन को ह्वतस्थ रूप से (बिना पति या पिता की सहमत्ति से) नहीं खर्च कर सकते । मनु की इस 
'घारणा को दायभाग एवं भिताक्षरा, दोनों सम्प्रदायों ने ह्वीकार कर लिया हैं। मिताक्षरा ने मनु (८/४१६) की 
व्याल्या की घुलना में कहा है कि देवऊ, नारद एवं मनु (९।१०४) ने जो यह कहा है कि पिता के रहते उसके हाथ की 
सम्पत्ति पर पुत्र का स्वत्व नहीं रहता उसका यही अर्थ छगाना चाहिए कि पुत्र पिता के रहते, या उत्तकी अपनी अजित 
सम्पत्ति पर, छ्वतन्ध झुप से व्यय करने का अधिकार नहीं रखता । दूसरी ओर दायभाग एवं दायतस्व ने उपर्युक्त कथनों 
एवं याज्ञ ० (२।१९१), विष्णु० आदि के मतों को (जो जन्म से ही पुत्र का स्वामित्व ठहराते हैँ) अपने ढंग से सिद्ध 
किया है । दायभाग ने याज्ञ० (२।१२१) की दो व्याब्याएं को हैं। यदि क के ल्ल एवं ग दो पुत्र हों, जिनमें ग अपने घ॑ 
पुत्र को छोड़कर पहले मर जाय और जागे चलकर के भो मर जाय, तब याज्ञवल्वय के मत से दोनों अर्थात्‌  (क का 
पुत्र) एवं ध (क का पी) क हारा छोड़ो गयो सम्पत्ति को बरावर-परावर पायेंगे, ऐसा सहीं होगा कि सारी सम्पत्ति 
खफों हो मिल्त जायगी (क्योंकि ऐसा कहा जा सकता है कि वह घ को अपेक्षा फ के अधिक समीप है), क्योंकि ण एवं 
ध दोनों पार्वण-आाद्ध में फ को पिण्ड-दान करते हैं, अतः दोनों में प्रम्पत्ति के भामछे में कोई अन्तर न होगा । “ख॒दुद्यं 
स्वाम्यम्‌ छाब्द पुत्र एवं पौत की इसी बराबरी (सावुदय) को ओर संकेत करते हैं। दूसरी व्याब्या घारेह्वर की है; 
जब पिता विभाजन का इच्छुक होता है तो वहु अपनों स्वाजित सम्पत्ति अपने पुत्रों में अपनी इच्छा के अनुसार 
बाँद सकता हू किन्तु जो सब्पत्ति वह अपने पिता से प्राप्त किये रहता है (अर्थात्‌ उप्के पुत्रों के पितामह से जो सम्पत्ति 
उसे प्राप्त होती है) उस पर उसका वहाँ अधिकार होता है जो उसके पुत्रों का होता हैं और उसे वह स्वेच्छापूर्वक असमान 
रूप.से विभाजित नहों कर सकता । दायभाग ने इस बात का विरोध किया है कि याज़्० (२१२६१) ने एंसा कहा है कि 
पुत्र अपने पिता की इच्छा के विद्ध अपने पितामह को सम्पत्ति के विभाजन को माँग कर सकता हैँ या पिता एवं पुत्र का 
पितामहू को सम्पत्ति मे बराबर-बराबर अंश हू । यही बात विष्णु० एवं अन्य ग्रन्यों में भी पायो जाती हूँ, अर्थात्‌ पितामहू 
की सम्पत्ति में पित्ता एवं पुत्र समान हवामों हैं, पर “ततुल्यं स्थाम्यमु'' या “सममंशित्वम्‌” दाब्दों से यह नहीं कहा जा 
सकता कि पिता एवं पुत्र उसमें समान अंश (भाग) पा सकते हूँ (दायमाग २।१८, पृ० ३२) । 


उपयुक्त विवेचन से प्रकट होता है कि दायभाग एवं मितादारा के सम्प्रदापों का आरम्म उन्हीं हारा सर्व- 
प्रथम नही किया गया, भश्रत्युत दोनों के पीछे मान्य प्राचोतता भी थीं। मनु, नारद एवं देवक की ह्मृतियों तथा उच्योत्त 
एवं भारेश्वर-जैस अमुख क्ेख्ककों ने उपरम-ौ्वस्ववाद का परिद्धास्त घोषित कर दिया था और याज्ञ०, विष्णु० एवं बृहू- 
स्पति ने बहुत पहले हो जन्म-स्वत्ववाद का सिद्धान्त अपना छिय्राथा । विश्वकप, जो याज्ञवत्क्यस्मृति के टीकाकार 
हैँ (५वो घाताब्दी के प्रथम चरण में), का कहुना है कि स्वत्व जन्म से ही उत्नन्‍त हो जाता है (याज्ञ० २।१२४)। 
गौतम के “'उत्पत्त्येव”'आदि'' सूत्र को उद्घुत कर भितादारा ने अपना पश्विद्धान्त घापित किया हूँ । यह सूत्र आज कहीं 
नहीं भमिछता और न अपरार्क आदि ने इसका उल्लेख हां किया है। क्रीकृष्ण तकलशिकार (दायमाग १।२१) ते इसे 





१२. भार्या पुत्रदव दासदच त्रय एवाघनाः स्मृताः। यत्ते समघिगच्छान्त यरय ते- तस्य तदुघनम्‌ ॥ भनु (2/४१६); 
उद्योगपवं (३३।६४); नारब (अन्यु० ४१)॥ 
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निर्मुछ (अप्रामाणिक) माता है । इसो से डा०'जॉली (टैगोर व्याद्यान, पु० ११०) ने यहाँ त्तक कह डाला है कि विज्ञाने- 
दवर (मिताक्षरा के लेखक) ने यथा उनके पूर्व के छोंगों ने उस सूत्र का अपनी ओर से प्रणयन कर डाछा है । किन्तु बात 
ऐसी नहीं है, क्योंकि विध्वरूप पहले से हो जन्म से या विभाजन से उत्पन्न होने वाले स्प्रत्य के विषय में जागरूक हो उठे 
थे एवं प्राचीन टीकाकार मेघातिथि (छगभग ९०० ई०) ने जन्म-ह्वत्वाद की बात का समर्थन किया था कौर 
बिना ताम दिये कुछ अन्तर के साथ उस सूत्र को मनु (९॥१५६) की व्याझ्या करते समय उन्होंने उद्घुत किया था | 
और देखिए मनु (९।२०९) । स्पष्ट है, विज्ञानेश्वर को किसी नवीन सूत्र को अपनो ओर से गढ़ने को आवश्यक्रता नहीं 
थी; इतना ही नहीं। स्वयं याज्ञ+त्क्य एवं अन्यों के बचन इस सिद्धास्तत को व्यास्यायित करने के लिए पर्याप्त थे । 
यह भी विचारणीय है कि दायभाग ने यहू स्थीकार किया है कि कुछ स्मृतियों में जन्म-स्वत्ववाद की चर्चा हुई है 
(बबचिद्‌ जन्मनैवेति), और उसने य४ कहा है कि इन दाक््दों कों उसी रूप में नहीं छेना चाहिए, प्रत्युत अप्रत्यक्ष रूप 
से ही जत्म को दाय का कारण मानना चाहिए, क्योंकि पिता एवं पुत्र का सम्बन्ध जन्म पर ही जाधारित है और 
पिता फी मृत्यु पर ही पुत्र का स्वत्व उदित होता है (अतः यद्यपि ह्व॒त्व प्रत्यक्ष रूप से मृत्यु के उपरान्त हो उदित होता 
है, किन्तु जन्म उसका कारण कहा ज़ा सकता है और पुर प्रथम उत्तराबिकारी है क्योंकि यह अपने पिता के पुत्र के रूप 
में जन्म छेता है) | बायतत्त्व यह्‌ नहीं कहुता कि गौतम का सूत्र अमूछ (अप्रामाणिक) है, प्रत्युत वह वामभाग के समान 
ही उसकी व्याल्या करके उप्ते काट देता चाहता है। संक्षेप में, हुम निम्न चार बातों द्वारा वायसाग एवं सिताक्ष रा का 
अन्तर समझ सकते हैं--- 

(१) दायभाग जल्म-स्पत्ववाद नहीं स्वीकार करता, किन्तु मिताक्षरा ने इसे स्वीकार किया है । 

(२) दायभाग का कथन है कि दाय का उत्तराधिकार तथा उत्तराबिकारियों का क्रम धार्मिक पात्रता या क्षमता 
के सिद्धास्त से निश्चित होता है। किन्तु मिताक्षरा सम्प्रदाय का कथन है कि इस विषय में रक्तसम्धन्ध ही 
नियमन उपस्थित करता है | 

(३) दायभाग मानता हैं कि संयुक्त परिवार (भाई या चचचेरे भाई आदि) के सदस्य अपने भाग (अंज्ञ) प्रायः 
पृथरभाव से रखते हैं और ताप-जोल़ या सीमा-निर्धारण हारा किये गये विभाजन के बिना भी उनका 
विनिमय कर सकते हैं । 

(४) दायमाग की यह मान्यता है कि संयुक्त परिवार में भी पति की मृत्यु पर संतत्तिदह्वीन होने पर भी विधवा 
अपने पति के मंश् (भाग) का अधिकार पाती है । किन्तु मिताक्षरा में यहु अधिकार उद्चे नहीं प्राप्त हैं । 

उत्तराधिकार एवं दाय से सम्बन्धित नियमों के विषयों में अन्य भारतोय स्थानों के कानुनों (नियमों या व्यवहारों) 

से बंगाल में ही इतनी भिन्‍तता क्‍यों है ? इस कथत के समाधान फें लिए कत्तिपय प्रयत्न किये गये हैँ । इस विपय में न्‍्याय- 
मूर्ति छ्ारदाचरण मित्र ने एक अपना ही प्िद्धान्त उद्घोषित किया है (छा क्वार्टरली रिव्यू, जिल्द २१, १९०५ ईं०, 
- घु० ३८०-३९२ एवं जिलल्‍द ९२९, सन्‌ १९०६, पु० ५०-६३), जिमप्तका तात्यर्य यहु है--बंगाकत समुद्र के पास था, ब्याव- 
सायिक अभिकांक्षा ते वह - भरपूर था, दूर-दूर के व्यापारीगण यहाँ नयी-तयी मान्यताएँ छातें रहें, यहाँ बौद्धधर्म शता- 
ब्दियों तक राज्यघर्म था, बौद्ध तस्त्रवाद का यहाँ प्रावल्प घा। अतः ब्राह्मणवादी पश्षिद्धान्तों को, जिन्हें ऋषियों ने 
घोषित किया था और जो मिताक्षरा एवं अन्य ग्रन्यों में व्यास्यापित हैं, यहाँ सम्मान नहीं प्राप्त हो सका । उनके कहने का 
तात्पर्य यह है कि बौद्ध धर्म ने स्त्रियों फो बहुत प्रभावित किया और महानिर्बाण के समान अन्य तम्म्-प्रन्‍्यों ने प्रकृति के 
सुकुमार नाटी-सुकृम तत्त को ऊंचा उठाया, प्राचीन सम्पत्ति-सम्बन्धी ब्यवहारों (विकल्ेषतः नारी-सम्बन्धी) में सुधार 
हुआ, व्यक्तिगत स्वामित्व की घारणाएँ एवं नारियों के स्वत्वाधिकार-सम्बन्धी निपन्त्रणों के निराकरण को भावनाएँ 
बंगाल में उठ खड़ो हुई, .जिन्‍्हें जीमूतवाहन ने अपने बायभाव में सम्मिलित कर लिया। किल्तु इन विद्वातु का कयत 








बापभाग' का सूल क्‍या है ? विभाग फो व्यासत्या ८४ 


। युवितिसंगत नहीं है । यहाँ पर हम इनके सिद्धान्त की विस्तृत आछोचसा नहीं उपध्थित करेंगे, केवछ कुछ तर्क उपस्थित 
' | फिये जायेंगे । बंगाछू की अपेक्षा पदिचमी भारत बहिर्देशीय व्यापार में अधिक चढ़ा-बढ़ा था, युनानी कछेखकों ने बस्गज 
(भद्"ॉंच) एवं कल्लछीएने (कल्याण) नामक बन्दरगाहों का उल्छेख किया है; यहाँ रोमन सिक्के प्राप्त हुए हैं और सौरिया 
के छोगों का यहाँ अस्तित्व था | बँगार एवं आसाम के समान उस्ती समय (यदि पहुले नहीं) मण्य एवं पद्दिचमी भारत 
में बौद्ध घर्म फैला । ईसा के पूर्व एवं उपरान्त मन्य एवं पद्िचमी भारत में बौद्ध धर्म का प्राबल्प था, जैसा कि साँची, 
' भिलतत्ता, भरहुत, नासिक एवं कार्ला की गुफाओं से विदित है। इसके अतिरिक्त न्यायमूर्ति मित्र ने स्वयं कहा है कि 
बौद्ध धर्म में अपना सम्पत्ति सम्बन्धी व्यवहार (कानून) नहीं था (हा ववार्टरकछी रिव्यू, जिल्द २१, पृ० ३ेटट) | 
बरमा जैसे बौद्ध देशों ने मनुस्मृति से ही उत्तराधिक्रार एवं वास के कानून उधार लिये। जीमृतवाहन की अपेक्षा 
विज्ञानेश्वर स्त्रियों के प्रति अधिक उदार हैं, क्योंकि जब तक स्पमृतियों में स्पष्ट रूप से घोषित न हो तब तक 
जीमृतवाहन स्त्रियों को उत्तराधिकारी रूप में नहीं ग्रहण करते | महानिर्वाण-तन्त्र ने बहिन एवं विमाता को समीप 
का उत्तराधिकारों माना है और चाचा की विघवा पत्नी एवं पुत्र की पुत्री को भी उत्तराधिकारों घोषित किया है, 
किन्तु बायभाग के अन्तगंत ये सब उत्तराधिकारी नहीं माने जाते। मिताक्षरा सम्प्रदाय की एक श्षाल्ला, जो पश्चिमी 
भारत में व्यवहारमयुख को शा से द्योतित होती है, अन्य सभी सम्भ्रवायों से स्त्रियों के अधिकार के मामके में अधिक 
उदार है । दक्षिण भारत के कुछ जिलों तथा नम्बूद्री ब्राह्मणों एवं नायर लोगों की जातियों में मद्मक्कटयम्‌ एवं अलि- 
यत्तल्तन्‌ कानून प्रचछित हैं जो दित्रियों के प्रति अत्यधिक उदार हैँ किन्तु उन पर बौद्ध या ततान्त्रिक प्रभाव हैँ ऐसा किसी 
ने भी प्रतिपादित नहीं किया है । धार्मिक क्षमता वाल्ले सिद्धान्त से सम्बन्धित दायभाग को विज्येषता महानिर्वाण-तन्त्र 
में दिये गये कानुनों से मिताक्षरा सम्प्रदाय हारा मान्य सगोत्रता (सपिण्डता या एक दारीरान्वय) के प्विद्धान्त की अपेक्षा 
अधिक दूर हैं। न्‍्यायमृरति मित्र जीमृतबाहुन के काल के विपय में ज्रुटिपूर्ण हैं। हमने ऊपर देख छिया है कि जीमूतवाहुत 
नें अपनी मान्यताएँ उद्योत-जैसे लेक्षकों एवं देवल भादि ह्मृतियों पर भाघारित की हैं । यह कहा जा सकता है फि दायभाग 
की विचित्र मान्यता की सन्तोषजनक व्याल््या नहीं दी जा सकती । दायमाग के सिद्धान्त का उद्गम स्थानीय एवं सर्वथा 
स्वतन्त्र हैं | । 
विभाग (विभाजन) की परिभाषा मिताक्षरा ने यों क्रो है--जहाँ संयुक्त स्वामित्व हो वहाँ सम्पूर्ण सम्पत्ति 
के भागों की निश्चित व्यवस्था ही विभाग है”? | दायभाग की इस परिभाषा में कई दोप दुष्टिगोचर होते हैं, जिनमें 
प्रमुंख यह है कि कई पुत्रों का संयुक्त स्वामित्व .सर्वप्रथम पिता की श्रस्पूर्ण सम्पत्ति में उत्पन्न कर देना और तब ऐसा 
कृहु देना कि आगें चलकर यह संयुक्त स्वामित्व नष्ट हो जाता है, बड़ा ही बोझिक एवं असुविधाजनक है । दायभाग की 
दी हुईं विभाग की परिभाषा यह हैं--यह (किसी निश्चित भूसिमाग या घन पर) गोछी या ढेला फेंकने से भाग्यवष्द- 
प्राप्त (बहुतों गें एक के) स्वाभित्य का द्योतक है, जो (स्वामित्व) केवकत (भूमि एवं धत के दाय के) एक अंश से 
मिलकर उद््दित होता है, फिन्‍्तु जो अनिश्चित हैं, क्योंकि (क्िप्ती व्यक्ति के किए) दाग के किसी धिधक्षिष्ट अंश को 
स्पष्ट रूप से बताता -अशम्भव है, क्‍योंकि कौन अंश झिसरा है, यह फहने के लिए कोई निश्चित बात ज्ञात नहीं रहती | 
दायभाग यह स्वोकार नहीं करता कि दाय के सभी अंशों पर (विभाजन के पूर्व) सहयोगियों में स्वामित्व संयुक्त रूप से 
उत्पन्न हो जाता है; इसका कथन है कि यह उनके (वाव के) आंशों में उत्पत्त होता है, किन्तु कौन अंश किसका है यहू 





१३, विभागों नाम द्रव्यसमुदायविषयाणामनेकल्वास्थातां तदेकदेशेषु ब्यवध्यापनम्‌ । भिताक्षरा (याज्ञ ७० २।११४); ब्यवहार- 
सार (पृ० २१२); अपरार्फ (पृु० ७२९) | 


कक व्याल थी अमल आओ, मील का 


के 





८४६ धर्मशात्त्र का इतिहास 


कहने के लिए कोई स्पष्ट संकेत नहीं मिलता, अतः प्रत्येक का अंदा किसी भाग पर गुटिका-पात (गेंद या भोली फेंकने) 
से निष्िचत एवं निर्णीत होता है (यथा ऐसा कहना कि यहू के का है, आदि)। किन्तु दायतत्व ते इस परिभाषा की 
आलोचना की है। यदि विभाजन के पूर्व प्रत्येक सहयोगी सम्पूर्ण दाय का अँशतः स्वामित्व रखता है तो यह सुनिश्चितता 
कहाँ है कि गुटिका-पात से सहभोगी का अंश उप्तो अंश के स्वाभित्व से सम्बन्धित होगा जो विभाजन के पूर्व उदित हुआ ? 
यद्यपि जन्म-हवत्ववाद के विषय में दायतत्व भिताक्षरा से विभेद रखता है फिन्तु घिभाग की परिभाषा में दोनों एक-दूसरे 
से मिलते हैँ [४ 

दायभाग एवं मिताक्षरा हारा उपध्यापित विभिन्‍न परिभाषाएँ विभिन्‍न प्रतिफल देती हैं । भिताक्षरा के भीतर 
पिता और पुत्रों या पौच्रों का जब संयुक्त परियार रहता है तो सभी सहुमोगों (रिक्थाबिकारों)] रहते हूँ और संसूष्ट 
सम्पत्ति का स्वत्व सभी समांशियों (रिक्याधिकारियों) को प्राप्त रहता है, अर्थात्‌ जब तक संयुक्त परिवार रहता है 
तब तक स्वामित्य की एकता रहती है, और कोई सहभोगी (रिक्बाधिकारों) यह नहों कह सकता कि वह किसी निश्चित 
भाग, यथा एक चौथाई या पाँचवें भाग का स्वामी है । अंदाहर या सहभागी का अंश या हित घटता-बढ़ता रहता हैं; 
मृत्युओं (कई सहगोगियों की मुत्युओं) में बढ़ सकता है और जन्मों से यह घट सकता है । विभाजन के उपरान्त ही सह- 
भागी या अंधहर किसी निश्चित भाग (अंश) का अधिकारी हो पाता है । 

दूसरी भोर दायभाग के अनुसार जन्म से ही स्वामित्व नहीं उत्पर्त होता, पिता के उपरान्त पुत्र सहभागिता 
प्राप्त करते हूँ, किन्तु परिवार को सम्पत्ति का स्वामित्व समो पुत्रों के एक गुट को नहीं भ्राप्त रहता | पिला को मृत्यु भादि 
के उपरान्त प्रत्येक पुत्र को एक निश्चित अंज्ष मिक्त जाता है । इस प्रकार का किया गया भाग जस्मों एवं मुत्युओं से नहीं 
घटता-बढ़ता । पुत्र सहमागी इसलिए कहे जाते हैं कि पिता से प्राप्त सम्पत्ति पर उनको प्राप्ति संबक्त रहती हैं, अर्थात्‌ 
प्राप्ति की एकता रहती है किन्तु स्वामित्व की एकता नहीं ! 

मिताक्षरा के अनुसार पुत्र पैतुक सम्पत्ति का रिक्याधिकारी जन्म से ही हो जाता है । मान छीजिए कोई व्यक्ति 
पैतुक सम्पत्ति का एकमात्र स्वामी है, किन्तु संततिहीन है । ऐसी स्थिति में सहभागित्व (सहमागिता) का प्रइन ही नहीं 
उठता । किन्तु ज्यों ही उस्ते पुत्र उत्पस्त हो जाता है, समांज्िता या सहभागिता स्ारम्म हो जाती है । इसका तात्पय॑ यहु 
है कि मिताक्षरा के अनुसार पुत्रोत्पत्ति समांक्षिता या सहभागिता को उत्पन्न कर देती है, फिन्तु दायभाग के अन्तर्गत पिता 
एवं पुत्रों में समांशिता नहीं पायी जाती, क्योंकि पुत्रों को पैतुक सम्पत्ति पर जन्म से हो अधिकार नहीं प्राप्त होता, यद्यपि 
सम्पत्ति की सत्ता भाइयों या चाचाओं एवं मतीजों के बीच उपस्थित रहुती हैं। दायभाग के अन्तर्गत किसी व्यक्ति की 
मृत्यु उसके पुत्रों की सहमागिता आरम्भ कर देती है । 

विभाजन के दो अर्थ हँ--(१) ताप-जोख एवं सीमा के निर्धारण से बेंटवारा, एवं (२) हित का पृथक्त्व 


१४. एकवेशोपात्तस्यैघ भृषहिरण्पादावुत्पन्नस्य स्थत्वस्प विनिगमनाप्रमाणाभावेन वैज्षेपिकव्यवह्ाारानंहतया अव्यवस्थितस्य 
गुटिकापातादिना व्यकम्जनं विभाग: | विद्येषेण मजन स्वत्वज्ञापन॑ वा विभागः। दायभाग (१॥८-९, पु० ८); तत्न 
विभागस्तु॒सम्बन्ध्यन्तरसदुभावेन भूहिरण्पादावुत्यल्नस्य........गुटिकापातादिना शमुकस्येदमिति विद्येषण. भजन॑ 
स्वत्वज्ञापनमिति वदल्ति तत्त समीचीनम्‌ | यत्र अस्य स्व॒त्वं तन्नैव गुटिकापात इति क्य॑ बचनामभावान्निइचेतव्यः | 
दायतत्त्व (पृ० १६३); बस्तुतस्तु पूर्वस्थाभिस्वत्वोपरमे सम्बन्धाविद्येषात्‌ ' सम्बन्धिनां सर्वघनप्रसूृतस्वत्वस्य गुटिका- 
पातांदिना प्रादेशिकस्वत्वग्यवस्थापनं विभागः। एवं क्रुत्स्मघनशतस्वत्वोत्पादविनाकश्ावषि कहच्प्येते । दायतत्त्व (पु० 
१६४) । 








विभाग का ऐतिहासिक विवेचन ८४७ 


या अछगार ! भिताक्षरा के अन्तर्गत इन दोनों अर्थों में विभाजन सम्भव है। सर्माशिता (सहभागित्व या सहभागिता) 
' कै सदह्य कियो भी द्वाण अपने आंधों के अधिकारों का निपटारा कर सकते हैं; फिस्तु नापन्‍जोख आदि द्वारा सम्पत्ति- 


विभाजन आगे के समय के छिए स्थगित किया जा सकता हैं और तलब्र तक वे पहले की भाँति ही एकन्साथ सम्पत्ति का 
उपभोग फर सकते हैं । देखिए व्यवहारमपुख (पृ० ९४) एवं सरतस्वतीविक्ास (पृ० ३४७) | दायभाग के अन्तर्गत 
पूर्व स्थागी फो सुत्यु के उपरान्त ही उत्तराधिकार आरम्भ होता है और निश्चितत भाग निर्धारित होते हैं, अतः विभा- 


, जन उपयुक्त प्रथम थर्थ में हो होता है. अर्थात्‌ प्राप्त दाय के निशिचत भाग सहमाभियों को दे दिये जाते हैं । किसी 


सदस्य के भाग को अकछा करने को एक विधि और है जो मनु (९॥२०७) एवं याज्ञ ० (२११६) में उल्लिल्चित है, पयधा-- 
यदि परिवार का फोई सदस्य दापता निर्चाट स्त्रय॑ करने में समर्भ है और परिवार की सम्पत्ति करा कोई भाग नहों चाहता, 
तो उत्ते कोई स. ॥रण बल्तु विक्ल रूप में देकर अलग किया जा सकता है । मिताक्षरा ने जोड़ दिया है कि यह चिन्ष 
इस लिए दिया जाता है कि उसके पुत्र आगे चककर अपना अधिकार न जताने लगें । 


दायभाग या वायबिभाग के अन्तगंत मिताक्षरा एवं संग्रह के अनुसार चार प्रमुख विषय हैं; विभाजन-काछ, विभाजन 
की जानेंबाली सम्पत्ति, विभाजन-यिधि एवं विभाजन के अधिकारी । 

विभानन-फाल--विभाजन-सम्वन्धी पुत्र के अधिकार का विकास युगों की क्रमिक गति में पाया जाता रहा है । 
हम यहाँ पर संक्षेप में इस विषय पर कुछ कहेंगे । अति प्राचौत काछ में जब कि कुलपति-सत्तात्मक परिवार प्रचलित था 
पिता का पुत्र पर एकसत्तात्मक (सम्पूर्ण)- अधिकार था, पिता की आज्ञा का पाछन पुत्र का कर्तव्य था, परिधार की 
सम्पत्ति का विघटन नहीं होता था, सभी की अजित सम्तत्तियों पर पिता का शासन था और स्लत्रियों को सम्पत्ति रखने 
का कोई अधिकार नहीं था | इस विषय पर वैदिक साहित्य में भी घुघला-सा प्रकाशन मिलता है । ऐतरेय ब्राह्मण (१३।१) 
में उल्लिखित शुन्त:वोप की गाथा में आया है कि अजीगर्त ने वदण के लिए अपने पुत्र को बेंच दिया; विष्वामित्र ने अपने 
एक सौ एक पुत्रों के रहते शुनःशेप को गोद लिया; उन्होंने अपने पचास पुत्रों को आज्ञा उल्हंघत के अपराध में शाप 
दिया और उन्हें दाय (रिक्य) से वंचित कर दिया। इन बातों से स्पष्ट है कि ऐतरेय ब्राह्मण के युग में ऐसा विश्वास 
था कि प्राचीन काछ में पुत्र पर पिता को सम्पूर्ण अधिकार प्राप्त था। किन्तु यहाँ सावधानी से उपयुक्त गाथा का 
मर्म समप्तता चाहिए । गाथा केबल किंवदन्तो के रूप में है और छ्वर्य ऐतरेय ब्राह्मण ने अजोंगर्त के आचरण की निन्‍्दा 
को है |" आजकर ऐसे माता-पिता विरक्त रूप में पायें जाते हैँ जों बीमा का घन कमाने के लिए पुत्रों की बीमा- 
पॉलिसी लेकर उन्हें विय देकर मार डालें । किन्तु कोई भो ऐसा नहीं कहता कवि यह अधिकतर होता है मौर आधघु- 
निक कानून इसकी छूट देता है। ऋग्वेद (१।११७-१७) में भाया है कि ऋज्ञाइव की आँखें उत्तके पिता ते निकछवा 
छों, क्योंकि उसने (ऋजाश्व ने) भेडिये को एक सौ भेड़ें दे डालो थों । ऐसा केवक एक ही उदाहरण है और छगता है 
ऋगणेंद के इस मन्त्र में आह्ंकारिकता को झक्कक है और देवी प्रक्रिया की ओर संकेत मात्र है। काठक संहिता (११।४) 
में आया है कि पिता पुत्र पर राज्य करता है (पिता पुत्रस्‍्येशे) | किन्तु यह जानना चाहिए कि पिता का पुत्र के ऊपर 
अधिकार ऐतिहासिक काछों में भी परिकक्षित होता रहा है। निदक्त (३।४) ने अपने पूर्व के छोगों की उक्ति दी है कि 
पुश्रियाँ पिता के घत का उतराजिकार नहों पातां, क्योंकि उनका (पुत्ियों का) दान, विक्रय एवं त्याग हो सकता है, 


: किन्तु पुरुषों का ऐसा नहीं होता । किन्तु अन्य छोगों के मत से पुरुषों के साथ भो वैसा व्यवहार किया जा सकता है, 





१५. स होवाच शुन:झोपों यः सहृत्मापकं फुर्यात्कुर्याद नस्ततोध्परम॒ । नापागाः झ्षौद्रान्यायादसन्धेयं त्वया क्तमिति । ऐें० 
ब्ला० (३३५) । 


का ७०७७ कऔ॥] [0 


< ४८ घर्मश्षास्‍्त्र का इतितास 


जैसा कि शुनःशेप की गाथा से प्रमाणित है ।"* वसिष्ठ (१५॥२) का कथन है कि माता-पिता को अपने पुत्र का दान, 
विक्रप एवं त्याग फरने का अधिकार है । हमने ऊपर देख लिया है कि मनु के अनुसार पुत्र का अजित घन पिता का 
होता है | आपत्तम्ब० .(२।६।१२।१०।११) ने बलगपूर्वक कहा है कि अपनो सान्तान को छोड़ देंगे एवं बेच देने का अधिकार 
गाल्य नहीं है और 'छिक्रय शब्द, जो सधु के सिछमिफ्रे में व्यक्त होता है, वह आछंकारिक रूप से ही व्यक्त है । 'विक्रप' 
दाव्द फी व्यास्या (विवाह के सम्बन्ध में) पहले की जा चुकी है (देखिए भाग २, अध्याय ९) | 

वुसरी और हम स्वयं ऋग्वेद (१।७०॥५) में ऐसा पाते हैँ कि पुत्रों ने पिता की वुद्धावस्था में ही (मरने के 
पूर्व] उसकी राम्पत्ति विभाजित कर छी, यधा--हे अग्नि, -छोग तुम्हें बहुत स्पानों में कई प्रकार से पूजित करते हैं 
और [तुमसे) गाम्पत्ति उप्तो प्रकार ग्रहण करते हैं जिम प्रकार बूढ़े बाप से ।” ऐतरेय ब्राह्मण (२२९) में मनु के 
सबसे छोटे पुत्र नागानेदिष्ठ की कथा से प्रकट होता है कि उसके सभी बड़े भाइयों ने पिता के रहते सारी सम्पत्ति अपने 
में बाँट छी और उप्ते बंचित कर दिया, डिन्‍्तु उसने कोई विरोध नहीं किया । किस्तु तैत्तिरीय संहिता (३।१९९४-५) 
में यह बात दूसरे ढंग ते कहो गयी है; रथ मनु ने अपनी सम्पत्ति अन्य पुत्रों में बाँठ दी और नाभानेदिष्ठ को कोई 
भाग नहीं दिया और बेचारा नाभानेंदिष्ठ उप्त समय गुरुकुछ में वैदिक विद्यार्थी था। गोपथ ब्राह्मण (४।१७]) में 
आया है--- अतः अपने थचपत में पुत्र अपने पिता पर निर्भर रहते हैं, किस्तु वार्धक्य में पिता पुत्रों पर निर्भर रहता 
है ।” कौपीतकी ब्राह्मण उपनिषद्‌ (२।१५) में आया हैं कि मृत्यु के मुख में जाते हुए पिता ने अपनी भौतिक एवं 
मानसिक शक्तियाँ अपने पुत्र को दंते हुए कहा कि यदि इस क्रिपा-संस्‍्कार के उपरान्त वह जीबित हो उठता है तो उच्ते या 
तो पुश्न के अधिकार में रहना होगा या वह यात्री (संन्पास्तों) के सम्रान घर से बाहर चलता जायगा | छातपथ ब्राह्मण 
(१२॥२।३।४) में आया है---' बचपन में पुत्र पिता पर आधारित रहते हैं आगे चकफर पिता पुत्रों पर आधारित रहता 
है ।' उपपुक्‍त कुछ कथनों मे व्यक्त होता हैं कि बहुन हो बिरक्त अवसरों में पुत्र पिता के रहते और उत्तको इच्छा के 
विरुद्ध सम्पत्ति-विभाजन करते थे । * 

इससे स्पष्ट होता है कि डा० जॉली का यह कथन कि “भारतीय व्यवहार के आारम्भिक थुगगों में सम्पत्ति-विभाजन 
अज्ञात था (टैगोर व्यास्यात, पृ० ९०) ठोफ़ नहों है और यह वैदिक मतों से पुष्ठ नहीं होता । तैत्तिरीय संहिता (३।- 
११९४) में आया है कि मनु ने अपनी सम्पत्ति अपने पुत्रों में विभाजित कर दो, इसमें यहु भो आया है कि ज्येष्ठ पुत्र 
को पैतुक सम्पत्ति मिलो | आापक्तम्ब०७ (२।६।१४।६ एवं १०-१२) ने ततैत्तिरीय संहिता के दोनों कथनों (३॥१।- 
१॥४ एवं २।५।२॥७) को उद्धुत किया है, किल्तु निष्कर्ष यहू निकाछा है कि पुत्रों में बरावर भागों का विभाजन उचित 
विधि है और ज्येष्ठ पुत्र को सम्पत्ति का अधिक भाग दंना श्ास्त्रविरद्ध है ।* इससप्ते स्पष्ट है कि बराबर के बंटवारे 
का नियम-सा था और अधिक अंश देना अपवाद था तथा वैदिक युग में भी ऐसा बिरछ ही होता था । ऐंतरेय ब्राह्मण 
(१९३) ने इन्द के ज्येष्द्य श्रेष्दय नामक अधिकार का उल्लेख किया है । विभाजत के समय ज्येष्ठ पुश्न के साथ 
विशिष्ट व्यवहार करना मनु (९।११२) एवं याज्ञ० (२।११४) के युगों में प्रचकछित था, और आधुनिक काल में 
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१६. छल्रीणां दानविक्रपातिप्तर्गा विथस्ते न पूंसः । पुंप्तोपीत्येके शौनःक्षेपे दर्शनान्‌ । निरुक्‍त (३४) । 

१७, तस्प (पुरुयक्ष्य) प्रदानविक्रत्यागेषु मातापितरौ प्रभवतः । व्तिष्झ० (१५।२); दानक्रयघर्मइचापत्यस्य न जिचते । 
आप० घ० सू० (२६।१३।१०) । 

१८. ज्येष्ठो दायाद इत्पेके ।””'"“'तच्छास्वैविप्नतिधिद्धमू। मन्‌ः पुत्रेम्यों दायं व्यमजदित्यविश्ेषेण श्रूंथते। अथापि 
तुस्माज्ज्येष्ठ पुत्रं घनेन निरवसाययन्त्येकबच्छू यते । आप० (२।६।१४॥६-१०-१ २) । 











विभाजन-कात के 


'भी कुछ विमान योग्य रियावतों एवं कुछ साजारग कुछों में यह विधि प्रचलित रहो है, क्योंकि उनके पीछे अतीत की 
परापरा रही है या राजकीय दानों (जागीर एवं सरंजाम आदि) के बेटवारें की ऐसी विधि रही हैं। फौटिल्य एवं 
कात्याथन ने घोषित किया है कि दाय-विभाजन के समय राजा द्वारा देज्नों, जातियों, ग्रामों एवं श्रेणियों फ्री रूढ़ियों की 
रदा होनो चाहिए (अर्थशास्त्र ३।७ एवं कात्यायन, विवादरत्नाकर, पृ० ५०५) | डा० जॉली का कथन हैं कि जापक्षत- 
म्बधर्मसूत्र ने पिता द्वारा व्यवस्यित विभाजन के अतिरिक्त कोई अन्य विभाजन-प्रकार नहीं बताया है । किन्तु यहू क्रामक 
कथन है | आपसूतस्त एक बड़े विमलात्मा एवं आदर्शवावी ये । उन्होंने अपने समय के पूर्व की बहुत सी प्रसिद्ध बातों की 
अवज्ञा की है, यथा--उन्होंने गौण पृत्नों की चर्चा नहीं की है, ब्राह्मणों के लिए तब तक अस्त्र-शस्त्र छना तक त्गाज्य माता 
है जब तक उन पर मृत्यु फी छाया न पड़े अर्थात्‌ जब तक उन्हें मार डालने के लिए कोई आक्रमण न हो, किन्तु मनु 
(८।३४५-३४९), गौतम० (७६ एवं २५) जादि ने इस वियय में पर्याप्त छूट दी हैं। अतः आपस्सम्ब का विभाजन के 
अन्य प्रकार के बिपय में मौन रह जाना यह व्यक्त करता कि अन्य प्रकार थे ही नहीं । गौतम ने, जो साधारणतः 
आपतस्तम्य के पूर्व के माने जाते हैं, कहा है कि वे ब्राह्मण, जो पिता की इच्छा के विरुद्ध उससे पृथक हो गये हैँ, श्राद्ध के 
समय भोजन के लिए आमन्धब्रित किये जाने योग्य नहीं हैं ।/* इससे स्पष्ट है कि गौतम के पूर्व भी पिता को इच्छा के 
विरुद्ध पुत्रों में विभाजन हो जाता था। डा० जाँली ने मिताक्ष रा (याज्० २।११४) के द्वारा उद्धुत एक अज्ञात कथन 
का हवाला दिया है जो भुभि-विक्रव का निर्षंघ करता है । किन्तु यह कतावश्यक हैं। उस कथन को प्ाव्दिक अर्थ में 
नहीं लेगा चाहिए था, वर्योंकि हम जानते हैँ कि कृगभंग दो सहस्त वर्षों से भुमि-विक्रय का प्रचकृत चछता आया है | वहाँ 
केवल इतना ही आया हैं कि विक्रम को दान हूप से (अर्थात्‌ सोने एवं जरू के साथ) करना चाहिए । जहाँ कहीं कुछ 
स्मृतियों में ऐसा आया है कि भूमि एवं भवन विभाजित करने योग्य नहीं हैं, वहाँ केवल यही तात्पर्य हैँ कि छोटे-छोटे 
भूमि-ख़ण्डों एवं घरों को बहुत-से सहभागियों में वॉटना आधिक दृष्टि से अच्छा नहीं है ॥ ऐसा सोचना कि उन स्मृतियों 
के मत से भवनों का विभाजन सहयोगियों में नहीं होता था, ज्ामक हैं । इतना ही समझना पर्याप्त है कि इस प्रकार 
के विभाजन प्तमाज में अच्छे छूप में ग्रहण नहीं फिये जाते थे | इस प्रकार की मनोभावना गोतम एवं आपस्तम्ब के 
उपरान्त भी पायी जाती रही है, यहाँ तक कि बीसवीं शताब्दी में हिन्दू पुत्र का विभाजन के लिए अपने पिता से मुकदमा 
छड़ना घृणास्पद एवं गहित माना जाता हैं। गौतम के कथन से व्यक्त होता है कि वैदिक निर्देशों के रहते हुए भो पिता 
के रहते ही और उप्तकी इच्छा के विरुद्ध भी कभी-क्रमी विभाजन हो जाया करता था, यद्यपि ऐसी बातें बहुत कम 


होती थीं | 


अब स्मृतियों एवं मध्यकालीन लेखकों के विभाजन-फाक सम्बन्धी नियमों का विचार करना चाहिए। एक 
समय वह था जब कि पिता जीवन-काल में ही पुत्रों में सम्पत्तिविभाजन करता था (ततत्ति० सं० है। १।९।४; आाप० 
२।६।१४।१; गौतम, २८।२; बौबायन० २।२।८; याज्ञ० २।११४; नारद, दायभाग ४) | दूसरा समय था पिता की मृत्यु 
के उपरान्त (गौतम २८।१॥ मनु० ९।१०४; याज्ञ० २।११७; नारद, दायभाग २) । दायभाग ने केवल इन्हीं दो समयों को 
मान्य ठहराया हैं, अर्थात्‌ पिता के स्वामित्व की समाप्ति पर [मृत्यु पर या संस्यासी हो जाने पर या सारी इच्छाएँ नष्ट 
हो जानें पर) तथा पिता के जीवन काछ में हो उत्तक्नो इच्छा के अनुसार (दायभाग १४४) | व्यवहारप्रकादा (पु० ४२९ 
एवं ४३४, ४३५) ने इस विषय में वायभाग की कडु बालोचना की है । जोमूतवाहन जैसे कुछ लेक्क बहुत आगे बढ़ गये 
हैं और कहते हैं. कि पिता को मृत्यु के उपराख माता के जोवन-काल तक भी पुत्रों के बीच सम्पत्ति-विभाजन नहीं होना 





१९, न भोजयेत्‌”"'पित्रा बाकामेन विभक्तान्‌ । गौतम० (१५१५ एवं १९) । 


श्र 
को ] 





८५० घर्मजात्त फा इतिहास 


चाहिए । गौतम (२८।१-२) का अनुसरण फरते हुए भिताक्ष रा ने विभाजन के तोन प्रमुख काल दिये है--(१) जीवन 
फाछ में पिता की इच्छा से; (२) जब पिता की सारो भोतिक इच्छाएँ मृत हो गयो हों, वह संभोग से दूर रहता हो और 
माता सन्‍्तानोत्पत्ति के योग्य न रह गपी हो, उस सागर पिता को इच्छा के विझद्ध भी पुत्र थदि चाहें तो बेंटवारा 
कर सकते हैं (गौतम २८।२; नारद, दायभाग ३, बृहस्यति)) एवं (३) पिता की पत्यु के उपरान्त । भित्ाक्षरा 
ने छांख फे आधार पर लिखा है कि पुत्र माता द्वारा सन्तान उत्पस्न किये जाने पर भी पिता की इच्छा के विरुद्ध बैंटवारा 
कर सकते हैं, यदि पिता बनैतिक हो, अघामिक हो, असाष्प रोग से पीड़ित हो या बुद्ध हो गया हो । यही बात नारद 
(दायभाग १६) में भी है। ऐसा नहीं समझना साहिए कि मिताक्षरा ने केवछ उपयुक्त तीन विभाजन-काछों को ही 
मात्यता दो है । अन्य काछ भी हैं। देखिए व्यवरह्रप््काश (पु० ४३४) । दायभाग ने शंब्-फिखित के उपयुक्त 
निर्देशित कथत वा अर्थ कुछ गौर हो लिपा है और कहा है कि जब तक पिता जीवित है, उप्तकी इच्छा के विरुद्ध विभा- 
जन हो ही नहीं सकता, भक्ते ही वह असाष्य रोग से पीड़ित हो, या उसको मति ख़राब हो गयी हो। यदि ऐसी अवश्त्या 
उत्पन्न हो जाय तो ज्येष्ठ पुत्र या उप्क्रो सहमति मे दूसरा बड़ा पुत्र यदि योग्य हो तो कुटुम्त की व्यवद्था सँभाल 
सकता है । दायभाग ने इसी प्रकार का एक कथन हारीत का भी उद्धृत किया है जिसे मदनरत्त, व्ययहारमयुश्न एवं 
कत्य निवन्चों ने भी उल्लिखित किया है । पमिताक्षरा की टिप्पणियों के फलूस्वझूप मंदनपारिजात (पृ० ६४५) जैसे ग्रत्वों , 
मे विभाजन के चार काल दिये है --(१) पिता के रहते उत्तकी इच्छा के अनुसार (याज्ञ० २।११४); (२) पिता की इच्छा 
के विरुद्ध भी जब कि माता सन्तान उत्सल्न करने योग्य न रह गयी हो और पिता निष्काम हो गया हो और वह सम्पत्ति 
की परयाह न करता हो (नारद, दापमाग ३); (३) जब पिता बुद्ध हो गया हो, अधर्मप्रार्गय का अनुप्तरण करता हो या 
असाध्य रोग से पीड़ित हो तो उपकी इच्छा के विरुद्ध भी विभाजन हो सकता हैं, तथा (४) पिता की मृत्यु के उपरान्त । 
यही बात व्यवहारनिर्णय (पुृ० ४०८) में पायी जाती है । 

मिताक्षरा इस विषय में स्पष्ट हैं कि पिता के जीते-जी और उसकी इच्छा के विरुद्ध भी पैतृक सम्पत्ति के विभा* 
लन में पुत्र का सम्पूर्ण अधिकार है। मिताक्षरा के विवेचन को हम संक्षेप में ही रखेंगे । याज्ञ० (२।१२०) में आया 
है कि पौत्नों के विषय में विभाजन पिता के मत से (या उप्तके द्वारा) होता है। याज्ञवल्यय के “अनेकपितृकाणां तु 
पितृतो भागकल्पना' कथन को भिताक्षरा ने इस प्रकार समझाया है कि यद्यपि पुन्र एवं पौत्र पितामह की सम्पत्ति के 
स्वामित्व का अधिकार जन्म से हो पाते हैं, तथापि जब तक एक-एक करके सभी पुत्र असमान संझया में पुत्रों को 
छोड़कर मर जाते हैं (पहला दो छोड़ता है, तीसरा तीन'“'आदि) या जब कुछ पुत्र जीवित हैं और कुछ मर गये 
हैं तो उन्हें सम्पत्तिभाग दस्त प्रकार मिकता है--किसी मृत पुत्र के पुत्रों (पिता के पौनों) को इतना ही भिक्तता है 
जितना उप्ते (पिता के पुत्र को जीवितावह्या में) मिछता, अर्थात्‌ पौत्रों को अपने पिताओं (पिता के पुत्रों) का भाग 
ही प्राप्त होता है । यहाँ एक सन्देह हो जाता है; यदि बहुत-से पुत्रों वाछा पिता अपने भाइयों से अपने पितामह की 
सम्पत्ति के विभाजन के उपरान्त पुथक्‌ हो जाय ग्रा बदि पिता का कोई भाई न हो और वह अपने पिता के साथ संयुक्त 


हो तो पौत्र लोग पितामह की सम्पत्ति नहीं माँग सकते (क्योंकि याज्ञ ७ २१२० की की गयी व्याश्या के अनुसार जब 
पिता मर जाता है तो पौत्रों को वही भाग मिछता है जो पिता को अपने मांग के छूप में मिलता हैं) | दूसरा सन्देह 


यह है; यदि इन परिश्यितियों में पौत्र के बीच बंदवारा हो भी तो वह पिता की इच्छा के अनुसार ही सम्भव है।' 
इन सन्‍्देहों को मिताक्ष रा ने यह कहकर दूर कर दिया है फि पितामह की सम्पत्ति में पिता एवं पुत्र का स्वामित्व भल्ती 
भाँति ज्ञात है अतः उपधुक्‍्त सन्वेहों को बात ही नहीं उठती और विभाजन होता ही है। मिताक्षरा का बजागे स्पष्ट 
कथन है. कि यदि माता अभी सन्तानोत्पत्ति करती जा रही हो और पिता अभी सम्पत्ति और भौतिक कार्यों में संछरग 
हों तब मी पिता की इच्छा के बिदद्ध पितामहू की सम्पत्ति का बेंटवारा पुत्र की अभिलाषा से होता ही है। भिताक्षरा 
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'का कहना है कि पिता की सम्पत्ति (जो उतस्ते उसके भाग के अनुसार मिली है) का बेंटवारा स्मृतियों द्वारा व्यवस्वित 
[विधिष्ट नियम (वाचनिको व्यवस्था) है, किन्तु अन्य विषयों में जन्मस्वत्व का प्राथमिक नियम ही छागू होता है। मनु 
(९।२०९) के कहे गये वचन से निर्देशित होकर मिताक्षरा ने निष्कर्ष निकाला है कि पिता की इच्छा के विरुद्ध भी पुत्र 
पितामह की सम्पत्ति के विभाजन की माँग रख सकता है । यही भिताक्षरा सम्प्रदाय के मत से हिन्यू कानून है, जो 
भाजकछ मान्य हूँ ॥ 


जब याज्ञ वल्‍्यय एवं अन्य स्मृतियों ने पैतुक सम्पत्ति पर पुत्र का जन्म से ही अधिकार मान छिया तो यह 
तर्वासिद्ध फह निकछा कि कोई भी व्यक्ति, जो जन्म से घ्वत्वाधिकार रखता है, विभाजन की माँग कर सकता हैं 
और अपने भाग को किसी समय अछग करा सकता है । हमने देख लिया है कि गौतम के पूर्व भी पुत्र छोग मपने 
पिताओं की इच्छा के विश्द्ध उनसे अलग हो जाते थे, किन्तु इस कार्य की ऋषियों ने निन्‍दा की है. ऐसे माचरण 
को घृणित एवं गह्ठित माना गया हैं। कुछ स्मृतियों ने पिता के रहते पुत्र के विभाजन के अधिकार को कुछ बड़े निय- 
ख्रणों के भीतर मान लिया है। पिता के रहते एवं उनकी इच्छा के विरुद्ध पुत्र द्वारा सम्पत्ति-विभाजन कर अलग 
हो जाता ह्पष्ट रूप से व्यक्त हैं और यह प्रथा गौतम के फाल से लेकर भिताक्षरा (छगभग पन्द्रह झताब्दियों) तक 
चक्की भायी । वीरमिबोदय ने भी पुथ्र के इस अधिकार को मान्यता दी है। किन्तु मिताक्ष रा के कुछ अनुयायी लेखकों 
ने इसे नहीं स्वीकार किया है, यथा--मदनपारिजात (पृ० ६६२) के लेक ने लिखा है कि केवक्त पुत्र की इच्छा से 
विभाजन नहीं हो सकता । दायभाग में ऐसे प्रश्न उठते ही नहीं, क्योंकि उसके मत से पुत्र को पैतुक सम्पत्ति पर जन्म 
से कोई अधिकार ही नहीं है । 


पिता के जीवन-काछ में विभाजन-सम्बन्धी पुत्र की माँग को प्राचीन काल के कुछ घामिक मनोमावों से प्रेरणा 
मिली । गौतम (२८।४]) ने छिख्ता है कि यदि संयुक्त न रहकर भाई पृथक हो जायें तो घाभमिक श्रेष्ठता की वृद्धि होती 
(विभागे तु घर्मबृद्धि:) है । मतु (५।१११) ने कहा है--'बे (माई) संयुक्त रहू सकते हैं या यदि घ॒र्म-वृद्धि चाहें तो 
पृथक भी रह सकते हैं, पृथक्‌ रहने से घर्म-वृद्धि होती है। अतः विभाजन महत्त्वकारी है।”*? इससे प्रकट होता 
है कि पिता को मृत्यु के उपरान्त संयुक्त रहना या अकृग-अछग हो जाना अभिरुचि या विकल्प पर निर्भर था। हांख- 
लिखित फा कहना है कि भाई संयुक्त रह सकते हैं क्योंकि एक साथ रहने पर वे भौतिक रूप से उन्‍नति कर सकते हैं ।* ' 
बृहस्पति का कथन है कि संपुकत परिवार में साथ-साथ रहने और एक ही चूल्हे पर पक्ताकर खानेवालों हाराकी 
गयी देव-पितु-ब्राह्मण-पूजणा सबकी ओर से एफ ही होती है, किन्तु जब वे पृथक्‌ हो जाते हूँ तो प्रत्येक घर में पृथक्‌- 
पृथक्‌ वही पूजा होती है । यही बात नारद (दायमाग ३७) ने भी कही है ।/** विभाजन होने पर घम् की वृद्धि होती 
है, क्योंकि झलग हो जाने पर अलग-अछग घरों में घाभिक कृत्य होने छगते हैं । यहाँ पर घ॒र्म का तात्पर्य है मुख्यतः 


२०. मन्‌ (९१११) के कथन को व्यवहारतनिर्णय (पुृ० ४०८) ने प्रजापति के कथन के रूप में उदुघृत किया हैं । मदनरत्न 


ने मनु एवं प्रजापति को पृथक्‌-पुथक्‌ माना है, 'पृथरदैवपिश्यकर्मक रणादर्भवृद्धि मयेक्षमराणा विभजये रित्याहतुर्मनुप्रजापता 
एवं सह वसैयुर्वा........आदि । 
२१. काम वतेयुरेकतः संहता बुद्धिमाचक्षो रनू । शंखछिखितो (विवादरत्नाकर, पु० ४५८) । 
२२. एकपाकेन वसतां पितुदेवद्विजार्चनम्‌ । एक॑ भवेद्विमक्तादां तदेव स्पाद्‌ |गृहे गृहे ॥ बृ० (अपरार्क), पृ० ७१९; व्यू० 
नि०, पु० ४६८; कुल्लूक, मनु ९।१११; हरदत्त (गौतम १८।४; विवादरत्नाक्र, पु० ४५९) । 
श्द 
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ऐसे घामिक कार्य जो पंचमहायज्ञों से सम्बन्धित हैं।*? मनु (३६७) ने लिखा है कि प्रत्येक घर में थिवाह के समय 
प्रज्यल्ित गृह्य अग्नि में गृह्य क्रिया-संस्कार किये जाने चाहिए; यथा--प्रातः एवं साय॑ के होम, पंचमहायज्ञ, प्रति दिन 

' भोजन पकाना आदि | संग्रह ने घर्म को अग्निहीत्र करने के अर्थ में छिपा है, किन्तु स्मृतिचन्द्रिका (२, पुृ० २५९) एवं 
व्यवहारप्रकाश (पु० ४३७-४३८) ने इसे स्वीकार नहीं किया है और उनका कहना हैं कि संयुक्त रहने पर कोई भी 
सहमागी सभी श्रौत एवं स्मार्त, यया अग्निह्ोत्व के कर्म संयुवत सम्पत्ति की सहायता से कर सकता है, धर्म का अर्थ है 
केबल वेबपितुद्िजार्चत । व्यास ने भी नारद एवं बृहस्पति की बात दुहरायी ह । 

। सामान्यतः बालिग होने पर ही विभाजन होता था, किन्तु कोटिल्य (३५), बौघायन (२।२।४२) एवं 
कात्यायल (८2४४-४५) से प्रकट होता है कि अप्राप्तन्यवहारता ( बाछू दशा या वाबालिग होना ) विभाजन के हिए 
बन्घन नहीं था। कौटिल्य (३॥५) का कथन है--जब सहभागी प्राप्तन्यवहार (आलिग) हो जाते. हैं तो विभाजन होता 
है; किन्तु सहभागियों (अछग होने वाक्ते अंधहर अथवा रिक्‍्यभागी) को चारदिए कि अप्राप्तब्यवहार बाछों ( नाबाछियों ) 
के भाग को उनको माता के सम्बन्धियों ( बन्धुओं ) के संरक्षण में या आमवृद्धों के संरक्षण में कुछ के सभी ऋणों 
को चुका छेनें के उपरान्त तव तक रघ्न दें जब तक थे आप्तत्यवहार न हो जाये। कात्यायन ने व्यवस्था दी हैँ फि 
सांसारिक बातों को समझदारी आ जाने पर सहभागियों में विभाजन होना चाहिए और यह व्यवहारिता ([ समझ- 
दारी) पुरुषों में १६वें वर्ष में आा जाती है। जो लोग अभो अप्राप्तव्पवहार हैं उनकी संयुक्त कुछ की सम्पत्ति को 
व्यय-विबजित ( ऋण आदि से भुक्त ) करके प्राप्तव्यवहार बालों हारा उनके बन्धुओं या भिन्रों के यहाँ रख दिया 
जाता चाहिए। यही बात उनके साथ भी होनी चाहिए जो वाहर चले गये हों ।*४ इससे स्पष्ट है कि अप्राप्तव्यव- 
हारता की अवस्था में भी विभाजन की व्यवस्था थो और एक सहभागी की माँग पर भी विभाजन होता था, जैसा कि 
दायभाग (३११६-१७), व्यवहारप्रकाश भादि में वणणित है । 

प्राप्त्यवहारता सोछहूवें वर्ष के आरम्भ में होती थो या उसके अन्त में, इस विषय में मतैक्य नहीं है। नारद 
(४।१५) के मत से सोलहयें वर्ष तक व्यक्ति बाछ रहता है | भिताक्षरा द्वारा उद्घृत अंगिरा एवं गौतम (२।६, हरदत्त 
हारा उद्घृत) के वचनों से पता चलता है कि व्यक्ति सोलहूवें वर्ष के आरम्भ तक बाल रहता है ।*" कात्यायन के 
अनुत्तार बाल्यावस्था सोलहूवें वर्ष के झारम्म में समाप्त हो जातो हैं। बहुत-से टीकाकारों ने भी यही वात कही है, 


२३. श्रघीतवेदेषु अधिगतवेदार्थेपु चाग्निहोत्राग्यनुष्ठातसमर्थेष्‌ु च विभाग एवं श्रयान्‌ । अपरार्क, पृ० ७१९; धर्म: पितुदेव- 
दिजाचंतजन्य: । उचत॑ च तथैव संग्रहकारेण । क्रिपते स्व विभागेन पुत्राणां पैतुकं घनम्‌ । स्वत्वे सत्ति प्रवर्तन्ते तस्माद्धर्म्याः 
पृथक क्रिया: ॥ प्रवर्तन्‍्ते स्वसाष्याग्निहोत्रादप इति छोषः। अब्रोच्यते”'झादि। स्मृत्तिच० २, पु० २५९; तस्मा- 
त्पंचमहायज्ञादिधर्म एवं घर्मद्ब्देनात्र प्राह्मः । व्य> प्र०, पु० ४३८; स्वत्वाविद्ेषदेवाविमक्तद्ब्येण यत्कृतं तब दुष्टा- 
दुष्टे कमंणि सर्वेषां फलमभागित्वम्‌ | दायतत्त्व, पृ० १६४ | 

२४. प्राप्तव्यवहाराणां विभाग: । अमग्राप्तव्यवहाराणां देय॑विशुद्ध मातृबन्धुषु ग्रामवुद्धंघु बा स्थापयेयुरा ब्ययहारप्रापणात्‌ 
प्रोषितस्प वा। अव॑ध्ास्त्र (३५); जोर देज्षिए वोधा० (२२४२), संप्राप्तव्यवहाराणां विभागइ्च विघोयते। 
पुंसां च घोडशों वर्ष जायते व्यवहारिता ॥ अप्रप्तव्यवहाराणां च घने व्यवविवजितम्‌ । न्यप्तेयुब॑न्बुमित्रेषु प्रोधितानां 
तथँव च || कात्यायन (८४४-८४५) । 

२५, बाल आपषोडक्षाहर्पात्‌ पोगण्ड इति क्षस्यतें। नारद (ऋणाबान ३५) | अज्ञौतिर्यस्‍््य वर्षाणि बालो वाष्युनधोडशः । 
प्रायश्चित्तार्धमईस्ति छित्िमों रोगिण एवं च्‌ ॥ इत्यज्ि र/झ्मरणात्‌ । भिताक्षरा (याज्० ३ ।२४३) । 





घालिग होने को अवस्था; सम्पत्ति फो परिभाषा ८५३ 


'केन्तु कुछ छोगों, यथा हरदत्त (गौ० १०४८), विवादरत्नाकर (पू० ५९९), व्यवहारप्रकाश (पु० २६३) नें 
(प्रष्ट रूप से कहा हैं कि बाऊपन का अन्त सोलछहवें वर्ष के अन्त में होता है ।** गौतम (१०४८-४३), मनु (८२७), 
वसिष्ठ (१६।८), विष्णु (३॥६५) के मत से नावालियों, स्त्रियों एवं निर्वलों की सम्पत्ति की रक्षा का भार राजा पर 
था। आजकल विवाहों, यौतकों (स्त्री-चनों), तझाकों एवं गोंद के अंतिरिक्‍त अन्य वातों में प्राप्तव्यवहारता अठारहवें 
वर्ष (कुछ मामलों में इक्क्रीसवें ब) में मानी जाती है । क्रिसी सहमागी फी स्त्री के गर्भवती रहने पर भो विभाजन होता 
था और इसी से वसिष्ठ (१७।४) ने सहभागियों को गर्भवतों पत्नियों के बच्चा जनने तक विभाजत को स्थगित करने 
की व्यवस्था दी है और मनु (९॥२१६) ने पिता ओर पुत्रों के बीच विभाजन के उपरान्त भी उत्पन्न हुए पुन्न को 
भाग देने की व्यवस्था दी है । 

अब आगे का प्रइन है, किस प्रकार की सम्पत्ति का विभाजन होना चाहिए । इस प्रदन पर विचार करने के 
पूर्व सम्पत्ति के विषय में कुछ चर्चा कर देना आवदइयक है । अधिकांग स्मृतियों में सम्पत्ति दो प्रकार की कही गयी है; 

(यथा--भूमि-खंड एवं घर) एवं जंगम | देखिए बृहस्पति एवं कात्यायन (५१६) । याज० (२।१२१) तथा 
कुछ स्मृत्तियों में इसके तीन प्रकार कहे गये हैं, भू (ममि-खण्ड एवं घर), निबंध एवं वब्य (सोना, चाँदी तथा अच्य 
चल सम्पत्ति)? कभी-कभी हव्य दाब्द सभी प्रकार की सम्पत्तियों का द्योतक माना गया है, चाहें वें चल हों या 
अचल (द्ब्ये पित्तामहोपाते जंगमें स्थावरे तथा--बुहस्पति)। प्राचीन भारतीय व्यवहार (कानून) के अनुसार 
सम्पत्ति दो कोटियों में बाँटी गयी है। (१) त्नंयुक्त कुछ-सम्पत्ति तथा पृथक््म्पत्ति | संयक्त कुछ-सम्पत्ति या तो 
पैतुक होती है या पैतुक सम्पत्ति की सहायता या बिना उत्तको सहायता के संयुक्त रूप में अजित होती है या वछग- 
गरंग अजित होने पर संयुवत्त कर छी जाती हैं ( मनु ९।२०४ ) | गौर देखिए भिताक्षरा (याज्ञ० १।१२० )। 
पैतृक सम्पत्ति को अप्रतिबन्ध दाय भो कहते हैं ओर यह वह है. जिसे कोई पुरुष अपने पिता, पितामह, प्रपितामह से 
दाय रूप में प्राप्त करता है और जिसे मिताक्षरा सम्प्रदाय के अनुसार पाने बाक़े के पुत्र, पौत्न एवं प्रपोत्र जन्म से प्राप्त 
करते हैं । पृथकतम्पत्ति में स्वाजित सम्पत्ति भी सन्निद्ठित मानी जातो है, जिस पर हम आगे विचार करेंगे । यदि कोई 
व्यक्ति विभाजन द्वारा पैतुक सम्पत्ति से कोई अंश पाता है, तो ऐसा माना गया हैं कि वह उसकी पृथक्सम्पत्ति 
कहलायेगी, जब कि उसके पुत्र, पौत्र या प्रपौत्र न हों, किन्तु इनमें से यदि कोई हो तो वह उसके तथा उसके अन्य 
उत्तराधिकारियों के लिए पैतुक सम्पत्ति कहकायेगी । दायभाग सम्प्रदाय के अन्तर्गत्त पुन्न जन्म से ही पैतृक सम्पत्ति पर 
अधिकार नहीं रखता, अतः जहाँ तक पिता को विघटन-प्रम्बन्धी अधिकार प्राप्त है, पैतृक सम्पत्ति एवं पृथकक्‍यम्पत्ति में 
कोई अन्तर नहीं है । इस सम्बन्ध में हमने ऊपर देख छिया हैं ओर थोड़ा-बहुत आगे लिखा जायेगा । 

मिताक्षरा के अनुसार संयुक्त सम्पत्ति का सदस्य होते हुए बौर उसमें अभिरुचि रखते हुए भी कोई व्यक्ति 


२६. यावदसौ व्यवहारप्राप्त: षोडणवर्षों भवति । हरदत्त (गौ० १०४८); पुत्राधिकारे बौघायतः; तेषामप्राप्तव्यवहारा- 
णाम्‌० । आडू अभिविधी, तैन सप्सदशवर्षात्मयाक्‌ । विवादरत्नाकर (पृ० ५५९); कात्यायनों पि नाप्राप्तन्पवहारै- 
स्तु० इति नाप्राप्तग्यवहारँ: हेयोपादेयपरिज्ञानविशेषसद्वित: पोडशवर्पेरित्य्थं:। पोडशावाधिकस्य व्यवहारजत्वमाह। 
गर्भस्‍्थैः आदि (नारद ४३५) । व्यवहारप्रकाश (पु० २६३) । 

२७, “'निवन्ध' शब्द का अर्थ है रुपये-पैसे या अन्त या जन्य वस्तुओं के रूप में वह आवधिक शुल्क या चुकती था दान, 
जो राजा द्वारा या संघ द्वारा या ग्राम द्वारा या किस्सी जाति द्वारा किसी व्यक्ति, कुछ, मद या मन्दिर को स्थायो 

रूप में मिलता है (बंधान) | यजमान-चुत्ति भो निवन्ध हो है । 





८ ५४ धर्मणात्तण का इतिहास 


भाँति-भाँति के उपायों द्वारा अजित घनों से पृथकसम्पत्ति रख सकता है। पृथव्सम्पत्ति के सुख्य प्रकार ये हैं-(१) 
बह सम्पत्ति जो पिता, पिता के पिता और पिता के पिता के पिता प्ले न प्राप्त हो, अर्थात्‌ वह जो भाई चाचा आदि से 
प्राप्त हो। (२) वह जो पैतृक चल सम्पत्ति से स्नेहृबद्ा पिता द्वारा किसी भाग के रूप में दानस्वछूप या प्रसाद के 
रूप में प्राप्त हो; (३) अपती पृथक्‌ सम्पत्ति से पिता द्वारा पुत्रों को दिया गया दान या प्रसाद या उसके द्वारा मरते समय 
जो कुछ दिया जाय; (४) अन्य बन्पुओं एवं मित्रों द्वारा दिया गया दान या वह दानया मेंठ जो विवाह के समय 
प्राप्त होती है। (५); बह सम्पत्ति जो कुछ से निकक चुकी थी और किसी सदस्य द्वारा अपने प्रयासों से (बिना संयुक्त 
सम्पत्ति की सहायता के) किसी दूसरे से प्राप्त की जाय; तथा (६) वह सम्पत्ति जो स्थाजित हो, विद्या एवं ज्ञान से 
घाप्त की गयी हो (विद्याघन) | आगे इन प्रकारों में से कुछ पर विचार प्रकट किये जायेंगे। 

यह अवछोकनीय है कि उपयु कत पृथक्सम्पत्ति के प्रकारों में स्मृतियों ने उन दोनों को स्पष्ट रूप से सब्निहित 
नहीं किया हूँ जो संयुक्त कुछ के किसो सदहय को किसो अन्य व्यक्ति से मिलते हैं, केवछ भिन्नों से प्राप्त दानों या विवाह 
के समय प्राप्त भेटों (औद्धाहिक, याज्ञ ७ २।२१८ एवं मनु ९२०६) या मधुपर्क के समय किसी विद्वानू, पुरोहित आदि 
को मिक्े दानों का ही उल्लेख हुआ है । पम्भवतः अन्य लोगों स्ले प्राप्त दानों (जिनकों पुथक्‌ सम्नत्ति के अन्तर्गत नहीं 
परिगणित किया गया है) को सम्पूर्ण कुक का घन माना जाता था | पृथक्‌ सम्पत्ति के विषय की घारणा धोरें-घीरे मन्द 
गति से उदित हुईं हैं । आरम्भ में किसी सदस्य द्वारा उपाजित घन पूरे कुछ की सम्पत्ति माना जाता था । मनु (८।/४१६) 
की व्यास्या में दावर, मेघातिथि, दायभाग आदि ने लिखा है कि उपार्जनकर्ता (चाहे वह पत्र हो या पत्नी) को स्याजित 
घन स्वतस्त्र रूप से व्यय करने का अधिकार नहीं है, यद्यपि वह्‌ उप्त घन पर ह्वामित्व रखता है। यहाँ तक कि बहुत 
बाद के लेखक हरदत्त के अनुसार जो कुछ भी किसी सदस्य द्वारा (चाहे वह विदान्‌ हो या न हो) अजित होता है वह 
पिता के जीते-जी पिता का ही होता है (गौतम २८।२९) | दायभाग (२॥।६६-७२) ने कात्यायन (८५१) को 
उद्घृत कर कहा हैं कि पिता पुत्र द्वारा अजित घन का आधा या दो भाग पाता है” झोर इसे दो ढंगों से समझाया 
है, यदि पुत्र पैतृक घन की सहायता से घनोपार्जन करता है तो पिता उत्तका आधा छे छेता है, उपार्जनकर्ता को 
दो भाग भिलते हैं तथा अन्य पुत्रों को एक-एक भाग मिलता हैं, किन्तु यदि पुत्र बिना पैतृक घन की सहायता से घनों- 
पार्जन करता है तो उत्ते तथा पिता को दो-दो भाग मिलते हैं और पुत्रों को कुछ भी नहीं । दूसरी व्याख्या यह है कि यदि 
पिता विद्वान हो तो उप्ते आघा, किन्तु यदि वह्‌ विद्वान न हो तो केवक दो भाग मिछते। व्यवहारप्रकाश (पु० '४४४- 
४४५) ने दायभाग को इन टिप्पणियों की कटु आछोचना की है। कुछ के सदस्यों द्वारा उपाजित धन कुछपति को ही 
प्राप्त होता है, इस घारणा प॑र सूत्रों ने प्रथम आक्रमण विद्याधन को पृथक्सम्पत्ति मानकर किया | मनु (९।२०८, 
विष्णु० १८।४२) का कथन हैं कि जो कुछ कोई (संयुक्त परिवार का सदस्य, कोई भाई जादि) अपने परिश्रम से (बिना 
कुछ-सम्पत्ति को हाति पहुँचाये) कमाता है, यदि वह न चाहे तो उसे अन्य को न दे क्योंकि वह प्राप्ति उसकी 
ही क्रियाशोल्ता द्वारा हुई है । हमने देख लिया है कि भनु (९२०६) ने विद्याघन के अतिरिक्त भिन्र-दान, विवाह-दान 
(जऔद्वाहिक) एवं मघुपर्क के समय के दान को किसी व्यक्ति की प्रृथक्‌ सम्पत्ति के रूस में ग्रहण किया है। याज्ञ० (र। 
११८-५) ने व्यवस्था दी है--- जो कुछ कोई बिना संयुक्त सम्पत्ति की हानि के प्राप्त करता है, मित्रों से दान के रूप 
में या विवाह में भेठ के रूप में जो कुछ पाता है, वह अन्य सहभागियों में विभाजित नहीं होता, इसी प्रकार जो नष्ट 
हुईं पैतृक सम्पत्ति (जों पिता अथवा भाइयों द्वारा पुनः प्राप्त नहों को गयी थी) फिर से (अपने उद्योग से) प्राप्त करता 
है, उत्ते मी विभाजत के समय अन्य लोग पाने के योग्य नहीं माने. जाते और यही बात विद्याघन के विषय में भी है |” इन 
झब्दों की पदयोजना के विषय में विधवरूप के पूर्व भी मतैक्य नहीं था। मिताक्षरा ने 'पितृ द्रब्याविरोधेन यत्किल्चितू 
ह्वप्मजितम्‌' को चारों प्रकार की सम्पत्ति के साथ सम्बन्धित मात्रा है। इसका फुल यह है कि यदि कोई सदस्य 








॥ 


पुथफ्सम्पत्ति फा विभाजन एयं विद्या-घन 5 ८५५ 


, किसी ऐसे व्यक्ति से दान या मेंट पाता है जिसे कुछ-सम्पत्ति के व्यय द्वारा कृतज्ञ किया गया था, यदि कोई सम्पत्ति 


इवशुर द्वारा दी गयी भेंट के झूप में मिलती है और क्वसुर ने यदि विवाह में दी गयी लड़की के लिए कुल-सम्पत्ति से 


कुछ लिया था [ जैसा कि आखुर विवाह में होता है) या यदि नष्ट हुईं सम्पत्ति जब पैतृक सम्पत्ति को सहायता से पुनः 


प्राप्त की गयी या यदि कोई पैतृक सम्पत्ति की सहायता से विद्यार्जज करके विद्याघन प्राप्त करता है तो इस प्रकार के 
घन अन्य सदस्यों में भी विभाजित होते हैं । इस अर्थ द्वारा बिना कुछ-सम्पत्ति की हानि किये किसी अन्य से प्राप्त घन 
भी अन्य सदस्पों में विभाजित होना चाहिए । किन्तु मिताक्षरा की इस व्यादथा को दायभाग (६।१।८, पृ० ६) दीप- 


' कलिका, विद्ववरूप, व्यवहारप्रकाश (पु० ५०१) एवं अपरार्क (पृ० ७२३) ने नहीं स्वीकार किया हूँ । 


यदि आपत्तियों के कारण कुछ-सम्पत्ति नष्ठ हो गयी और उस्ते किसी सदस्य ने अपने प्रयास से ( बिना कुछ- 
सम्पत्ति के उपयोग के) ग्रहण किया हो तो उसके विषय में कुछ विश्विष्ट व्यवस्थाएं अवक्लोकनीय हैं। मनु (९।२०९), 
विष्णु० (१८।४३), बृहस्पति एवं कात्यायन (2८६६) ने एक विश्येप नियम यहू दिया है कि यदि इस प्रकार 
नष्ट हुईं सम्पत्ति को पिता अपने प्रयास से (बिना कुछ-प्म्पत्ति का व्यय किये) पुनर्ग्रहण करता है तो वह उसे सम्पूर्ण 
रूप से स्वाजित-जैसी रख छेगा। याज्ञ० (२।११९) का नियम केवल वहाँ प्रयुवत होता है जहाँ कोई अन्य सदस्य 
(पिता नहीं) बिना कुछ सम्पत्ति की सहायता के नष्ट सम्पत्ति प्रहण करता है. (ऐसी स्थिति में वह सम्पत्ति उत्त सदस्य 
की स्वाजित मानी जायेगी) । किन्तु यदि इस प्रकार किसी सदस्य द्वारा (पिता नहीं) संपत्ति भूमि के रूप में पुनर्ग्रहण 
की गईं हो तो उसे केवक उप्तका एक-चौयाई प्राप्त होता हैं (शंख के मत द्वारा) भौर दोष सभी सदस्यों को (पुनर्प्रहण 
करनेंबाके को भी) बरावबर-बरावर मिल जाता है | यह नियम आजकछ भी लागू होता रहा है । 

विद्याघन को आरम्मिक काल में ही मान्यता प्राप्त हो गयी थी, किन्तु तब से अब तक इसमें बहुत परिवर्तन 
हो गया है। इसके विपय में आपतल्तम्ब० एवं बौघायन० मौन हैं, किन्तु गौतम० (२८।२८-२९) ने कहा है कि सभी 
सदस्य यदि पढ़ें-लिखे न हों (विद्वान न हों) तो कृषि जादि द्वारा जो कुछ उनसे उपाजित होता है उसमें सबका बराबर 
वराबर भाग द्वोता है, किन्तु यदि कोई विद्वान्‌ सदस्य अपनी विद्या से कुछ अजित करता है तो यदि बह चाहे तो उस्ते 
अन्य अविद्वानू भाइयों में नहीं बाँठ सकृता | हर॒दत्त का कथन है कि यह नियम केवल संयुक्त भाइयों के लिए ही 
प्रयुक्त होता है। वसिष्ठ (१७।५१) ने स्वाजित घन के दो भाग उपार्जनकर्ता को दिये हैं। किन्तु इनका नियम 
आारम्भिक अवस्था का द्योतक है जब कि स्वाजित घन को कोई सम्पूर्णता से अपना नहीं सकता था, उसे कैवल दो भाग 
मिलते थे और दोष संयुक्त परिवार के अन्य सदस्यों को सम भाग के रूप में मिछते थे। मनु (५॥२०६), याज्ञ० 
(२।११९), नारद [दायभांग १०), कात्यायन (८६८) एवं व्यास ने विद्याघन को सामान्यतः विभाजन के समय 
विभाजित करने योग्य नहीं ठहराया हैं। इस विषय में कात्यायन ने बड़ी रूम्बी व्याल्या दी है जिस पर आगे चक्कर 
सम्बन्धित बातों के साथ विवेचन होता रहेगा । कुछ स्मृतियों ने उस विद्याघन को विभाजन योग्य ठहराया है जो ऐसे 
व्यक्ति का हो जो कुछ के घन के व्यय से पढ़ा हो (नारद, दायभाग १०) या जब उसने घर में ही अपने पिता या किसी 
भाई से शिक्षा ग्रहण की हो (कात्यायन ८७४) । दाबभाग (६।७॥४२-४९) ने श्लीकर (याज्ञ० २।११८) के मतों का 
विस्तार से वर्णन किया है और उनका विरोध करते हुए यह छिख्ा हैँ कि व्यक्तित जस्म-काल से ही अपनी जीविका 
के लिए कुछ पर निर्भर रहता है, अतः यह कहना कि उस पर पैतुक सम्पत्ति नहीं खर्च की गयी, अआामक धिद्ध हो 
जाता है, अंतः उमप्रके द्वारा उपाजित घन विभाजित होना चाहिए और इस विषय में मनु (९।२०८) के वचन में कोई 
सार्थकृता नहों है । अतः विक्वरूप के कथन में सम्पत्ति की हानि से भोजन और अन्य जीविका-निर्वाह-सम्बन्धी व्यय 
का तात्पयं नहीं है, वल्कि उसका तात्पर्य यह है. कि वही सम्पत्ति स्वाजित है जो अपने शोर्य से बिना कुल-सम्पत्ति का 
ब्यय किये प्राप्त की गयी हो । 





८५६ धर्मज्ास्ण का इतिहांत 


फात्यायन ( ८६७-८७३) ने धिश्वाधत को इस प्रफार समझाया है--“बह़ी घन विद्याघन हैं जो दूसरे के यहाँ 
खा-पोफर फिसी अन्य से विद्या प्राप्त करने के उपरान्त उसके उपयोग से प्राप्त होता है, जो किसो मामक्े को 
सुलझाने के कारण अपनी विद्या से प्राप्त हो वही विद्याघन है और उसका विभाजन नहीं होता । जो घन शिष्यों से 
प्राप्त होता है (अध्यापन-कार्य से प्राप्त होता है), जो किसी यज्ञ में पुरोहिती करने से प्राप्त होता है, जो प्रश्न करने 
तथा सन्‍्देह दूर करने से प्राप्त होता हैं, जो अपने ज्ञान के प्रकाश करने से प्राप्त होता हैं, वह सब विद्याबन को संज्ञा 
पाता है और विभाजन के समय बाँटा नहीं जाता । यही वात दिल्पियों के विषय में भी है, जो कुछ उन्हें वस्तु-मूल्य 
के उपरान्त पुरस्कार के रूप में प्राप्त होता है वह स्वाजित माना जाता हैं। वाजों छगने पर उत्तम ज्ञान के कारण जो 
प्राप्त होता है. चह भी विद्याघन हैं और उसका विभाजन नहीं होता ऐसा बृहस्पति ने कहा है। भूगुने भी इसी 
प्रकार विद्या-प्रतिज्ञा (विद्या की महत्ता के प्रकाशन) से प्राप्त, शिष्य, पुरोहिती आदि से प्राप्त घन को विद्याचन कहा 
है। विद्यायकत, यत्रमानकार्य एवं द्िष्पों से जो कुछ प्राप्त होता है. वह विद्याधघन घोषित होता है । इस प्रकार की प्राप्ति 
के अतिरिक्त जो कुछ प्राप्त होता है वहु सामान्यतः संयुक्त रूप में सब सदस्यों का होता है । 

फात्यायन ने ज्ञौर्धधत ( बह धन जो राजा या स्वामी द्वारा किसी सैनिक या नौकर को प्राणों की बाजी 

लगाकर शारता प्रदर्शित करने पर पुरस्कार-ह्वयकृप दिया जाता हूँ ) एवं प्वजाहृत ( जो कुछ प्राणों की बाजी छकगाकर 
युद्ध में अथवा छात्र को भगाकर प्राप्त किया जाता है) में अन्तर बताया हैं । नारद ( दासभाग ६ ) एवं बुहश्पति ने 
दोनों फो ज्ौयंधन के अन्तगंत रखा है । कात्यायत ने नारद एवं बुहस्पति के भार्याधन को दो भागों में बाँटा है, 
कन्यागत ( जो अपनी ही जाति की कन्या के साथ विवाह करते समय प्राप्त होता है ) एवं बेचाहिक ( वह घन जो पत्नी 
के साथ आता है ) | यह वही है जिसे मनु ( ९२०६ ) से बंबाहिक एवं याज्ञवल्यथ (२११८) ने ओौहाहिक की संज्ञा 
दी है। व्यास का मत है कि झ्यौर्पघन यदि कुछ के हथियारों से प्राप्त किया जाय तो संयुकत बन हो जाता है, किन्तु 

प्राप्तिकर्ता को दो भाग मिलते हैं और होप अन्य सदस्यों में सम भाग में बाँट दिया जाता है । 

सम्पत्ति के कुछ अन्य प्रकार भी हैं जिनका विभाजन नहीं होता और उनका उपभोग संयुक्त या वारो“बारी 

से होता है। इस विपय में सबसे प्रचीन व्यवस्था गौतम (२८।४४-४६) ने दी है कि जछू (कृप), पथित्र उपयोगों 
एवं यज्ञों के लिए निर्धारित सम्पत्ति एवं भोजन ( उत्सव आदि में बनाया गया ) विभाजन के योग्य नहीं है और न 
सदस्पों की रखैलों का ही बंटवारा हो सकता है| एांख-क्षिश्चित ने मबन, जल-पात्रों तथा सदस्यों द्वारा प्रति बिन के 
“उपयोग में लाये जानेवाके अक्ृंकारों एवं परिधानों को क्विभाज्य माना हैं । इसो प्रकार उद्नना का कथन है कि याज्य 
( मन्दिरों तथा पुरोहिती से प्राप्त दान ), खेत, सवारियाँ, पक्‍वात्त, जल एवं स्थ्रियाँ सहस्तों पीड़ियों तक सगोत्रों में 
अविभाज्य हैं | प्रजापति ( स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २७७ ) के मत्त से घर, खेत, याज्य ( मन्दिर ) तथा माता या पिता 


द्वारा दिया गया स्नेह-दान अविभाज्य है । खेतों एवं घंरों के विभाजन के नियन्ज््रण को तीन प्रकार से समझाया गया 


है। मिताक्षरा (याज्ञ० २।११९) के मत से सम्भवतः इस नियन्त्रण में ब्राह्मण दारा किसी क्षत्रिय या वेश्य पत्नी से उत्पन्‍्त 
पुत्र की जोर संकेत है, यदि ब्राह्मण को घार्भिक दान मिलता है तो वहू क्षश्निय पत्नी के पुत्र को नहीं मिलना चाहिए, 
यदि पिता भी देता है तो उसको मृत्यु के उपरान्त उम्तकी ब्राह्मण पत्मी का पुश्र उस्ते छीन सकता हैँ। दुसरी व्याख्या 
है कि यह नियन्त्रण उत्त स्थान या घर से सम्बन्धित है या उस खेत की बोर संकेत करता हैं जो गायों के छिए 
चराग़ाह है । तोसरी व्याब्या मह है कि जब घर या खेत छोटा या कम मूल्य का हो तो उसका बंटवारा नापनोख से 
न होकर मूल्यनिर्षारण से होता चाहिए । दायभाग ने एक अन्य व्याब्या दी है ( ६२।३० पु० १२८ ); यदि पिता 


के रहते कोई पुत्र : अव भूमि पर घर बनाता है या वाटिका छगाता है तो इसका बंदवारा नहीं होता और 
बहू निर्माता को हो मिछती है । ँ के 
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|] 
|| 
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न मनु (९।२१९ ७ विष्णु १८४४) का कथन है; “'बस्ष, पत्र (यान), अकूकार, पके भोजन, जकू (कृप आदि), 
स्थियों एवं प्रचार या मार्ग (रास्ता) का विभाजन नहों होता ।”** यदि वस्त्र बहुमूल्य एवं नये न हों, तो सभी टीका- 
कारों के मत से थे ऐसे वस्त्र हैं जिन्हें सदस्य छोग प्रति दिन श्रयोग में छाते हैं । यही बात यानों एवं अछकारों के विषय 
में भी कही गयो है । 'प्रचार' का तात्पर्य या तो “घर, वाटिका आदि की ओर जानेवाक्े मार्ग” (मिताक्षरा, अपरार्क 
एवं व्यवहारप्रकाश) है या गायों आादि के छिए मार्ग या चरागाह (स्मृतिचन्द्रिका रे, पु० २७७, कुल्हुक) है । मिताक्षरा 
(पान्न० (२११८-११९) ने बृहस्पति का एक नियम उद्घृत किया है, जिसके अनुसार पिता द्वारा भ्रयुकत बच्च, अलंकार, 
दब्पा, यान आदि मुत्यु के उपरान्त शाद्ध के समय आमन्त्रित ब्राह्मण को दिये जाने चाहिये । कूप का उपयोग बारी-बरो 
से होना चाहिये, व कि मुल्य छगाकर उसका बेंटवारा होना चाहिये । यदि नौकरानी (रखंल नहीं) एक ही हो तो 
उससे बारी-बारी से काम छेता चाहिये, यदि कई हों तो उनका बँटवारा हो सकता है या उनके मूल्य का बँट्वारा हो 
सकता हूँ । 

योगक्षेम दाव्द बहुत प्राचीन काछ से कई अरथों में लिया जाता रहा है। मिताक्षरा ने छौगाक्षि को उद्धृत कर 
व्यक्त किया है कि योगक्षेत्र का अर्थ है श्रौत एवं ह्मार्त अगरिन में किये गये यज्ञ आादि कर्म तथा दानदक्षिणा-सम्बन्धों कर्म, 
यथा कूप, बापी आदि का निर्माण । देखिए दृष्ठ एबं पूर्त तया मिताक्षरा द्वारा भ्रयुक्त योगक्षेम के अर्थ के लिए इस प्रन्य 
का भाग २, अध्याय ३े, २५ एवं २६। 'योग' एवं '्षेम दाब्द ऋग्वेद (७८६८, १०८९।१०, १०।१६६॥५), 
तैत्तिरीय संहिता (३१९।॥१९।३) एवं ऐतरेप ब्राह्मण (३७४२) में मी आये हैं। भिताक्षरा ने लिखा है कि कुछ छोगों के 
मत से 'योगक्षेम' का अर्थ है राजमन्त्री एवं राजपुरोहित आदि जो प्रजा का कल्याण-कार्य करते हैं तथा छुछ छोगों 
के मत से इसका अर्थ हैं 'छत्र, चमर, वस्त्र, आदि” ॥** गौतम (९६२ एवं ११॥१६) से पता चलता है कि योगक्षेस 
का भर्थ है “आनन्दप्रद जीवन” या “'जोविका के सरक्त एवं सुख्धद मार्ग (विज्षेषतः विद्वान्‌ ब्राह्मण के छिए)/” गौर यह 
अर्थ उनके पहले से प्रयुक्त होता रहा है। विवादरत्नाकर (पु० ५०४) का कथन है कि प्रकाश के मत से योगक्षेम का 
अर्थ है “राजकुल में पिता से पुत्र तक चला भाता हुआ जोविका-साघन” तथा हलायुघ के मत से 'योग' का आर्ष है पोत 
या नौका तथा 'क्षेत' का आर्थ है दुर्ग । स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० २७७) ने लछौगाक्षि को उद्धृत कर एक वैकल्पिक अर्थ यह 
दिया है--योगक्षेम्र का ताल्वर्य है वह घन जो किप्ती विहानु ब्राह्मण द्वारा किसी घती न्यक्ति के यहाँ रहने से जीविका के 
रूप में प्राप्त किया जाता है ।** 


२८, बस्तर पत्रमलछ॑ंकारं कृतोन्तमुदर्क स्त्रिय: । योगक्षेमप्रचारं च न विभाज्य॑ प्रचक्षते ॥ मनु (९।२१९); विष्णु ते “न 
विभाज्यं च पुस्तकम्‌” ऐसा पढ़ा है ! इससे स्पष्ट है कि विष्णु से मनु पुराने हैं। 'पत्र॑, 'योगक्षेम' एवं प्रचार के 
कई अर्थ किये गये हैं। ननन्‍्दन के अतिरिक्त मतु के अन्य टीकाकारों ने 'पत्र' को 'यान' (घोड़ा, गाड़ी आदि) के 
अर्थ में छिया है। नन्‍्दन ते इसे पात्र” पढ़ा है । अपरार्क (पृ० ७२५); विवादरलाकर (५०४), मदनपारिणात 
(पु० ६२५) ने 'पत्र' को ऋण के छेड्यप्रमाण के रूप में किया है । 

२६. योगक्षेमशब्देन योगक्षेमकरारिणो राजमन्त्रिपुरोहितादय उच्पन्त इति केचित्‌ | छत्नचामरदास्त्रोपानत्मभृतय इत्यन्ये | 
मित्ता० (याज्ञ ० २११९) । | 

३०. योगक्षेम॑पितृक्रगण राजकुछादाबुपजीब्यमिति प्रकाश्नः । हलायुघस्तु योगोयोगहेतुनॉकादिः क्षेम: क्षमहेतुद् गा- 
दोत्याह । विवादर॒त्नाकर (५०४) । अथवा योगक्षेमार्थमुपासितेष्वरसकाशाद्‌ यो रिक्‍्यानां छामः स एवात्र 
योगक्षेमद्यब्देनोच्यते । स्मृतिचन्द्रिका रे, पु० २७७; गौतम (९॥६३) एवं विष्णु (६३॥१) में जाया है योगक्षेमार्थ- 
मोदवरमधिगच्छेतु । 





८५८ धरमंशाहत्र 'का इतिहास 
कौटिल्ग (३॥५) का कथन है कि जो आधपार्य फहते है| कि दरिद्र छोग अपने जल्ूपात्नों को भी बाँट सकते 


है, वे विरोधी बातें करते हैं। कार्यापन (८८२-८८४) ने बहुत-सी वह्तुओं को मविभाज्य ठहराया है, यथा-- 


“बहु धन जो धामिक उपयोग के लिए अकृग कर दिया गया है और उसका उल्लेश्त, पत्र में छेख-प्रमाण के रूप में 
कर दिया गया है, जल, ह्त्रियाँ, निवन्ध (आवधिक छाभ) जो दाय के रूप में चछता आया है, वस्थ 
(प्रति दित काम में छाये जानेवाले), अक्कार तथा बस्तुएँ जो विभाजन के योग्य तहीं हैं एक ताथ (संयुक्त 
रूप में) उचित समय पर उपयोग में कछायी जानी चाहिए | चरागाह, मार्ग, प्रत्ति दिन उपयोग के वस्न, 
उधार दिये गये घत, घामिक कार्य के लिए निदिष्ट घन आदि का बँटवारा नहीं होना चाहिये। ये बृहत्पति के 
वचन हूँ | 

बृहस्पति ने अविभाज्य वस्तुओं के विषय में बहुत-कुछ कहा है। उन्होंने मनु (९२१९) की आछोचना को 
है और कहा है कि वस्त्र, अलंकार आदि भी विभाज्य हैं। वे कहते हैं; "जो छोग वस्वादि को अविभ/ज्य मानते हैं, 
उन्होंते ठोक-से विचार नहीं किया है। घनिकों के लिए उनके वस्ष एवं आभूषण ही घन का रूप पा सकते हूँ। 
यदि ये वस्तुएं संयुक्त रखो जाये (विभाजित न हों) तो उनप्ते जीविका नहीं चछ सकती, उन्हें किसी एक ही सदस्य 
को नहीं दिया जा सकता । उनका दक्षता के साथ विभाजन होना चाहिये, नहीं तो वे निरर्थक्र सिद्ध होंगी। वच्नों 
एवं अलंकारों का विभाजन बेचकर (बिक्री के धन से) किया .जा सकता है, छिखित ऋण को प्राप्त कर बाँट देना 
चाहिये | पके भोजन को अनपके भोजन से परिवर्तित कर बाँटा जा सकता है । सीढ़ियों वाले कृपों अर्थात्‌ बावलियों 
एवं अन्य कूपों को आवश्यकतानुप्तार उपयोग में छाना चाहिये । इसी प्रकार क्षेत्र [छ्ेत) एवं सेतु (बाँब) 
को भाग के अनुसार बाँट देना चाहिये। भाग के अनुसार ही एक ही नौकरानी से कार्य केना चाहिये, यदि कई 
हों तो उनका बरावर-वराबर बेटवारा होना चाहिये। यही नियम पुझुष नौकरों के लिए भी है । योगक्षेम 
वाछे दान से प्राप्त घन सम भाग में बाँद दैना चाहिए। चरागाह या आने-जाने के मार्गों का उपयोग भाग के 
अनुसार ही होना चाहिये । देखिए अपरार्क (पु० ७२६), स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० २७७) एवं *विवादरत्नाकर 
(पृ० ५०५-५० ६) ।३१ 

अब जागे के विचारणीय विषय हैं; किन छोगों में विभाजन होना चाहिये? विभाजन को विधि क्‍या है ? किन्तु 
और कुछ कहने के पूर्व हिन्दू व्यवहार (कानून) में प्रयुक्त होनेवाक्े कुछ छात्दों के विषय में कुछ जान लेना आवष्यक 
है । स्मृतियों एवं टीकाओं में कुदुम्व (नारद, दत्ताप्रदानिक ६, या याज्ष० २।१७५) या अधिभकत-कुदुस्ब (याज्ञ ० २४५) 
शब्द आये हैं। एक संयुक्त हिन्दू परिवार में वेसभी पुरुष आते हैं जो किसो एक पुरुष पूर्वज के उत्तराधिकारी 
होते हैं, उतके साथ उनकी पत्नियाँ एवं कुमारों कन्पाएँ भी सम्मिछित रहतो हैं । विवाहोपरान्त कन्या पिता के परिवार 
की न होकर अपने पति के परिवार की सदध्य हो जाती है। मिताक्षरा के अन्तर्गत समांशी परियार संयुक्त परिवार 
से अपेक्षाकृत संकीर्ण अर्थ रखता है । इसमें केवछ वे ही पुद्ष सदस्य सम्मिलित होते हैं जो जन्म से ही संयुक्त अथवा 
समांझो का अधिकार रज़्ते हैं, यथा--ह्वयं व्यक्ति, उसके पुत्र, उसके पुत्रों के पुत्र, पुत्रों के पौत्र | देखिए भागे 
का चित्र-- 


३१. बृहस्पति ने सामान्यतः मनु को बहुत ऊंचो दृष्टि से देखा हैं, यंधा--वेदा्धोपनिबन्धुत्वात्‌ प्राघान्प॑ तु मनुस्मुतों | 
- मन्चर्थविपरीता या स्मृतिः सा न प्रशत्यते ॥ देखिए अपरार्क (पृु० ६२८) एवं कुल्छूक (मतु १।१)। किन्तु यहाँ पर 
उन्होंने मनु (९।२१९) की कटु आलछोचना की हूँ । 








राणा, 


# जज अजय. 


सहुभागिता फा क्र <५९ 


इस चित्र में के लू ग"“तादि पुरुष हैं। क तथा उसके पुत्र श्ल एवं ग समांशों हो 
सकते हूँ । इसी प्रकार यदि छल एवं ग प्रत्येक को एक पुत्र हो, तो क छ ग, घ, 8 सहभागी 
होंगे । यदि घ एवं & में प्रत्येक को क्रम से चएवं छ पुत्र हों तो क से लेकर छ तक सभी 
आहभागी होंगे । किन्तु यहाँ पर सीमा झुक जाती हैँ । यदि क के जोते-जी ज॑ की उत्पत्ति हो 
जाय तो वह फ के पुत्र का प्रपौत्र होने के कारण जन्म से सहभागी न होगा भौर क के 
जीवनकाल तक वैसा ही रहेगा । किन्तु यदि वह क की मृत्यु के उपरान्त उत्पन्त हो जाय तो 
वह खा घच के साथ सहमागी हो जायगा। मान छीजिए, फ के पूर्व ही णाकी मृत्यु हो 
जाय, तो बसी ध्थित्ति में फ के जीवित रहने तक ज सहभागी नहीं होगा, क्योंकि ज के क के 
पुत्र के प्रपौन्र होने के नातें व का क की पैतृक सम्पत्ति में जन्म से ही अधिकार न होगा । 
मान लीजिये क के जीवन काछ से ही ख, ग, घ, डः च्‌ एवं छ सबकी मृत्यु हो जाय तो 
केवल क ही सम्पूर्ण सम्पत्ति का स्वामी होगा, उस्कके साथ ज का कोई भाग न होगा, 
क्‍योंकि वह पाँचवी पीढ़ी (क से गिनने के कारण) में होगा। मान लीजिए क जो एक मात्र 
अधिकारी है, मर जाता है, तो जक की सारी सम्पत्ति उत्तराधिकारी के रूप में पा 
जायगा । 

सहभागिता कैवल व्यवहार (कानून) की सृष्टि है, दलों के कार्य द्वारा इसकी उत्पत्ति नहीं हो सकती | हाँ, गोद 
लेने से ऐसा हो सकता है । विभाजन में भाग छेते को योग्यता जन्म से अधिकार रखने वाले पुरुष स्वामी से चौथी पीढ़ी 
तक पायी जाती हैं । 

मिताक्षरा द्वारा उपस्थापित सहभागिता के कुछ विशिष्ट कृक्षण, संक्षेप में, निम्न हैं। पहली बात यह है कि 
इसमें स्वामित्व को एकता पायी जाती है, अर्थात्‌ सभी सहभागी एक साथ स्वामी होते हैं, कोई सदस्य परिवार के 
अविभाजित रहते यह नहीं कह सकता है कि उसका कोई निश्चित भाग ( हिस्सा ) है, क्योंकि उत्तका सम्पत्तिभाग 
मृत्युओं से बढ़ सकता है, जन्मों से घट सकता है । दूसरी विज्येपता है भोग एबं प्राप्ति को एकता, अर्थात्‌ सभी को 
कुल-सम्पत्ति के भोग एवं स्वामित्व का अधिकार हँ; और एक में निहित भोग (भुक्ति या अधिकार) साधारणतः सबकी 
ओर से माना जाता है । तोसरी बात यह है कि जब तक परिवार घंयुकत है और कुछ हिस्सेदारों के बहुत बाल-बच्चे 
हैं, कुछ के कोई नहीं हैं या कुछ छोग अनुपस्यित हैं, तो विभाजन के समय फोई यह नहीं कह सक्त्ता कि कुछ छोगों ने 
पम्पत्ति खाली फर दी और न यही पूछा जा सकता हैं कि आय-व्यय का ब्यौरा क्‍या रहा हैँ। कात्यायन (८८८) ने 
यह बात स्पष्ट रूप से कही हैं। चौथो विश्येपता यह है कि किसी सहभागीं की मृत्यु पर उसका भाग समाप्त हो जाता 
है और भन्‍्यों को श्राप्त हो जाता हैं, किन्तु यदि मृत व्यक्तित के पुत्र, पौत्र या श्रपीत्र हों तो उन्हें बिभाजन के समय 
भाग मिलते .हैं। झत्रो को सहभागिता नहीं प्राप्त होतों, चाहे वह पत्नी हो या माता । पाँचवीं विशेषता यह है कि 
प्रत्येक सहभागी विभाजन की माँग कर सकता हूैँ। कुछ के कार्यों की व्यवत्या पिता करता ४।॥ यदि वह बूढ़ा हो या 
मर जाय त्तो ज्येष्ठ पुत्र या कोई अन्य सदस्य ज्येष्ठ सदस्य की सहमति से कार्य-मार संभाक सकता है ( नारद, दायभाग 
५, एवं छंख़ ) । भाजकल ऐसे व्यवस्थापक को कहद्ठी-कहीं कर्ता कहा जाता हूँ, किन्तु स्मृतियों एवं निबन्धों में इसे 
कुटुस्बी (याज्ष० २।४५) , गृहो, गृहपति; प्रभु (कात्या० ५४३) की संज्ञाएँ मिली हैं । इसे आपत्ति काछ ( ऋण आदि 
केते ) में परिवार के कल्याण (जोविका, शिक्षा, विवाहादि) के लिए तथा विज्ञेपत: श्राद्ध आदि घामिक्क कृत्यों में वन्‍्धक 
रखने, बेचने, दात देने जादि का अधिकार प्राप्त रहुता हैँ । पिता को “व्यवस्यापफ का अधिकार एवं कुछ अन्य विशिष्ट 


(8... ५| 


/स्व्स्लस 





८१5 घर्मताध्न का इतिप्तात् 
अधिकार प्राप्त होते हैं. जो किसो सहभागी को प्राप्त नहीं होते । पिता यदि चाहे त्तो पुत्रों को अपने से या उनकी इच्छा 


के न रहते हुए भो अछग कर राकता है (याज्ञ० २११४); किन्तु कोई पन्य सहभागी ऐसा नहीं कर सकता, वह यदि 


चाहे तो अपने को परिवार से अकषण कर सकता है| पिता सोमा के भीतर पैतृक चल सम्पत्ति से कर्तव्य के अपरिहार्य 
काम या स्मृत्तियों द्वारा निर्बारित दान [ पत्नी, पुत्रों या पुत्र को स्तेह-बश) तथा परिवार-पाछन के लिए ( आपत्तिकाछ 
में ) व्यय आदि बिना पुत्रों से पूछे भी कर सकता हैं किन्तु सोमा के भीतर वह अचछ्त सम्पत्ति से भी पुनीत कार्य 
( परिवार की मृति या मन्दिर-मूर्ति या अन्त्येष्टिक्रिया के समय मूत्ति-हंवापना आदि के छिए ) कर सकता है। पिता 
अपने लिए छिया गया ऋण देने के छिए ( यदि ऋण अभर्वधानिक एवं अनैतिक कार्यो के लिए न छिया गया हो तो ) 
संपुवत परिथार फी सम्पत्ति बेच सकता हैँ या बन्चक रख सकता है । मिताक्षरा के मत से कोई सहुभागी बिना अन्य 
सहमागियों की सहमति के 'अधिभाजित भाग को दान, बिक्री या बन्धक के रूप में नहीं दे सकता । यहु एक अन्य विशेषता 
है जो मिताक्षारा के मत से संयुक्त हिन्दू परिवार में पायी जातो है। यह बात बृहस्पति ने भी कही हैँ किन्तु आधुनिक 
काकछ में बम्बई, मद्रास, मध्य प्रदेश की अदालतों ने इस नियम में ढिल्लाई दे दो है, अर्थात्‌ सहभागी भपना अविभानित् 
भाग बन्घक रूप में दे सकता है, बेंच सकता है भौर ऋणदाता अपना ऋण. लेने के छिए उनके संयुक्त परिवार से 
नियमानुकूछ माँग कर सकता हैँ । यह एक गम्भीर परिवर्तन हैँ। संयुकत परिवार के सदक्ष्यों का एक अधिकार यह भो 
है कि वे अपनी जोविका के लिए संयुक्त सम्पत्ति पर अपना गधिफार रखते हैं । 

दायभाग के बन्तर्गत उपयुक्त विषयों में मिताक्षरा से सर्वधा भिन्‍न मत पाया जाता है। इसके अनुसार पुत्रों 
को पैतुक सम्पत्ति पर जन्म से अधिकार नहीं प्राप्त होता, वे पिता की मृत्यु के उपरान्त ही सर्वप्रयम दाय के अधिकारी 
होते हैं । स्पष्ट हूँ, इसमें मिताक्ष रा के अर्थ में, पिता एवं पुत्रों के बीच किसी प्रकार की सहुभागिता नहीं पायी जाती । 
पिता को पैतृक सम्पत्ति बेच देने, बन्चक रखने, दात में देने या इच्छानुसार किसी भी प्रकार उसे व्यय कर देने का सम्पूर्ण 
अधिकार हैं। उप्तके जीवन-काकछ तक पुत्रों को विभाजन के लिए माँग करने का कोई अधिकार नहीं है। पिता के मर 
जाने पर उसके पुत्रों या पौतरों में सहभागिता के अधिकार का उदय होता है अर्थात्‌ तभी भाइयों, चाचाओं एवं मतौजों 
या चचेरे भाइयों में सहभागिता जागती हूँ । यदि कोई सहभागी पुत्रहीन हो मर जाता है तो अन्य सहुभागियों को उम्तका 
अधिकार नहीं मिछता, प्रत्युत मृत व्यक्ति को विधवा या पुन्नी उत्तका भाग प्राप्त कर सकती हैं। अतः दायभाग के 
भन्तर्गत स्त्रियों को भी सहभागिता की सदस्यता प्राप्त हो जाती है। दायभाग के मत त्ते प्रत्येक हिस्सेदार को निदिचत 
भाग को उपलब्धि होती है ( अनिद्दितत भाग नहीं, जैसा कि भिताक्षारा में पाया जाता है )॥ दायभाग के अनुसार कोई 
भी सहमभागी अपना भाग बेच सकता हूँ, उसको बन्धक रख सकता है या उसका दामन कर सकता है या स्वेच्छा से किसो 
को दे सकता है ( दायभाग २।२८॥३१ )॥ 

विभाजन होने पर प्रत्येक सहभागी को एक भाग मिलता हूँ। बम्बई प्रास्त में यदि पिता अपने पिता, भाइयों या 
अन्य सहमभागियों से संयुक्त हो और पुत्र के अधिकार को स्वीकृति नहों द॑ तो उसके पुत्र को विभाजन का अधिकार 
नहीं मिलता । यदि लड़का अभी गर्भ में हो और विभाजन हो रहा हो तो उसे स्मृतियों नें अधिकार दे रखा है । यदि 
क तथा उसके पुत्र ख एवं ग ( जो संयुक्त परिवार के सदस्य हैं ) विभाजन करें और परिवार की पम्पत्ति का एक तिहाई 
प्रत्येक को मिछे और छः भास के उपरान्त यदि क की पत्नी को घ पुत्र उत्पन्त हो जाय तो विभाजन-कार्य फिर से होगा 
और उते कुछ-सम्पत्ति का १|४ भाग ( यदि माता को भाग भिक्ता हो तो केवकछ १|५ भाग ) मिलेगा, किन्तु इस अवधि 


में हुए सारे आय-व्यय का ब्यौरा के छेने के उपरान्त ही बटवारा होगा। यही नियम उत भाइयों के बीच में छागू होगा 


जब किसी मृत भाई की विघवा फो, जो विभाजन के समय गर्भवती रही हो, पुत्र उत्पन्त हो जाय। देखिए याज्ञ० 








सह॒भागियों एवं गौण पुष्नों सें सर्म्पत्ति का विभाजन ८६ 


(२॥१२२) एवं विष्णु (१७॥३) | इससे वसिष्ठ (१७।४०।४१) ने व्यवस्था दी है कि यदि मृत भाईयों की पत्तियाँ गर्भवती 
हों तो पुत्रोत्पत्ति होने तक विभाजन-यार्य स्थगित रखना चाहिए | यदि विभाजन के उपरात्त पुत्र उत्पन्त हो या गर्भ में भा 
जाय तो गौतम (२८।२७), मनु (९॥२१६), याज्ञ० (२१२२), नारद (दायभाग ४४), बृहस्पति का कथन है कि उसे पिता 
को दिया गया भाग ठथा विभाजन के उपरान्त पिता की स्वांजित सम्पत्ति मिल्त जाती है ।** 

बह दत्तक पुत्र जो संयुक्त परिवार के किसी सहभागी द्वारा गोद छिया जाय या किसी एक मात्र भागी द्वारा 
गोंद छिया जाय, मिताक्षरा व्यवहार के अनुसार सहभागिता का सदस्य हो जाता हैँ तथा भौरस पुत्र के समान ही विभाजन 
की माँग का अधिकारी होता है । दायभाग के अन्तर्गत पिता के रहते औरस पुत्र को विभाजन फा अधिकार नहीं प्राप्त 
रहता, दत्तक पुत्र की तो बात ही अछग है | यदि गोद लेने के उपरान्त औरस पुत्र की उत्पत्ति हो जाय तो दत्तक पुत्र का 
भाग, अधिकांश दीकाकारों के मत से, फम हों जाता है | इस विपय में हम भागे के अध्याय में छिखेंगे। 

पिता से हीन जाति की पत्तियाँ से उत्पन्त पुत्र एवं पुत्रों के अधिकारों के विषय में र्मृतियों एवं मण्यकाकछ के 
नियन्धों में विस्तार के साथ विवेचन प्राप्त होता हैं, देखिए गौतम (२८।३३-३७), बोघायन (२।३।१०), कौटिल्य 
(३।६), वसिष्ठ (१७।१८-५०), मनु (९।१४९-१५५), याज्ञ० (२१२५), विष्णु० (१८।१-३३), नारद (दायभाग 
१४), बृहस्पति, छांख (व्यवहाररत्नाकर, पृ० ५३१) | यहाँ पर विस्तार में जाने की आवश्यकता नहीं, क्योंकि कतिपय 
दाताव्दियों से हीन जातियों के साथ विवाह की परम्पराएँ नहीं-सी पायी जाती रही हैं। दो-एक बातें यहाँ दी जा रही 
हैं । मनु (९२।१५३), याज्ञ० (२।१२५) एवं बृहस्पति के अनुसार यदि किसी ब्राह्मण को चारों जातियों से पुत्र हों तो सारी 
सम्पत्ति दस भागों में बट जाती है और निम्न रूप से बँटवारा होता है; ब्राह्मणी से उत्पन्न पुत्नों को चार भाग, क्षत्रिय 
पत्नी के पुत्रों को तीन भाग, वैश्य पत्नी के पुत्रों को दो भाग तथा दादा पत्नी के पुत्रों को एंक भाग | भोर देखिए मनु 
(९१५४) एवं अनुशासनपर्व (४७।२१)। मिताक्षरा (याज्ञ० २।१२५) का कथन है कि क्षत्रिय पत्नी के पुत्रों को दान से 
प्राप्त भुभि का भाग नहीं मिछता, किन्तु क्रय की हुई भूमि का भाग मिलता हैं। और देखिए व्यवहाररत्नाकर (पृ० ५३४) 
एवं व्यवहारप्रकाद (पु० ४६६) । कौटिल्य (३६) एवं बृहस्पति के अनुसार पारदाव पुत्र को पिता की सम्पत्ति का १/२ 


भाग तथा निकटतम सपिण्ड को २|३ भाग मिलता है । और देखिए मेघातिथि (मनु ९१५५) | मनु (९१७८ एवं १६०): 


के मत से शूद्ा पत्नी से उत्पन्‍्न ब्राह्मण के पुत्र को शौद्व या पारदाबव कहा जाता है, कि्तु याज्ञ० (९।६१) ते इसे निषाद एवं 
पारदाव दोनों कहा है । किन्तु मनु (९।१८०) एवं अन्य छोगों ने ऐसे पुत्र को गौण-पुत्रों में परिगणित किया है। अपरार्फ 
के उपरान्त के सभी छेखकों ने शौनक के वचन उद्घुत कर कहा हैं कि बहुत-सी बातें कलिवज्य हैं और इन्हीं कलियर्ज्य 
बातों में, औरस एवं दत्तक पुत्रों के अतिरिक्‍त, अन्य प्रकार के पुत्र भी हूँ ।** 


३२९. पितुविभवता विभागान्तरोत्पस्तस्प भागं दरल्यु: | विष्णुघर्मसूत्र (१७।३); दृष्याहा तद्रिभाग: स्थादायव्ययविश्ोघितातु । 
याज्ञ० (२।१२२), जिस पर मिताक्षरा का यह कथन हैं--' एतच्च विभागरमयेउप्रजत्य भ्रातुर्भार्यायामस्पष्ठगर्भायां 
विभागादूर्ष्यमुत्पत्नस्यापि वेदितव्यम्‌ । स्पष्टगर्मायां तु प्रसव॑ प्रतोद्षय विभागः कर्तव्यः । यथाह वसिष्ठ:--अथ. श्रातृणां 
दायविभाग: । याइचानपत्या: स्त्रियस्तासामापुचलाभात्‌ । इति ; विभकतजः पिश्यमेव । गौ० (२८।२७); पुत्री: सह 
विभवतेन पिच्रा यत्स्वयमजितम्‌ । विभक्‍तजध्य तत्सर्वमनीक्षाः पूर्वजाः स्मृताः | बुहु० (मिताक्षरा, याज्ञ० २।१२२; 
हरदत्त, गौतम० २८।२७; स्मृतिच० २, पृ० ३-७; दायमाग ७, पु० १३१; व्यव॒० मयुक्त पु० १०४) । 

रैरै, अतएव को निवर्तन्ते इत्यनुवृत्या शौनकेनोक्तम्‌ 'दत्तौरसेतरेषां तु पुत्रत्वेन परिग्रह:” इति॥ बअपरार्क (पु० ७३९) | 
भौर देखिए पराक्षरमाघवीय (१२, पु० ८७); व्यवह्ारभयूत्र (पु० १०७), 'अत्र दत्तकमिन्ना गौणाः पुत्रा: कछौो 
वर्ज्या: । दत्तौरसेतरेषां तु पुजरत्वेत परिग्रह इति तस्निषधेषु पाठातू ।' 





क्र 


८९४ घर्मक्षाहम्त का इतिहास 


कुछ परिस्थितियों में अनौरस पुत्र को अपने ज्ञात पिता फी सम्पत्ति के विभाजन में अधिकार प्राप्त है। अनौरस 
पुत्र किसी रखछ (जो दासी हैं और लगातार साथ रहती आयी है) का पुत्र हो सकता है या बह ऐसी सारी का पुत्र 
हो सकता है जो दासी न हो । पहले को वास्तीपुत्त की संज्ञा मिछी है और दूसरे का घर्मशास्त्र-प्रन्यों में वर्णन नहीं-सा 
मिछता है ।** अति प्राचोन काल से यह व्यवस्था रही है कि दिजों के दासीपुत्र को विभाजन या उत्तराधिकार का हक 
नहीं मिलना चाहिए, उसे केवल जीविका के स्रापन मात्र उपलब्ध होते हैं। गौतम (३२८।३७) का कहुना है कि शिष्य 
के समान आज्ञाकारी रहने पर शाुद्रा रखैक के पुत्र को केवल जीवन-यापन के छिए अधिकार मिलता है, भक्ते हीं उप्तका 
ब्राह्मण पिता पुत्रहीन हो । यही बात पिता की मृत्यु के उपरान्त शाद्वापुश के लिए बृहस्पति ने भी कही हैं।* मनु 
(९१९९) ने दासी से उत्पन्न शाद्रपुत्र को पिता की सम्पत्ति का मांग दिया है (यदि पिता चाहे तो ऐसा हो सकता है) | 
देखिए याज्ञ० (२।१३३-१२४), व्यवहारमयुख्ध॒ (पृ० १०३-१०४) | कुछ वातें निम्न हैं--(१) मिताक्षरा के अनुसार 
“बाद का अनौरस पुत्र अपने पिता की सम्पत्ति में जत्म से कोई अधिकार नहों पाता, अतः पिता के रहते विभाजन 
की माँग नहीं कर सकता, भक्ते ही उसका भाग औरस पुत्र के भाग के बराबर हो; (२) पिता के मर जानें पर मृत 
दुंद्र का अनोरस पुत्र अन्य भौरस पुत्रों के साथ सहभागी हो जाता है और उसे विभाजन का अधिकार प्राप्त रहता है; 
(३) विभाजन पर अनौरस पुत्र को उत्त भाग का केवक्त आधा मिक्तता है जितना उस्ते यदि वह औरस होता तो मिछता, 
श्र्पात्‌ यदि एक औरस पुत्र हो और दूसरा अनौरस तो अनौरस को एक चौथाई तथा औरस को तीन चौथाई मिक्तेगा; 
(४) यदि विभाजन के पूर्व भौरस पुत्र मर जाय (या सभो औरस पुत्र मर जाये) तो अनौरस पुत्र को सम्पूर्ण दाब मिक्त 
जाता है; (५) यदि घूद्ध पिता को कोई पुत्र, पौत या प्रपौष न हों तो अनौरस को सम्पूर्ण प्राप्त हो जाता है; (६) 
याशवल्ष्यय ने केवछ पुत्र की बात की है, अतः अनौरस पुत्री को न तो उत्तराधिकार मिलता है और न जोविका; (७) 
यदि छाद्र पिता अपने भाहयों, चाचाओं या भतोजों के साथ संयुक्त हो तो झनौरस पुत्र को संयुक्त सम्पत्ति के विभाजन 
की माँग करने का कोर्ई अधिकार तहों है, यद्यपि उत्ते परिवार के सदस्य के रूप में जीविका के साधनों का अधिकार 
प्राप्त रहता है, किन्तु मह नियम तभो छागू होता है जब कि पिता की अपनी पुृथक्‌ सम्पत्ति न हों । ऐसा माना गया 
है कि यदि किसी ब्राह्मगो को शाद्र अपनी रखँछ के रूप में रखे तो उसका पुत्र दाप्ीपुत्र नहीं कहा जायगा 
(बह प्राचीन प्रस्थों के अनुप्तार चाण्डाल कहा जाता है) और उस्ते अपने शाद्र पिता की सम्पत्ति उत्तराधिकार के रूप में 
नहीं मिलेगी । ह 

अनुपस्यित सहभागी की वही स्थिति होती है जो एक अह्पवयह्क (नाबालिग) पुत्र की रहती है । आजकछ उसके 
अधिकार भारतीय प्ंयुकतता विधान (१९०८) के अन्तर्गत पाये जाते हैं । 

पत्नी को विभाजन को माँग का कोई अधिकार तहीं हैँ । किन्तु याज्ञ० (२।११५) के मत से यदि पिता के रहते 
पुत्र विभाजत की माँग करे तो पत्नों को पुत्र के समान ही एक भाग मिलता है । यदि कई पत्नयाँ द्वों तो प्रत्येक को , 
एक पुत्र के बरावर का भाग भिलता है । ऐसी व्यवस्था है कि पत्नी या पत्तियाँ पति या इवशुर द्वारा प्रदत्त स्त्री- 


३४. दासीपुत्र की चर्चा कवष ऐंछूष फी गाथा के सिलप्षिले में मिक्ततोी है । देखिए ऐतरेय ब्राह्मण (८॥१), शांखायन ब्राह्मण 
(१३१॥३), एवं ताण्ड्य ब्राह्मण (६४।६६) जहां घुद्गधापुत्र को चर्चा है । 

३५, छाद्रापुत्रोभ्यनपत्यस्प शुश्ुषुर्चेल्लमेत् बृत्तिमूलमन्तेवासिबिधिना । गौतम (२८।३७); अनपत्यस्य शुश्र्‌ धुगुणवान्‌ 
शुद्रयोनिज:। कछमेत जीवन शे्ष॑ सपिण्डा: समवाप्नुयु:। बृहस्पति ( दायमाग ९॥२८, पृ० १४१; व्यवहयारनिर्णय 
पु० ४२०) | 
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विभाजन में स्त्रियों का अधिकार <६ ३ 


"घन की सम्पत्ति पर भोग का अधिकार नहीं रखती, किस्तु यदि स्नोघन हो तो उन्हें उतना ही ओर अधिक प्राप्त होगा 
जितना मिलकर एक पुत्र के भाग के बराबर हो जाय (याज्ञ० २।१४८ )। पित्ताक्षरा ( याज्ष० २५१ ) ने कहा है कि 
पत्ति की इच्छा से पत्नी कुछ-सम्पत्ति का' भाग पा सकती है फिन्‍तु अपती इच्छा से नहीं | बात यह है कि वास्तव में 
पत्ति-पत्मी में विभाजन नहीं होता ( 'जायापत्योर्न विभागों विद्यते', मदनरत्न, व्यवहारप्रकाश, पु० 'डै४१-४४२, ५१० 
एवं विद्बरूप--याज्ञ ० २।११९ ) | पत्ति पत्नी को स्नेहदक्ष एक भाग दे सकता है | मानों, विश्वछप ( याजशञ० २।११९ ) ते 
आधुनिक विधान की परिकल्पना पहले से कर छी थी, क्योंकि उन्होंने छिखा है कि पहले से मृत पुत्रों एवं पात्रों को 
पत्नियों को वे माग मिलने चाहिए जो उनके पतियों को दाय रूप में प्राप्त होते, क्योंकि उनके पतियों को जीवित रहने 
पर पिता के साथ किये गये विभाजन में अधिकार तो प्राप्त होता ही | देखिए आज का कानून ( १९३७ का कानून जो 
१९३८ में संग्योधित किया गया; हिन्दू एित्रियों का सम्पत्ति-अधिकार ) ! इससे मिताक्ष रा की “केवल्त पुरुषों फो ही संधुकत 
परिवार का भाग मिलना चाहिए , वाकछी प्राचीन व्यवस्था समाप्त हो गयी | 
माता ( या चिमाता ) भी पिता के मृत हो जाने के उपरान्त पुत्रों के दाय-विभाजन के समय एफ बराबर भाग 
फी अधिकारिणी होती हैं, किन्तु जब तक पुत्र संयुक्त रहते हैं, वह विभाजन की माँग नहीं कर सकती । किन्तु पत्नी के 
समान ही यदि उसके पास ह्भीघत होगा तो उत्तका दाय-माग मो उसी के अनुपात में कमर हो जायगा | देखिए याज्ञ० 
(२।१२३), विष्णु० (१८।३४) एवं नारद (दायभाग, १२) | मिताक्षरा (याज्ञ० ३।१३५) ने अपने पूर्व करे फेखकों के इस 
मत का खण्डन किया है कि माता को केवक जीविका के साधन मात्र प्राप्त होते हैं। सह्मृतिचन्द्रिका ( २, पृ० २६८ ) के 
इस कथन की, कि माता फो दाप्रभाग नहीं मिछता, मदनरत्न ने आलोचना की हैं । वौधायन ने लिखा हैं कि “स्थियाँ 
बव्तिहीन होती हैं और उन्हें भाग नहीं मिछता ( तैत्तिरीय संहिता, ६।५॥८।२) | इस कथन के आधार पर व्यवहारसार 
(पृ० २२५) एवं विवादचन्द्र (पृ० ६७) ने मत प्रकाशित किया है कि किसी रुत्री (चाहे पत्नी हो या माता हो) को पैतृक 
सम्पत्ति में अधिकार नहीं प्राप्त होता । मनु (५।१८) में भी तैत्तिरोय संहिता एवं बौधायन के कथन की कझ्कछक मिलती 
है ।3* पत्नी या माता के अधिकारों के विकास में एक मध्यम स्तर भी था | व्यास ( ह्मृतिबं० २, २८१; व्यवहारनिर्णय, 
पु० ४५०; विश्वरूप--याज्ञ० २११९ ) के मत से पत्नी को अधिकतम दो सहस्त पण मिक्त सकते हूँ, किन्तु इसे कई 
प्रकार के पढ़ा एबं समझ्नाया गया है । ह्मृतिचन्द्रिका ( २, पृ० २८१ ) का कहना है कि यह उस सम्पत्ति का द्योतक है 
जिम्तसे प्रति वर्ष २००० पणों की आम प्राप्त हो । 
आधुनिक काल में बस्बई एवं कछकत्ता के उच्च न्यायालयों ने पैतृक सम्पत्ति के बेटवारे के समय पत्नियों एवं 

माताओं के भागों को भी मान्यता दी है, किन्तु दक्षिण भारत में उनको भाग नहीं मिलता, भद्गास्त न्‍्यायाकृप ने केवल 
जीविका की व्यवस्था दी है । दायभाग में भी यही बात झलऊकतो है, इसके अनुसार विमाता को विमाता-पुत्रों के विभाजन 
के समय जीविका मात्र प्राप्त होती है | 
३६, स्त्रीणां सर्वासामनंशत्वमेंव । यत्राप्पशाश्नवणं पितुरूण्व॑विभजतां माताप्यंशं सम॑ हरेदित्यादों तन्नापि किड्चिदृ् 

विवक्षितम्‌ । अह्द॑ति स्त्रीत्यनुवृत्ती न दायम्‌ “निरिन्द्रिया बदाया हि स्त्रियों मता: इति बौघायनवचनात्‌ | निरि- 

नदिया निःसत्त्वा इति प्रकाशः । अदाया अनंज्ञा इत्यर्थ: | विवादचन्द्र ( १० ६७ )) | स्मृत्िचन्द्रिका ( २, पृ० २६७ ) 

भी बौघायन पर निर्मर है। बौधायन ( २।३॥५३ ) ने “पिता रक्षत्ति””“““न स्त्री स्वातन्व्यमहंति के उपरात्त 

“प्रिन्द्रिया ह्दायाइच स्त्रियों मता इति श्रुति:'”, आया है। तैत्तिरोय संहिता ( ६।५।८।२ ) में आया है-- 

“तस्मात्‌ स्त्रियों निरिन्दिया अदायादीरपि पापात्पुस उपस्तितरं वदन्ति ।” मनु (९१८) में आया है--- निरिन्द्रिया 

हामन्वाष्च स्व्रियोह्लृतमिति स्थिति: ॥” जिसकी व्याइया मेधातिधि ने यों को है-- इन्द्ियं वीर्यवैयंप्रज्ञावछादि |” 





थद्ड धर्मप्षास्त्र का इतिलास 


यदि किसी की कई पत्तियाँ एवं एक ही पत्नी से कई पुत्र हों तो कई प्राचीन ग्रस्थों के मत से पुत्र पत्नियों एवं ' 
माताओं के अनुसार विभाजन करते हैं ( 'चल्तीभाग या मातुमाग ), किन्तु सामान्यतः विभाजन पुत्रों फी संख्या के अनुसार , 
ही होता रहा है [ पुत्रभाग ), चाहे वे किसी भी माता के पृत्र होँ। उदाहरणार्थ, गौतम ( २८।१५ ) का कहना है कि 
विभाजन माताओं के पुत्रों को दलों में बॉटकर करना चाहिए और प्रत्येक दक्त के ज्येष्ठ पुत्रों को बिश्विष्ट अंदा मिलना 
चाहिये । बहस्पति एवं व्यास के मतों से विभिर्न माताओं से उत्पन्न पुत्रों ( जो जाति एवं संख्या में समान हों ) को 
माताओं के अनुस्तार ही विभाजन-भाग, मिलने चाहिये । आजकल भी कहीं-फहीं माताओं के शनुसार कुछ जातियों में 
परम्पराओं के आधार पर विभाजन होता है | 

पितामही या विमाता-पितामही अपने से विभाजन की माँग नहीं कर सकती, किन्तु उम्तके पौचों में विभाजन 
होते समय पा उसके पुत्र के मर जाने या उसके पुत्रों एवं उम्के मृत पुत्र के पुत्रों में जब विभाजन होने छगे तो उस्ते एक 
भाग मिलता है | व्यास का कथन है-- पिता की पुत्रहीन पत्निर्षों को पुत्र के बराबर भाग मिलता है, और सभी 
पितामहियाँ माता के तुल्य होती हूँ । प्रयाग एवं बम्बई के न्यायालयों द्वारा यह निर्णोत हैं कि पुत्र एवं पुत्र के पत्रों में 
विभाजन होते पर पितामही को कोई भाग नहीं मिलता, फिनन्‍्तु कलकत्ता एवं पटना के न्‍्यायाहकृयों ने उस्चे एक भाग फा 
अधिकार दिया है | 

कतिपय शारीरिक, मानसिक एवं अन्य आचरण-सम्बन्धो दुगुणों के कारण प्राचीन भारत में कुछ छोग दायभाग 
से वज्चित ये । गौतम ( २८।४१ ), झआापस्तम्ब ( २॥६।१४।१ ), वसिष्ठ ( १७॥५२-५३ ), विष्णु ( १५॥३२-३९), 
बोघायन (२।२।४३-४६) एवं कौटिल्य ( ३।५ ) के अनुसार पागछ, जड़, क्लीब, पतित, (पापाचारी), अन्चे, असाष्य 
रोगी झौर संन्‍्यासी विभाजन एवं रिक्याधिकार से वड्यचित माने जाते हैं ।* ऐसा इसलिए किया गया है कि ये छोग 
घामिक कार्य नहीं कर सकते और सम्पत्ति तथा उसके साथ घामिक उपयोग का सम्बन्ध अहूट माना जाता रहा है। 
और देखिए जैमिनि ।* बृहृद्वेवता में वणित देवापि एवं दान्तनु नामक भादयों की भाषा से प्रकट है कि देवापि को 
चर्मरोग था, अतः उपस्तके भाई छान्‍्तनु को राज्य प्िछा ।*" हम छोग महाभारत से जानते हैं कि घतराष्ट्र जम्मान्घ होने 


के फारण राज्य नहीं प्रा सके और उनके छोटे भाई पाण्डु को राज्य मिल्ला ।४' पिताक्षरा (याज्ञ० २।१३५ ) ने बपने 


३७, समानजातिप्तख्या ये जातास्त्वेकेन सूनव: । विभिन्‍नमातृकास्तेषां मातृभागः प्रद्मस्यतें । व्यास; यद्येफजाता बहुवः 
समाना जातिप्तंदयया । सापत्सात्तैविभकतव्यं मातुमागेन घ॒र्मत्त:॥ बृहस्पति ( दायभाग ३।१२; पराक्षरमाघवीय ३, 
पृ० ५०३; व्यवहारमयुख, पु० १०२; विवादरत्नाकर, पु० ४७५) । 

३८. जडक्लीबौ भर्तव्या । गो० ( २८।४९१ ); एकघनेन ज्येष्ठं तोपधित्वा जीवन पुत्रेम्यों दाय॑ विभजेत्‌ सम॑ वलीबमुन्मत्तं 
पतितं च॑ परिहाप्य। बराप० ( २।६।१४।१ )। बतीतब्यवहारान्प्राप्ताज्छादनैबिभुगुः । अन्धजडक्लीवव्यस निः्पाधि- 
तांइव । अकमिण: । पतिततज्जातवर्जम्‌ । बौघा० ( २।२४३।४६ ); अनंशास्त्वाअमान्तरगता: । क्लीबोन्मत्तपति- 
ताइच । वसिष्ठ ( १७।५२-५३ ); पतितक्लीबाचि कित्त्परोगविकल्शहत्वमागहारिण: । विष्णु० (१५-३२); पतित 
पतिताज्जाता: क्छोबाइचानंज्ञा:,। जडोसमत्तान्धकुष्ठिनइच । अधंश्षास्त्र (३॥५) । 

३९, अंगहीनछच तद्धर्मा । उत्पत्ती नित्यसंगोगात्‌ | जैमिनि (६॥१।४१-४२) । 
त्वग्दोषी राजपुत्रतरच ऋष्टिषेणसुतोध्मवत्‌ । बृह॒ददेवता (७॥१५६ ); न राज्यमहम्हामि त्वादोषोपहतेस्द्रिय: । 
बुहृदुदेवता (८५) ॥ 


४१. अन्घ: करणहीनत्वान्त वै राजा पिता तव | उद्योगपव ( १४७३९ ); घृतराष्ट के जन्मान् होने के छिए देखिए 
जआादिपर्व (१०६) | ै 








उत्तराधिफार पा भाग फे अपोग्य ब्यक्तित ८६५ 


पूर्व के आचार्यों के इस कथन का खण्डन फिया है कि साटी सम्पत्ति यज्ञों के छिए ही है । बे पूर्व आचार्य दो स्मृति-बचनों 
पर निर्भर थे; सभी द्रव्य ( सभो प्रकार की या चछ सम्पत्ति ) यज्ञ के लिए उत्पन्त की गयी है; अतः वे छोग जो यज्ञ 
के योग्य नहीं हैं, पैत॒क राम्पत्ति के अधिकारी नहीं हैं, उन्हें केवल वस्त्त॒ भोजन मिलेगा | वित्त की उपपत्ति गज्ञ के छिए 
है; अतः उसे घ॒र्म के उपयोग में छगाता चाहियें, न कि स्त्रियों, मू्खों एवं अधाभिक लोगों में उसका दुसुपयोग होना 
चाहिए ।४* जे बातें कात्यायन ( ८५२ ) एवं बृहस्पति में भी पायी जाती हैं। मिताक्षरा ने इस कथन को ग्रहण नहीं 
किया है। इसका कहना है कि ऐसा मानने पर यज्ञ के अतिरिक्‍त अन्य दान-कार्य, जिनकी पश्वास्त्रों ने व्यवस्था दी है, 
संभव नहीं हैं जौर न ऐसा मानने पर अर्थ एवं फाम नामक पुद्धा्थों की पति हो सकती है, जैसी कि गौतम 
(९।४६ ) एवं थाज्ञ० ( १।११५ ) ने व्यवस्था दी है| वास्तव में बात यह है कि यज्ञों के लिए एकत्र की गयी सम्पत्ति 
के बिषय में यह बात कही गयी है, क्योंकि ऐसी सम्पत्ति का उपयोग घामिक कऋृत्यों में ही होना चाहिये, ऐसा न करने से 
दूसरे जोवन में कौओं था भासों (मुर्गों या जलमुगियों) की योनि मिक्तत्तों हैं। मिताक्षरा ने आगे कहा है कि यदि सम्पत्ति 
को बज्ञार्थ ही माना जायगा तो जैमिनि ( ३।४।२०-२४ ) का यह कथन है कि “दरोर पर सोना घारण करना चाहिये 
व्यर्थ पड़ जायगा और बह केवक्ल पुदषार्थ कहा जायगा न कि ऋत्वथ। यही बात अपरार्क (पृ० ७४२ ) ने भी कही है 
और व्यवस्था दी है कि स्त्रियों को पूर्त॑ धर्म ( कप, मन्विर आदि का निर्माण ) करने का अधिकार है | ईष्ड एवं पूर्त के 
लिए देखिये इस ग्रन्थ का भाग रे, अध्याय २५ | 

रिक्याधिकार से बंचित करने के विषय में अत्यन्त व्यात घाब्द मनु ( ९२०१ ), याज्ञ० ( २।१४० ) एवं नारद 


, ( दायभाग, २१-२२ ) के हैं। मनु का कथन है कि पीब, पतित, जन्मान्ध, जन्मबधिर, पागछ, मुख, गूगे एवं हन्द्रिय- 


दोषी को बंद ( भाग या हिल्स। ) नहीं मिलता । याज्ञवह्क््य ने घोषणा की हैं कि क्ोब, पतित, पतितपुत्र, पंगु, उन्मत्त 
( पागछ ), जड़ ( मूर्ख ), अन्ध, असाध्य रोगो को अंश नहीं मिलता ॥४१ याज्ञवल्व्य, बौघायत एवं देवक ने पतित के 
पुत्र को भी दायांश् में वंचित कर रखा है। नारद ( दायभाग, २१-२२ ) ने कहा है कि जो पितृद्रोही हैं, पतित हैं, 
क्लीब हैं, जो ( भारत से ) दूसरे देवा में समुद्र से जाते हैं, वे औरस होते हुए मी दायांध्व नहीं पाते; क्षेत्रज (दूसरे व्यक्ति 
द्वारा अपनी पत्ली से उत्पन्त पुत्र) भी इन दुर्गुणों से युक्त होने पर अंश कैसे पा सकता है ? जो लोग दीर्घ फाक से 
राजरोग (यदगा) से पीड़ित हैं या कुष्ठ-जैसे भयातक रोगों से ग्रस्त हैं या जो मूर्ख, पागछ या छंगड़े हैं, उन्हें मात्र भरण- 


४२, यज्ञाय॑ द्रव्यमुत्पन्न॑ तत्रानधिकृतास्तु ये । अरिक्यभाजस्ते सर्वे ग्रासाब्छादनमाजना: ॥ यजन्नार्थ विहित॑ वित्त तस्मात्तद्‌ 


विनियोजयेत्‌ । स्थानेषु घर्मजुष्टेषु न स्त्रीमुखंविधर्मिषु ॥ मिताक्षरा ( याज्ञ० २।१३५ ); पराद्वरमाषवीय ( ३, पृ० 
५३४ ); मिलाइये झान्तिपव ( २६२५ )--अज्ञाय सूष्टानि घनाति घात्रा यज्ञाय सुष्ट: पुरुषों रक्षिता च। तसह्मात्‌ 
सर्व॑ यज्ञ एबोपयोज्य॑ घन न कागाय हित प्रश्ञास्तम्‌ || 


४३, अन॑ज्ञौं क्लीबपतितो जात्मन्धबधिरों तथा । उन्मत्तजडमूकादव ये च॒ केचिन्निरिन्द्रिया: ॥ मनु ( ९।२०१ ); क्लीबोध 


पतितस्तज्जः पंगुरुच्नत्तजों जड़: | अन्धोडचिकित्स्परोगार्ता भर्तव्या: स्पुनिरंक्षका: ॥ याज्ञण (२।१४०); मृते पितरि न 
क्लीबकुष्द्पुन्मत्तजडान्थका: । पतितः पतितापत्यं लछिगी दायांत्रभागिन: ॥ तेषां पतितवर्जेम्यों भकतवस्त्र॑ प्रदीयते । 
तत्सुताः पितुदायांशं छमेरनत्‌ दोषवजिता: ॥ देवकू (दायमाग ५॥११, पृ० १०२, जहां लिगो का अर्थ प्रव्नजित आदि 
किया गया है); विवादरत्नाकर ( पृ० ४९० ) ने छिंगी फो अतिशय कपटब्रतंचारी कहा है; स्मृतिच० (२, पृ० २७२); 


पितृद्विट्‌ पतितः षण्हो यदच स्थादौपपातिक: । औरसा अपि नैतेंश छमेरन्‌ क्षत्रजा:कुतः ॥। दीर्घतीव्नामयग्रस्ता जडोन्मत्तान्ध- - 


पंगवः । भर्तव्पाः स्पुः कुछे चैते तत्पुत्रात्त्वंशभागित: ॥ नारद ( दायमाग, २१-२२ )। 


८४६६ धर्मगास्त फा इतिहास 


पोषण मिलना चाहिये, किन्तु उनके पुत्रों को दायांक मिलता है। किन्तु भाजकछ ये बातें अमान्य ठहरा दी गयी हैं । 
| देखिये हिन्दू इनहेरिटेंस एचट, १९२८ )। मिताह्षारा के अन्तर्गत आज केवछ पागलूपन एवं जन्म से मुढ़ता का दोष ही. 


दायांदा के अनधिकार के छिए ठोक माना गया है । यहूं कानून दायभांग द्वारा व्यवस्थित छोगों के अतिरिक्‍त अन्य प्रान्तों 
के छोगों के लिए मान्य है । दायभाग के अन्तर्गत थे उपयुक्त दोष अभी भी ज्यों-फे-त्यों पड़े हुए हैं, हाँ कुछ न्यायिक 
निर्णयों एवं अन्य कानूनों से संक्ोधिय अवदय हुए हैं शव प्रदन यह है कि उस पुत्र की क्या वाह्मविक स्थिति है जो 
धारीरिक रूप से पागछ या णड़ है | मनु ( ९।२०१ ) एवं याज्ञ० (_ २।१४० एवं १४१ ) ने तो उसे अन॑ंश् या निरंदाफ 
( पैतृक सम्पत्ति के अंक के छिए अपोग्य ) घोषित किया है, किन्तु उसके भरण-पोषण फी व्यवल्या दी है, और कहा है 
कि यदि उसे जीविका न दी जायगी तो न॒देनेवाक्ले को पाप लगेगा, किन्तु उन्होंने आगे चक्कर व्यवस्था दी है कि यदि 
उसके पुन्न इन दोषों से मुक्त हों तो उन्हें दायांश् मिलता'है | मिताक्षरा ( याज्ञ० २।१४० ) के अनुसार अनंशता के लिए 
स्‍त्री एवं पुरुष दोनों एक ही प्रकार के दोषों एवं दुगुणों से छ्ासित हैं । 

यहाँ हम पत्तित एवं उसके पुत्र के विषय में कुछ विद्योेप व्यवस्थाओं की चर्चा करेंगे । प्तभी प्रकार के पापमय 
कर्मों से व्यक्ति पतित नहीं ठहराया जाता । पातकों की कई फोरटियाँ होती हैं और हम उनके विषय में आगे पढ़ेंगे | 
प्राचीन छेखकों ते महापातफों को कई प्रकार से उल्लिखित किया है। निशक्‍त ( ६।२७ ) नें ऋग्वेद ( १०५॥६ ) फी 
व्याह्या करते हुए सात पापों की चर्चा की है--स्तेय ( घोरी ), तह्पारोहण ( गुरुओं की छाय्या पर सोना ), ब्रह्मह॒त्या, 
भ्रूणहत्या, बार-बार द्ुण्फृत्प करता, पातक और अनृत ( क्ूठछ बोलना ) ।** तैत्तिरीयसंहिता ( २५॥१॥१ ) शतपथब्नाह्मण 
( १३।३।१ ) एवं अन्य ब्राह्मणों में ब्रह्महत्या सबसे बड़ा पाप माता गया है (देखिये इस्त ग्रन्य का भाग रे, अध्याय ३)। 
छान्दोग्योपनिषद्‌ु (५।१०॥६) में सोने की चोरी करनेवाक्ले, सुरा पीनेवाक्ले, गुरुशय्या को अपविश्र करनेवाले, ब्रह्महत्पारे एवं 
इन घारों की संगति करने वाले को पंच-महापातकी कहा गया हैं ।/” गौतम (२१।१-३) ने निम्न छोंगों को पतित घोषित 
किया है--ब्रह्महत्यारा, सुरा पीने वाका, गुरु की पत्नी से संभोग करनेवाला, माता या पिता की सपिण्ड झत्नी के साथ 
संभोग करनेवाल्ला, ( ब्राह्मण के ) सौने की चोरी करनेवाला, पाषण्डी ( नास्तिक ), निषिद्ध कर्म को लगातार करनेबाछा 
- हनेहव॒ष्ा अपने पतित पुत्र आदि को न त्यागनेवाला, अपने ऐसे सम्बन्धियों को जो पतित नहीं हैं त्यागने वाका, दूसरे को 
पाप कर्म करने के लिए उकसाने वाक्ा, पत्तित के साथ एक बर्ष तक रहनेंबाला ( उप्तकी शाय्या, आसन या पान 
का प्रयोग करनेवाला )। आपतल्तम्ब>" ( १॥७॥२१।८-११ ) में पतनोषों ( महापातकों ) . की हूम्बी ताह़िका है। 
वसिष्ठ० ( १।१९-२१ ) ते त्तिम्त पंच महापातक गिनाये हैं--गुरुशब्या सेवन, सुरापान, विद्वान्‌ ब्राह्मण की हत्या, 
ब्राह्मण के सोने को चोरो, पतित का गुरु, क्षिष्य या पुरोहित होना या उससे वैवाहिक सम्बन्ध रखना | बीौघायन० 


४४. सप्त मर्यादा: कवयस्ततक्षुस्तासामेकामिदम्यंहुरों गात्‌ ॥ ऋ० ( १०।५।६ ); सप्त एवं मर्यादा: कवयः ततक्षु: चक्कु: | 
ताधामेकामपि अधिगच्छन्‌ अंहस्वान्‌ मवति । स्तेय॑ तत्पारोहण ब्रह्म ह॒त्यां भ्रुणहत्यां दुष्कृतस्य कर्मणः पुन: पुनः सेवां 
पातके अनृतोद्यमिति | निशक्‍त (६।२७) | अरूण की कई प्रकार की व्याक्ष्याओं के लिए देखिये इस प्रत्य का भाग 
२, अण्याय हे । और देखिये गौतम (२१॥९), वसिष्ठ (२०२३) । 

४५. स्तेनो हिरण्यस्य सुरां पिबंध्व गुरोस्तल्पावसन्‌ प्रह्महा चैते पतन्ति चत्वार: पष्चमद्चाचरंस्तैरिति। छान्वोग्योप- 
निपदु ( ५।१०।९ ); बृह" उप० (४॥३।२२ ); ओर देक्षिये मिताक्षरा (यथाज्ञ० ३॥२२७ ); विष्णुघ्मसूत्र 
( ५७।१-५ )---/अथ त्याज्याः । ब्रात्याः । पत्तिता:। तनिपुरुषं मातृतः पितृतश्चाशुद्धा: । सर्व एवामोज्याएचाप्रति- 
प्राह्माः । 
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(२।१॥५०-५६) में एक भिरन ही तालिका है; समुद्रवात्रा, ब्राह्मण को सम्पत्ति की चोरो; घरोहर का दुस्पपोग, भूमि के 
लिए भिथ्या साक्षी होता, निधिद वस्तुओं का व्यापार, छुद्र को नौकरी करना , दाद्रा से पुन्नोत्यत्ति करता | मनु (११३४), 
पाज्ञ० (३२२७) एवं चविष्णु० ( ३५।१ ) ने अति प्रप्तिद्ध पाँच महापातकों के नाम गिनायें हैं; ब्रह्महत्या, सुरापान, 
स्तेष, व्यभिचार एवं ऐसे लोगों के साथ लगातार एफ बएं तक संगतति करना । और देखिए संसर्ग या संयोग के विषय 
में मनु (११।१८० 55 श्ान्तिपर्व १६५॥३७ < बौघायन ० २।१॥८८ < वस्षिष्ठ० १॥२२ ) एवं याज्ष० ( ३॥२६१ )। वृद्ध 
बृहस्पति ( मिताक्षरा, याज़्० ३।२६१) ने पतित के संकर या साख्ष के नो प्रकार दिये हें--एक ही आसन या दाय्या का 
सेवन; एक ही पंवित में बैठकर खाना, उप्तके (पत्तित के) बरतन में भोजन बनाना, उसके द्वारा पकाये गये भोजन को 
खाना, उसका पुरोहित होना सा उसे पुरोहित बताना, उप्तका वेद-गुर होता या उसका बेंद-श्षिष्प होना, उसके लड़के 
से अपनी छड़की व्याहुना या उसकी छड़को से अपना छड़का व्याहुना, एक ही पात्र में पत्ित के साथ भोजन करना । 
और देखिए देवछ ( अपरार्ना पु० १०८७ एवं मिताक्षरा याज्ञ७ ३।२६१) । जो कारण पुरुष फो पतित बनाते हैं, उन्हीं 
में श्त्रिर्वा जी पतित मानी जाती हैं; - जो स्त्री अपने से नीच जाति से संभोग करती है वह पतित होती है, पतित स्त्रियों 
का यह एक अरहूग कारण भी माना गया हैं। ( गौतम २१॥९, याज्ञ० ३।२९७ एवं छ्ोनक मिता०--पाज्ञ० ३॥२६१ ) । 
प्राचीन ऋषियों ने पत्तित झित्रयों के प्रति उदारता दिखाई है। याज्ञ० ( ३।२९६ ) के मत से पतित सिप्रियों को, जब 
तक वें प्रायश्चित्त न कर ले, घर से वाहर सड़क पर नहीं निकाछ देना चाहिए, प्रत्युत उनके छिए घर के पास एक 
झोपड़ी बना देनो चाहिए, उन्हें खाने-पीने को देना चाहिए तवा आगे पतित होने से बचाना चाहिए ( देखिए इस ग्रन्य 
का भाग २ अध्याय ५ ) | 

असतीत्व एवं दायभाग से सम्बन्धित वातों की चर्चा आगे होंगो। मनु ( ११।५९ ) के अनुसार व्यभिचार 
सामान्यतः एक उपातक माना जाता हैं और उप्तके छिए साधारण प्रायश्चित्त है चाख्रायण ब्रत या गोश्वत ( मनु० ११। 
११७) | किन्तु नीच जाति के पुरुष के साथ व्यभिचार तने स्त्री पतित हो जाती हैं और उत्ते विभाजन द्वारा (माता या 
पत्नी के रूप में) कोई भाग नहीं मिकता । ह 

उन लोगों के लिए जो महापातकी हैं और जिन्होंने महापातकों से मुक्ति पानें के लिए व्यवस्थित प्रायद्चत्त 
नहीं किये हैं, एक क्षनोद्णी विधि फी व्यवस्था को गयी है जिप्ते घटस्फोंड कहा जाता है। इसके अनुसार जो जाति- 
ज्युत होते हैं, उनसे सारे सम्बन्ध तोड़ लिए जाते हैं और वे मृत रूप में प्रहण किये जाते हैँ ( देखिये इस प्रन्य का 
भाग २ अध्याय ७; गौतम २०।२-७; मनु ११।१८२-१८४ एवं याज्ञ० ३-२९४ ) | जब पतित छोग व्यवल्यित 
प्रायद्चित्त कर लेते हैं तो वे व्यवहार्य ( व्यवहार एवं संगति के योग्य ) माने जाते हैँ। उनके साथ उनके सम्बन्धीगण 
किसी पुनीत नदी में सतान करते हैं, किसी अछते घट में जकू भरकर जल में छोड़ते हैं ओर पतित हुए व्यवित सम्बन्धियों 
के बीच गायों को घास ख़िलाते हैं, तब वे पातक-विमुक्त ठहूराये जाते हैं और उनके सम्बन्धी लोग-बाग उनमें दोष नहीं. 
देखते । देखिये मनु (११।१८६-१८७), याज्ञ० (३१२९५, २९९) , वसिष्ठ (१५-२०), गौतम (२०१०-१४) । आपस्तम्घ॒० 
(१॥९॥२४॥२४-२५ एवं १।९०।२९।१-२) ने व्यवस्था दी है कि गुर एवं सोमयाजी श्रोत्रिय ( वेंदज्ञ ) के हत्यारे एवं 
अ्रणहत्यारे को जीवन भर प्रायक्वित्त करना चाहिए, उसको छोगों से सम्बन्ध रखने का जीवन भर सुयोग नहीं प्राप्त 
होता और न वह अपने सम्बन्धियों से पुनः मिक्त सकता हैं। घठस्फोट सम्बन्धी क्रिया-संस्कार के लिए देखियें निर्णयय- 
सिन्धु (३, उत्तरार्ध, पु० ५६७-६८) एवं घर्मसिन्धु (३, उत्त राघे, पु० ४५३-५४) | 

स्मृतियों के मत से जान-बुझकर पाप करने वाक्ला प्रायश्चित्त से भी परूर्णल्पेण शुद्ध नहीं होता, किन्तु उसके 
साथ सम्बन्ध स्थापित हो सकता हैं (याज्षण ३।२२६) । बहुत सी स्मृतियों के अनुसार पापकर्म करने के उपरान्त पतित 

कै 
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से घत्पन्त पुत्र भी पतित माता गया है ( गाज्ञ> २।१४०; थिष्णु० १५॥३५-३६ एवं कोटिल्य ३॥५ )।“* किन्तु कन्या 
के विषय में एक उदार अन्तर भी पाया जाता है। वस्तिष्ठण ( १३।५१-५३ ) ने छिखा है---ऋषियों का कथन है कि 
जो पतित से उत्पन्न होता है, वह पतित हो जाता है; केवल कन्या नहीं होती, क्योंकि वह दूरारे के पास (पत्नी झूप में) 
जाते वाली है; बिना घन लिए उसे कोई व्याहु सकता है ।? ग्रहों बात याज्ञवल्वय [ ३।२६१ ) ने भी कही है । किन्तु 
कन्या फो उपवास करने तथा पिता घर से कुछ न ले जाने की व्यवस्था दी हैं। विश्वरूप (याज्ञण ३।२५७) ने हारोप 
का मिस्‍्त हवाला दिया है; पत्तित कौ कन्या को एक दिन और रात उपबास करना चाहिये, नग्न होकर झतान करना 
बाहिए, प्रातःकाल नया एवं इवेत वस्च धारण वरना चाहिए, त्तीन बार “मैं उसकी ( पत्तित पिता की ) नहों हूँ, भर 
न वह मेरा कोई है, ऐसा कहना चाहिए, और तब किसी पवित्र झुधान ( नदी आदि ) पर या वर के घर में विवाहित 
होना चाहिए । 

उपयक्‍त पतित-सम्बन्धी नियमों का फछ यह हुआ फि यदि हिन्दू ने अपना घर्म-परियर्तन फर छिपा या 
जातिच्युत हो गया या किसी दुर्गुण के कारण जाति से निकाछ बाहर किया गया तो उसे बुरी दृष्टि से देखा जाने 
लगा और उसे विभाजन तथा रिव्याधिकार से वंचित कर दिया गया | किन्तु अब ( सन्‌ १८५० के कानून के अनुसार ) 
ये नियम जवैधानिक मान छिये गये हैं | 

सभी स्मृतियां का कहना है कि जिन्हें दोषों के कारण दयांद्ा नहीं मिलता जिन्हें कुछ-सम्पत्ति से जीवन भर 
जीविका के साधन प्राप्त होते हैं (गौतम २८।४९; यप्तिष्ठ १७॥।५४; विष्णु० ३१५३३; मनु ९२०२; याज्ञ० २।१४० 


आदि ) | यदि अयोग्य ठहराये गये व्यक्ति विवाह करना चाहते हैं या विवाहित हैं, तो उनकी पुत्नहीन पत्नियों को, * 


जो सदाचारिणी हैं, जीविका मिलती हैं ( याज्ञ० २।१४२ ), किन्तु जो व्यभिचारिणी हैं, उन्हें निकाल बाहर किया जाता 
है। किन्तु मिताक्षरा ( याज्ञ० २।१४२ ) ने जोड़ दिया हैँ कि जो अयोग्य ठहरायें गये व्यक्तियों की सदाचारिणी पत्नियाँ 
हैं उन्हें जीविका देनी चाहिए, भले ही वें विरोधी सिद्ध हो चुकी हों । मनु ( ९॥२०३ ) एवं याज्ञ ० (२।१४१) के मत से, 
अयोग्य व्यक्तियों के योग्य ( क्लीबता आदि दोषों से मुक्त ) ओऔरस या क्षेत्रज्ञ पुत्रों को संयुक्त सम्पत्ति का भाग मिलता 
है, उनकी पृत्रियों को जीविका मिलती है और उनके विवाह आदि कर्म किये जाते हैं। स्पष्ट हैं कि अयोग्य 
उत्तराधिकारियों को गोंद लेने का अधिकार नहीं था, क्योंकि केवछ भौरस एबं क्षेत्रज पुत्रों का ही उल्लेख हुआ है । 
कुछ स्मृतियों ने पतित एवं उसके पुत्र को जीविका से भी वंचित कर दिया हैं, तथा बौघायन ( २॥२।४६ ), कोटिल्य 
(३॥५), देवछ, विष्णु० ( १५।३५-३६ ) | उपयुक्त दोषों से ग्रसित होने पर सहभागियों को विभाजन के समय दायांझ से 
बंचित ठहरा दिया जाता है । किन्तु विभाजन के उपरान्त यदि व्यक्ति दवा आदि से दोपमुकत हो जाये तो ऊनहें विभा- 
जन के उपरान्त उत्पन्न हुए पुत्र के समान अधिकार - प्राप्त।होता है और वे पुनविभाजन की माँग कर सकते हैं । यदि 
विभाजत के समय व्यक्ति दोषमुक्त हो और उसे दायांश प्राप्त हो जाय, किन्तु भागे चलकर वह दोपी हो जाता 


४६, तेधां चौरताः पुंत्रा भागहारिण: । न तु पतनीयस्प पतनोये कर्मणि कृते त्वनन्तरोत्पस्ता: । दविष्णुधर्मसुत्र 
(१५॥३४-३६) | | 

४७, पत्तितेनोत्यन्तः पतितों भवतीत्याहुर॒न्यत्रस्त्रिया: | सा हि. परगामिनी | तामरिक्‍्थामुपेयात्‌ । व्तिष्ठ (३॥५१-५३); 
कृन्यां समुद्रहेदेषां स्ोपवासामकिचनाम्‌ । याज्ञ० (३२६१), तथा च हारोतः--पंतितहप तु कुमारी विवस्त्रामाप्ला- 
- व्याहोरात्रोपोषितां प्रातः शुब्केनाहतेन वामसाज्छाद नाहमेतेवां न ममत इति विरुच्चैरभिधाय तीथें स्वगुहे वोहहेतू । 
विश्वरूप (याज्ञ० ३२५७) । 7५-१ 
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'है तो उठते जो मिला रहता है वह छोना नहीं जा सकता है। आपस्तम्ब० (२।६॥१४१५), गौतम (२८।३८) एवं मनु 
(९२१४) के कथन से प्रकट है कि यदि ज्येष्ठ पुत्र या भाई अन॑तिक ढंग से कुछ-सम्पत्ति का व्यय करे तो पिता या भाइयों 
द्वारा ऊहें विभाजन कै समय दायांश से वंचित किया जा सकता है । 

गोतम (२८।४३) एवं विष्णु० (१५॥३७) का कथन हैं कि प्रतिल्ञोम चिवाह से. उत्पन्न (निम्न व्यक्षित द्वारा 
उच्च जाति की स्त्री से उत्पत्त) पुश्नों को छुद्घधा से उत्पन्न ब्राह्मण-पुत्रों के समान मानना चाहिये, अर्थात्‌ उन्हें उनके 
पिता द्वारा जीधिका मिलनी चाहिये । किन्तु यह बात स्मरणीय हैं कि प्रतिलोम विवाह गहित माने जाते रहे हैं। 
कात्यायन (८६२-८६४) का कथन है कि बह पुत्र, जो अपदी जाति के अतिरिक्त किसतरों अन्य जाति के पति से 
विवाहित माता का पृन्र हैं, या जो सगोन्र विवाह से उत्पस्त है, या जो संन्यास-धर्म से अ्युत हो चुका हैं, वह अपनी 
पैतुक सम्पत्ति का अधिकार नहीं पाता | किन्तु वह पुत्र, जो ऐसो स्त्रो का पुत्र है जो पति की जाति से दवीन जाति 
की है और जिसकी विवाह-क्रिया सम्पक्‌ ढंग से हुई है, पिता की सम्पत्ति पाता हैँ ॥' किन्तु प्रतिकोम विवाह 
पे उत्पन्‍्त पुत्र को पैतुक सम्पत्ति नहों मिछती | उसे उसके सम्बन्धियों से केवछ भोजन-वस्त्र भिलने का 
अधिकार रहता हैं । जब कोई सम्बन्धी न हों तो ऐसे पुत्र को पिता की सम्पत्ति मिक्त जाती हूँ, किन्तु 
यदि पिता ने कोई सम्पत्ति नहीं छोड़ो है तो सम्बन्धियों के लिए यह अनिवार्थ नहीं हैँ कि वे उसे 
भोजन-वस्न दें | 
विभाजन-विधि एवं भाग-निर्णय 

विभाजन की माँग करने के पूर्व भाई को चाहिए कि वह अपनी बहिन तथा अपने भाइयों की बहिनों के 
विवाह के .व्यय के छिए व्यवस्था अवश्य कर दे । इस विषय में निबन्धकारों एयं टीकाकारों में मर्तैक्य 
नहीं हैं। कौटिल्य (३॥५), विष्णु (१८।३५ एवं १५॥३१) एवं बृहस्पति के मत से अविवाहित बहिनों के विवाह- 
व्यय की व्यवस्था होनी चाहिये, किनसु मनु (९११८), याज्षण (२१२४) एवं कात्यायन (४५४) 
के मत से भाईयों को अपनी बहिनों के विवाह के लिए एक-चौथाई भाग देना चाहिये। इस विषय में व्याख्या 
के लिए देखिये मिताक्षरा (याज्ष० राध्रषड)। मिताक्षरा ते विवाह में लगने वाले उचित ज्यय को दूसरे ढंग 
से व्यवस्था की है और मनु (९।११८) का उल्लेख कर असहाय, मेंघातिथि एवं भादचि के मतों की भी चर्चा 
की है। दायभाग (३॥३६ एवं ३९, पु० ६९-७०) के मत से यदि सम्पत्ति थोड़ी हैं तो अधिवाहित कन्या के विवाह के 
लिए एक चौथाई मिलना चाहिये, किन्तु यदि सम्पत्ति पर्याप्त है तो केवल आवश्यक व्यय मिलना चाहिये । स्मृतिचन्द्रिका 


व्यवहाररत्ताकर (पु० ४९४), विवादचिन्तामणि (पृ० १३४) ने भादचि का मत (केवल आवश्यक व्यय, कोई ' 


निश्चित भाग नहीं) माना है, किन्तु व्यवहारमयुद्त (पू० १०६), मदनरत्त एवं ब्यवह्यारप्रकाश (पु० ४५६) ने मिताक्षरा 
का मत (अविवाहित कन्या को विवाह के लिए उतना ही मिछना चाहिये जितना उत्ते पुरुष होने पर मिकछा होता) सान्‍्य 
उहुराया है । 

भागों के निर्णय के पूर्व पँतुक सम्पत्ति से कुछ के ऋणों का भुगतान, पिता द्वारा लिये गये नैतिक 
एवं वैधानिक ऋणों का भुगतान, पिता द्वारा दिये गये स्नेह-दानों (प्रीतिप्रदानों)) दोषों सहभागियों का 
जीविकानिर्वाह, आश्वित नारियों एवं वैवाहिक व्ययों आदि की व्यवस्वा अवश्य हो जानी चाहियें। देखिये 
मनु (८१६६, कुट्म्बनऋण के लिए) याज्ष० (२।११७), तारद (दायभाग ३२), कात्यायन (८५०) आादि 
(पिता के ऋणों एवं प्रोति-दानों के छिए) एवं कात्यायत (प४२-५४३, विविध वैधानिक आवदयकताओं के 


हा 


॥॥! - 





लिए) ।४४ यदि भाई अलग होता चाहने हों और उनमें कुछ फा विवाह हो चुका हो और अन्य अभी अधिवाह्वित हों 
तो अधिवा हितों के संस्कारों (विवाहादि) के लिए संगुबत कुलछ-सम्पत्ति से ज्यवस्था होनी चाहिए। यहाँ तक कि 
फौटिल्य (३।५) ने भी अवियाहित भाइयों एवं बहिनों के विवाह-ब्यय की व्यवस्था दी है। याज्षण (२१२४) नारद 
(दायभाग ३३), बुहृस्पति आदि ने व्यव्स्या दी है कि पैतृक सम्पत्ति से छोटे भाइयों के संस्छारों (उपदयन, विवाह आदि) 
के लिए धन मिछता चाहिये ।** 

यह हमने देख छिया है कि पिता अपने जोवन-काकत में अपने से अपने पुत्रों को, एवं पुत्रों से पुत्रों को भलछग 
कर सकता था और अपने पुत्रों को दार्पांध दे सकता था | पिता के इस अधिकार की ओर ततैत्तिरीय संहिता (३।१।९।४) 
में भो संकेत मिलता है; मनु ने अपने पुत्रों में अपनी सम्पत्ति बॉँटी थी। आपक्ष्तम्ब> (२।६।१४।११) का कथन हैं कि मनु 
ने बंटवारे में फोई अन्तर नहीं किया अतः दायांश बरावर-बरावर होता है और ज्येब्ठ पुच को ओर अतिश्नयता जवबा 
अधिकानुराग प्रदर्शित करना शास्त्रविष्ित नहीं है एवं तैत्तिरीयसंहिता (२।५॥२।७) का यह कथन फ़ि वे ज्येष्ठ पुत्र को 
वबरौयता अधिक भांग देकर प्रकट करते हैं" फेबक़ अनुवाद (त्तथ्य का कथन) मात्र है तेया यह बैंदिय कथन केवऊ कुछ 
झोगों द्वारा शात्तानुकूछ न चकने फा अपवाद प्रदर्शित करता हूँ | थिरोध में फोई अन्य बात नहीं पायी जाती, अतः जागात्य 
नियम समान दायांश ही था, जैसा कि जैमिनति (१०।३॥५३) का कथन है-- तं॑मत्यादलशुतित्वात्‌ू और जिस पर सिताक्षरा 
(याज्ञ० २।२६५) को निर्भरता पायी जाती है। तैत्तिरीय संहिता के कथन से स्पष्ट है कि प्राचीन काल में दोतों वियप्त 
प्रचलित थे; समात दापांश एवं ज्येष्ठ पुत्र के प्रति अधिकानुराग । जापस्तम्त (२।६।१४।७) ने स्पष्ट कहा हैं कि छुछ देशों 
में सोना, फाली गायें, या भूमि की काछी उपज ज्येष्ठ का विशिष्ट भाग है ।” प्रायः सभी सूत्रों एवं ह्मृतियों दे समान 
जाति की पत्नियों के पन्नों में समात दायभाग का नियम घोषित किया है (आपस्तम्ध २।६।१४॥१; बीघा० २।२॥२-३; 
मनु० ९।१५६; याज्ञ० २।११७; विष्णु० १८।३६; कौटिल्य ३।॥५; बृह॒त्मति, कात्या० ८३८) इनमें कुछ ने ज्येष्ठ के छिए 
विधिष्ट भाग की व्यवस्था दी हैँ, जिसे उद्धार संज्ञा मिल्ली है । | 

कौटिल्य का कथन हेँ--अपने जोतें-जो पिता को विभाजन में विज्येषता नहीं प्रकट करनी चाहिए मोर न किसी 


८७० घम्मक्ञास्त्र का इतिहास 





४८. ऋण रिक्‍ययों: सम्रो विभाग: | अर्थज्ञासत्र (३५); ऋणं प्रीतिप्रदानं च दत्त्या शोष॑ विभाजयेत्‌ । कारत्या० (८५०, 
हमृतिच० २, पु० २७३, व्यवहारनिर्णय, पृ० '४४६); कुटुम्वार्थमशवतेत गुृहोत॑ व्याबितेन वा। उपप्कवनिभित्त चे 
विद्यादापत्कृतं तु तत्‌ ॥ कन्याव॑वाहिक . चैव प्रेतकार्य च यत्कृतम्‌ । एतत्सबं प्रदातव्यं क्ुटुम्बेनकृत प्रभो:॥ 
कात्यययन (५४२-५४३, अपरार्क, पृ० ६४७; स्मृतिच० २, पु० १७४-१७५; विवादरत्नाकर, पृ० ५६) | यहाँ प्रभोः 
का अर्थ “प्रभुणा है । 

४९. संनिविष्टसमप्रप्तनिविष्टेम्पों नैवेश्वनिक दह्यु: । कन्पाम्यदच प्रदानिकम्‌ | अर्थशास्त्र (३।५); नर्संस्छता शआातरस्तु 
ये स्पुस्तञश्न यवीयसः । संस्कार्या अतृ शिच॑व पैतुकान्मष्यगाद्धनात्‌ ।। बहस्पति (ह्मृतिच० २, पु० २६९, विं० २० 
पु० ४९२); व्यवहारमयूख्ध (१० १०६); अपराक (पृ० ७३१); पराशरमाघवीय (३, पृ० ५०८); व्यमरहारप्रक्ताश् 
(पू० ४५४); विश्वरूप (याज्ञ० २।१२८); मदनपारिजात (पु० ६४८) । 

५०, एकघनेन ज्पेष्ठं तोषगित्या ।'“'ज्येष्ठों दायाद इत्पेके । देदाविद्येषे सुबर्ण कृष्णा गावः क्ृष्णं भोग ज्येष्ठस्य' 
तच्छास्वैिप्रतिपिद्धमू । मनुः पृत्रेम्यों दाय॑ ज्यमजदित्यविज्ञेपेण श्रूयते । अथापि तस्माज्ज्येष्ठ पुत्र धनेन तिरवसाय- 

“- 4यन्तोत्येकवच्धूयते |, अथाषि,नित्यानुवादमविधिमाहुर्स्यायविदों तथा तश््मादजादयः पछूनां सहु चरल्तोति ।'”'सर्वे हि 
घर्मपुक्ता भागितः । जापत्तस्ब० (२।६।१४।१, ६-७, १०-१ ३) | 








विभाजन में ज्येष्ठ पुत्र फो विशेषता ८७९ 


फो अकारण बब्यित फरना चाहिये । (३॥५) ।४” यही बात एफात्यायन (८४३) ने कही है | फिन्तु यदि हम स्मृतियों 
फे कुछ वचनों को (य्रथा याज्ञ० २।११६; तारद, दायभाग १५) श्ाब्दिक जर्थ में छें तो प्रकट होता है कि प्रानकालीन 
भारतीय पिता पैतृक सम्पत्ति को मनोनुकूल ढंग से अपने पुत्रों में वितरित करते थे । नारद (दायभाग, १५) का फचन 
ह--जव पिता अपने पुत्रों में सम्पत्ति बाँट देता है तो वह चैचानिक विभाजन है, अर्थात्‌ हम उत्ते काट नहों सकते, भक्ते 
ही बह फम हो, बराबर हो या मधिक हो । बहस्‍्पति ने लिखा है कि यदि (पिता द्वारा) व्यवस्थित विभाजन परिवर्तित 
हो तो दण्ड मिलता है | आगे चछकर ये वचन या तो पराने कार के छिए उचित ठहराये गये (व्यवहारमयंण, प॒० ९९) 
या पिता की ह्याजित सम्पत्ति से सम्बन्धित माने गये (मिताक्षरा, याज़्ण २।६१४), या ऐसा समझा जाने छगा कि यदि 
पिता का थिभाजन वैधानिक है तो वह तोड़ा नहीं जा सकता, किन्तु यदि वह अवैधानिक है तो परिवर्तित थव्या जा 
सकता हैं (मित्ता०--याज्ञ ० २।११६; मदनरत्न, मदनपारिजात, पु० ६४६) | स्वयं नारद (दायभाग, १६) ने लिखा है कि 
यदि पिता रोगग़शित हो या क्रोध में हो (अपने पुत्र या पुत्रों ते) या विषयासक्त हों या झास्व्र-विदृद्ध क्रार्य करता हो, तो 
उसकी अपनी इच्छा से दायभाग विभाजित करने का कोई जधिकार नहीं है | 

ज्येप्ठ पत्र को प्राचीन काल से अब तक विश्विष्टता मिलती रही हैं । यह विधिष्टता कई रझूर्पों में प्रकट होती 
रही है । कुछ मतों से ज्येष्ठ पुत्र को सम्पूर्ण सम्पत्ति मिक्ल जती थी। आप» (श६॥१४॥६), मनु (९।१०५-१०७), 
नारद (दायभाग, ५) ने इस सत क्री कोर निर्देश किया है। मनु (५।१०५-१०७) ने लिखा है कि ज्येष्ठ पुत्र सम्पूर्ण 
पैतृक सम्पत्ति पा सकता है, किन्तु उन्होंने यह भी लिखा है कि अन्य पुश्र ऐसी स्थिति में अपने ज्येष्ठ भाई पर अपनी 
जीविका जादि के छिए उसी प्रकार निर्भर हैँ जिस प्रकार अपने पिता पर | मनु का कथन है कि ज्येष्ठ पुत्र जन्म के कारण 
पिता को पितृ-ऋण से मुक्त करता है; अतः बहू पिता से सम्पूर्ण सम्पत्ति पाने की पात्रता रखता है (देखिये इस प्रत्य का 
भाग ९; अध्याय ७) । “ 

ज्येग्ठ पुत्र को कुछ अधिक सुविधाएँ भो दी जा सकती थों, उसे कुछ अत्यन्त सुन्दर एयं बहुमूल्य 
पदार्थ देकर शेष घन का विभाजन हो सकता था । ऐसा ही आपस्तम्बन (२।६।१४॥१) एवं बौघायन० (३॥३॥२-५) 
ने तैत्तिरीय चंद्धिता (२२।२७) को समझा है ।५ मनु (९११४) के मत से ज्येष्ठ पुत्र को सम्पत्ति का सुन्दरतम रूप 
मिल सता है, उद्मे श्रेष्ठ वस्तु मिल सकती हैं और दस पव्ुओं के दक का सर्वोत्तम भाग मिक्त सकता है। कोटिल्य 
(३।६) ने उशना का उल्लेख करके लिखा है क्वि एक माता के पूत्रों में ब्राह्मणों में ज्येष्ठ पुत्र कों बकरियाँ, क्षत्रियों में 


घोड़े, वैदयों में गायें एवं शूद्रों में भेड़ें, विशिष्ठ भाग के रूप में प्राप्त होती हैं। यदि पश्ु न हों तो ज्येष्ठ पुत्र को 


बहुंमुल्य रत्नों को छोड़कर एक दक्कांशझ् अधिक भाग मिलता है, क्योंकि बहु श्लाद्धकर्म द्वारा पिता को नरक के बन्धनों 
से मुबत करता हैं । स्वयं कौटिल्य ने छिस्ला है कि ज्येष्ठ पुत्र को पिता की मृत्यु के पश्चात्‌ उसके गहने एवं यान मिलते 


५१. जोबद्विभागे पिता मैक॑ विज्लेषयेत्‌ ॥ न चैकमकारणान्निविभजेंतु । भर्थशास्त्र (३।५, पु० १६१); जीवद्ठिभागे तु पिता 


सनक पुत्र॑ विद्येषयेत्‌ । निर्माजयेन्न चैवैंकमकस्मात्कारणं बिना॥ कात्या० (८४३, दायभाग १८४, पु० ५६; व्य० 
प्र० पृ० ४३६) । 

५२. पनुः पुत्रेस्‍्यों दायं व्यमजदिति श्रुति: । समद्ाः सर्वेपामविद्येपात्‌ । वरं वा खूपमुद्धरेज्ज्येष्ठ: तस्माज्ज्येष्ठ पुश्र॑ घनेन 
निरवसाययन्तीति श्रतिः। बीधा* (२२।२-५)। स्मृति च० (२, पृ० २६०) एवं आप० ने “निरवसाययन्ति को 
'तोषयन्ति' के अर्थ में ग्रहण किया है । वि० र० (पृ० ४६७) ने इस प्रकार व्याहया की हैं--ज्येष्ठ पुत्र॑घनेनोद्धरण- 
छक्षणेन निरवसाययन्ति इत्तरपुश्रेम्यः पृथक कुर्वीन्ति । 


८७९ धर्मध्ास्न्र का इतिहास 


हैं, मध्यम पुत्र यो दाग्या आसन एवं पिता द्वारा प्रयुकत पीतछ के भोजनपातन्न मिलते हैं, फर्निष्ठ पुत्रों फो काछा अन्न 
(तिछ), छोहा, घरेकू बरतन एवं बैलगाड़ी मिलती है । हारीत ने छिखा है--- विभाजन पर ज्येष्ठ को एक बैछ, अत्यन्त 
मुत्यवान सम्पत्ति, पूजा की मृति एवं पैतृक भवन मिलता है, अन्य भाइयों को बाहर जाकर नये घर बनवाने चाहिए, 
किस्तु यदि भवन एंक हो हो तो ज्येष्ठ को दक्षिण भाग (सुन्दरतम) मिलता च।हिये |. यहू वरीयता उद्धार (अर्थात्‌ जो 
पहले निकाला जाय) के नाम से घोषित है (सनु ९।११५-११६, विष्णु० १८।३७ आदि) | सम्पत्ति के विशिष्ट विभाजन 
के कुछ अन्य नियम भी थे । गौतम (रे८।५) के मत से ज्येष्ठ को विशिष्ट रूप से सम्पूर्ण सम्पत्ति का बोसर्वा भाग 
एक बैल एवं एक गाय, और एक गाय (पृथक्‌ रूप से), एक रथ जिसमें घोड़े, गदहे जोते जाते हों तथा एक बैक की 
वरीयता प्राप्त होतो थी । मनु (९।११२) के मत से ज्येष्ठ को अछग से सम्पूर्ण सम्पत्ति का बीसर्वा भाग, सम्पत्ति का 
सर्वोत्तम एयं अत्यन्त मुल्यवाल भाग, मध्यम को उसका आधा (अर्थात्‌ चाछ्ोसर्थां भाग) तथा कनिष्ठ को उत्तका चौयाई 
(अर्थात्‌ अस्सोर्शा भाग) मिलता चाहिये । ओर देल्विये बसिष्ठ» (१७।४२), नारद (दायमाग १३), बुहात्पति, शंख- 
लिखित आदि | 

आागें चलकर ज्पेष्ठ पुत्र के विशिष्ट भाग एवं पिता के विष्षिष्ट भाग के प्रति विरक्िति उत्पन्न हो गयी 
कात्यापन (2३८) ते छिल्ला हैँ कि जब माता-पिता एवं भाई लोग संयुक्त सम्पत्ति को बराबर भाग में बाँटते हूँ तो यहू 
घ॒र्म (वैधानिक) है। बुहृस्पति का कथन है कि पिता एवं पुत्रों को पुथक्‌ घन एवं घरों में बराबर भाग छेता चा्ड्ये 
किन्तु पिता के स्वाजित घन में पिता की इच्छा के विरुद्ध पुत्र छोग भाग नहीं पा सकते । व्यवहारमयूल (पृ० ९५) ने इससे 
निष्कर्ष निकाला हैं कि पितामह या अन्य दूर के पूर्वजों की सम्पत्ति में पिता को इच्छा के विरुद्ध पुत्र छोग विभाजन की 
माँग कर सकते हैँ | 


मतु (६।(२५) के अनुत्तार एक ही जाति की पत्नियों से उत्पन्न पुत्रों में जो सबसे पहुले उत्पस्न (यहाँ तक कि 
छोटी पत्नी से भी) होता हैं वही ज्येष्ठ होता हैं, जुड़वाँ भाइयों में पहले उत्पन्न होनेवाछा ज्परेष्ठ होता हैँ । किन्तु कई 
जातियों की पत्नियों में समात जाति वाछी परनी का पुत्र (भक्के ही वह बाद को उत्पन्न हुआ हो) ज्पेष्ठ होता है, और नीच 
जाति वाछो पत्नी का पुत्र (भक्ते ही वहू पहुले उत्पस्त हुआ हो) कनिष्ठ कर दिया जाता है। यहों बात देवक्त (व्य० २०, 
पु० ४७७ एवं व्यवहारचिन्त।मणि, पु० १२८) में भी पायी जाती है । 

ज्येष्ठ पुत्र एवं पिता की दायांघा-सम्बन्धी वरीयता के विझद्ध बातें इतनी बढ़ गयीं कि भागे चलकूकर यह वृत्ति 
नियोग-अथा एवं अनुबन्ण्या (बाँझ गाय को यज्ञ में बक्ति) के समान ही गह्ित मानी जाने छगो ।* इस विषय में मिता- 
क्षरा तथा अन्य छेखकों के तर्क अवलोकनीय हैं । मनु के सबसे प्राचीन टीकाकार मेंघातिथि ने मनु (९॥६१२) की 
व्याल्या में बताया है कि नियोग-प्म्बन्धों एवं ज्येष्ठ पुत्र के विक्षिष्ट अंधा से सम्बन्धित बातें केवल प्राचीन काछ में ही 
प्रचलित यीं, काल एवं देदा के अनुप्तार स्मृतियों के बचन परिवर्तित होते हैँ । प्राचीन काकछ के सूत्र, जिनमें वैदिक 
विद्यारथिपों को वैदिक मन्त्र कण्ठक््य रखने पड़ते थे, आज कक (मेघातिधि के काछ में भी) प्रचलित नदीं हूँ । स्वयं मनु 
(१।2५) ने कहा हूँ कि विभिन्‍न युगों में विभिन्‍न घर्म होते हैं । किन्तु मेंबातिथि ते इस तर्वा को नहीं माना हैं। उनका 
कथन हैं कि विभिन्‍न युगों में विभिन्‍न धर्म नहीं होते, किसी देक्ष में धर्म के पाछन में कोई बाघा नहीं हैं। यद्यपि 





नियोग प्रथा के छिए देखिए इस प्रन्य का भाग २, अध्याय १ै३। “अनुबल्या' (अनबन्ण्या) का अर्थ है बाँझ 


गाय, इसको अग्तिष्टोम यज्ञ के अन्त में उदपततोपा इष्टि के पश्चात्‌ बछ दी जातो थी। देखिये इस पग्रन्य का भाग 
२, अण्याय ३३ ॥ 











ज्येष्ठ के विश्ोंधष दाय कौ आलोचना; कुछ शास्त्रबचनों का फाछातोत होना ८७१ 


"सत्र आज नहीं किये जाते, किन्तु उनका किया जाना आज भी सम्भव है। मिताक्षरा (याज्ष० २११७) में उपस्थापित 


तर्वा संक्षेप यें मिम्त हैं--धास्त्रों में दी गयी (मनु ९१०५, ११२, ११६, ११७, याज़्ञ० २।११४) असमात विभाजन 
की विधि का उपयोग नहीं होना चाहिये, वहू छोगों द्वारा गहित मानी गयी है, क्योंकि याज्ञ० (१॥१५६) में आया हैँ 
कि वह क्रिपा जो घाध्त्र विद्धित है, .किस्तु जनता द्वारा गछ्वित मातती जातो हैं, नहीं सम्पादित होती चाहिये, क्‍योंकि उससे 
स्वर्ग की प्राप्ति नहीं होती । उदाहरणार्थ, यद्यपि याज्ञ ० (१।१०९) ने ब्राह्मण अतिथि के छिए एक बड़े बैक एवं बकरे 


'को काटने की व्यवस्था दी है, किन्तु भाज ऐसा छोग नहीं करते, क्योंकि छोग इसे गहित समझते हैं, या जिस प्रकार 


यह शुत्तियाक्य है कि “मित्र एवं वरुण के लिए अतुबन्ध्या (बाँझ गाय) काटी जाती चाहिये |” किन्तु आज यह नहीं 
किया जाता, बयों कि छोग इसे दुरा मानते हैं । ऐसा कहा गया है--'जिस्त प्रकार नियोग-श्रया एवं अनुबन्ष्याहदनन का 
आज प्रचछमन नहों हैं, उसी प्रकार ज्येष्ठ पुत्र को विशिष्ट अंग देनें फी मान्यता भी आज नहीं है । और देखिये आप- 
स्तम्ब० (२।६।१४।१-१४) । अत: शास्तविहित असमान भाग-निर्णय आज सामान्य मनोभाव के विरुद्ध है । स्मृतिवन्द्रिका 
(२, पृ० २६६) में जाया है कि घारेश्वर ने भी मनु (९।११२) के वाक्य का विवेचन नहीं किया है, क्योंकि उस समय तक 
उद्घधार विभाग की विधि ही समाप्त हो चुकी थी । ४ 


स्मृतिचन्द्रिका ने विध्वरूप के इस कथन का कि “जिस प्रकार विद्वान्‌ ब्राह्मण के लिए बैक एवं बकरा काटना 
आज शिष्टों द्वारा उचित नहीं माना जाता, उसी प्रकार उद्धार (ज्येष्ठ पुत्र को विशिष्ट अंश देता) भो उचित नहों 
माना जाता ', खण्डनत किया हैं । इसका कथन हैं कि जब स्मृति-बचनों एवं शिष्टाचार में विरोध खड़ा हो जाय तो 
अन्तिम को ही दुर्बल मानना चाहिये और प्रथम को मान्यता मिलनी चाहियें। बैक न देना शिष्टाचार नहीं कहा जा 
सकता, प्रत्युत यहु शिष्टाच।र के अभाव का द्योतक है । स्मृतिचन्द्रिका ने मिताक्षरा के इस कथन का भी ख़ण्डत किया 
है कि छोग ज्येष्ठ पुत्र को विश्विष्ट अंज देता गहित मानते हैं । इसका कथन हैं कि यदि विद्या, गुणों एवं पवित्र कर्मों से 
सयुचत ज्येष्ठ पुत्र को विशिष्ट अंश दिया जाता है तो छोग इसे प्रधंसनीय समझते हैँ । मदनरत्न ने 'यथा नियोग आदि 
एवं आादि-पुराण का उद्धरण दिया है। व्यवहारप्रकादा (पु० ४४२-४४३) ने सामान्यतः मिताक्षरा का अनुसरण किया 
है, किन्तु यह कहकर विरोध भी किया हैं कि इस विषय में कोई वास्तविक श्रुति-विरोध नहीं है। यदि ऐसी वात रही 
होती, और श्रुतिवच्नन सभी युगों के लिए घोषित है, तो असमान विभाजन सभी युगों में वजित मानता जायगा और 
यह निष्कर्ष निकलेगा कि वे शुतिवचन जो असमान विभाजन की वात करेंगे प्रामाणिक नहीं होंगे, क्योंकि यह (भम्तमान 
विभाजन) सभी युगों में नहीं प्रयोजित होगा (किन्तु वास्तव में ऐसा था) । इसके अतिरिक्त बोधायन ने एक अन्य श्रुति* 
वाक्य दिया है जिसने असमान विभाजन की चर्चा की है। व्यवहारप्रकाश ने इस बात की रक्षा करने हेतु कि लोगों द्वारा 
जो गछ्वित माना जाता है उसे नहीं करना चाहिये, व्यवस्या दी है कि याज्ञ० (११५६) के 'कछोक' का आर्थ है युग; 
नहीं तो इस बात में, कि वया शिष्टाचार हैं और किसस्ते घ्वर्ग-प्राप्ति नहीं होती, विरोध उत्पत्त हो जायगा। प्षाघारण 
छोगों द्वारा, जो शास्त्रों की बातें नहीं जानते, वैसा कार्य नहीं किया जा सकता जिससे स्वर्ग-प्राप्ति नहीं होती, क्‍योंकि 
ऐसे छोग अग्नि एवं सोम के लिए की गयी पश्ु-हिस्ता को गहित मान सकते हैं । इस विवेचन तले प्रकट होता है कि श्ुतति- 
बंधन एवं छोगों द्वारा प्रयुक्त मान्यताएँ क्रप्शः अप्रयुक्त हो गयों और साधारण छोगों के तक सामान्य ज्ञान शुतिवचन 
के विरोध में पड़ गये । मिताक्षरा ने स्पष्ट कहा है कि छोगों द्वारा जो गह्ित माना जाता है उसे नहीं करना चाहियें, 
भछ्ते ही पहले वह मान्य रहा हो और उसके पीछे श्रुतियों एवं स्मृतियों के वचन रहे हों ॥ जो छोग सामाजिक विधियों 


एवं लोगों के व्यवहारों में परिवतंन देखना चाहते हैं. .वे याज्वल्क्य एवं मनु (४/१७६) के एक समान बचतों तथा विष्णु- 
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घर्मपूत्र (७१।८५) एवं मिताक्षरा के प्रमाणों फा सहारा लेते हैं ।/४ पिन्र मिश्च-जैसे कटुर लेखक 'छोक' ऐसे सीधे छ्षब्दों 
को भो तोड़ते-मरोड़ते हैं, क्योंकि वे यह मानने को सन्‍नद्ध नहीं हैं कि साधारण लोग (विज्ञ छोगों हारा मान्य) घास्तर- 
बचनों के विरोध में जाने के योग्य हो सकते हैं । सरल रूप से यह कहने के स्थान पर कि प्राचीन मान्यताएँ एवं व्यवहार 
आगे चलकर सामान्य जनता द्वारा संशोधित हुए, मित्र मिश्र-जैसे लेखक कहते हैं कि इन बातों में सामान्य छ्ोगों को 
बातें नहों सुनी जानी चाहिये; वें यह भो कहते हैं कि प्रत्येक युग की अपनी विशेषताएँ होती हैं, किन्तु सामान्य जनता 
को किसी एक युग के लिए ह्मृतियों द्वारा निर्धारित व्यवहारों को परिवर्तित करने का कोई अधिकार नहीं है । ऐसा- 
कहना केवल वाग्जाक या वायछल मात्र हैँ कि “बैक न काटना शिष्टाचार नहीं है, प्रत्युत वह शिष्टाचार का अभाव हूँ | 
जो घत्त स्पष्ट है वह यह है कि सामान्‍य जनता नियोग एवं यज्ञों में गोबध को गद्धित मानती थी और ज्ञागे चलकर सूत्रों 
एवं स्मृतियों के लेखकों ने इसे मान छिया और कलियुग में ऐसे व्यवहारों को, जो शुत्तियों द्वारा आज्ञापित एवं विहित थे, 
वजित कर दिया, भर्वात्‌ सामान्य जनता का स्वर एवं उत्तका विद्रोह पुज्य वेद के दाब्दों के ऊपर उठ गया १ 

यद्यपि ज्येष्ठ पुत्र फो अधिक भाग या सम्पूर्ण सम्पत्ति देना आगे चलकर सामान्यतः बन्द हो गया, किन्तु इसके 
चिज्लू आज तक भो देखते में आते हैं। आजकल भी कुछ ऐसी रिपासतें, जमीन्बारियाँ या राज रहे हैं जहाँ केवल एक 
उत्तराधिकारी को सम्पूर्ण सम्पत्ति मिल जाती रही है । कहीं-कहों रूढ़ियों के अनुसार कुछ अधिभाज्य रियासतें भी रही 
हैं, यधा--दैश्मुख एवं देशप।ण्डे नामक वतन । कहीं-कहीं परम्पराओं के आघार पर अधिक भाग [ब्येब्लांशा या मोटंप) 
भी विभाजन के समय दिये जाते रहे हैं । 

विमाजन-सम्बत्धी भाग-तिर्णय के छिए निम्नलिखित व्यवस्थाएँ अवक्ोकनीय हैं--(१) जब पिता एबं पुत्रों में 
विभाजन होता है तो प्रत्येक को पिता के समान ही भाग मिलता हैं; (२) जब भादयों में विभाजन होता है तो प्रत्येक को 
बराबर-वराबर भिछता है; (३) किस्ती व्यक्ति के मृत होने पर उसके पुत्र को रिक्‍्याधिकार प्राप्त हो जाता है; (४) जब 
विभाजन ऐसे सदस्यों में होता है जो चाचा या भतीजें हैं या चचेरे भाई हैं तो वह खानदान के अनुसार होता है, किन्तु 
एक हो छ्ाखा के सदस्थों में सम्पत्ति के अनुप्तार होता है । यहु नियम स्पष्ट रूप से कौटिल्य (३॥५), याज्ञण० (२१२०), 
बृहस्पति एवं कात्यायन (८५५-८५६) में व्यक्त है। अन्तिम नियम की व्याख्या आवस्यक है। याज्ञ० (२।१२०) का 
कथन है--- उन लोगों के बारे में, जो विभिन्‍न पिताओं के द्वारा अधिकारी होते हैं, भाग-निर्णय पिताओं के अनुसार 
होता है ।” कांत्यायन का कथन है--“जब कोई अंधिभाजित भाई मर जाता है तो ज्येष्ठ या किसी अन्य भाई को 
चाहिये कि वे उपके पुत्र को पँतुक सम्पत्ति का भागी बनायें (किन्तु यह तभी होगा जब उस्ते पितामह से कोई रिक्याधिकार 
न प्राप्त हुआ हो); उसे उसके चाचा या चचेरे भाई द्वारा उत्तना भाग मिलना चाहिये जितना उम्तके पिता को (जीवित 
रहते) मिलता; प्रत्येक दायांश् सभी भाइयों (जो मृत भाई के पुत्र हैं) के वैघानिक भाग के समानु रूप ही होगा । या उम्रके 
पुत्र (मरते हुए माई के पुत्र के पुत्र) को भी बह भाग मिलेगा; इसके आगे (अर्थात्‌ मृत भाई के पौत्र के बाद) विभाजन की 
माँग की इतिप्ली हो जाती है ।” यह कहा गया है कि पैतृक सम्पत्ति (पितामह-द्रव्य) में पुत्रों एवं पौत्रों का जन्म से ही 
समान अधिकार हैं, किन्तु पौत्रों का भाग-निर्णय उनके पिताओओं के द्वारा ही होता है, अर्थातु उन्हें व्यक्तिगत हैसियत से नहीं 
मिलता । इसे हम कुछ उदाहरणों से व्यक्त करते हैं । 


५४, परित्यजेदर्थधफामों यो स्यातां घर्मवजितौं। घर्म॑ चाप्यसुलोदर्क छोकविक्रूष्टमेव व ॥ मनु (४।१७६); घर्मविरुद्धो 


चार्थकामो । छोकविद्विष्टं चर घर्ममपि (परिहरेत्‌ु) विष्णुधर्मपूत्र (७१॥८४-८५); जनघोपे सत्ति क्षुद्रक्म न कुर्यात्‌ । 
ब्ाहूस्पत्य अर्धष्वास्त्र (१।९५) | 











बायाबों की भाग-कल्पना ८एप्‌ 


मान छीजिए क, ख्न, ग, घ, ड, च, छ, ज, झ, व का एक संयुक्त परिवार है और क, ख, ग, घ, विभाजित किये 


कक बिना ही मर जाते हैं; ख का कह नामक पुत्र, ग का च॒ एवं छ तामक पुत्र और 

| किशकछुलए तहक। घ॒केज, झ एवं बज नामक पुत्र बच रहते हैं। यदिड, च, छ, ज, क्ष, ञ 
|! ग॒ हे विभाजन की माँग करें तो इन छः व्यक्तियों में प्रत्येक को छठा भाग 
| | 5 न नहीं मिलेगा, वल्कि विभाजन उनके पितांओों द्वारा होगा, अर्थात्‌ ड़ को, जो 


सका अकेला पुत्र है, एक-तिहाई भाग मिलेगा, च एवं छ (जो ग के पुत्र हैं) 
को ऐक-तिहाई (अर्थात्‌ प्रत्येक को एक छठा भाग) मिलेगा गौर ज, क्ष एवं जब 
को एक-तिहाई (अर्थात्‌ प्रत्येक को एक-नर्बाँ भाग) मिछेगा । यहो बात तब भो होगी जब क, ख, ग, मर जायेंगे और 
घ तथा ह, च, छ, ज, झ्॒ एवं त्र बच रहेंगे । तव घ को, जो ड़, च, छ का चाचा है, अपने पुत्रों ज, ञ्न एवं ज के साथ 
केवल एक-तिहाई ही मिलेगा । 

एक अन्य उद्दाहरण छीजिए--- 





क (मृत) 
| 
| | | | 
ख़ ग (मृत) ! (मुत्त) | (मृत) 
| 
| | च (मृत) छ (मृत) 
ग गर | | 
| | | ज (मृत) 
तर | ष्सूँ श्र ख5 | 


न 
मान लीजिए एक संयुक्त परिवार का स्वामी क मर जाता है और उम्रका पुत्र ख, दो पौत्र गं; एवं गर, तीन 
पौत्र च, , च३ एवं च तथा एक प्रपौत्र बज बच रहते हैं ।« यहाँ त्र कोई दायांश नहीं माँग सकता, क्योंकि वह अपने एक- 
समान पूर्वज क से, जो मृत हो चुका है, चौथी पीढ़ी के बाद का है । अतः संयुक्त सम्पत्ति तीन भागों में बंटेगी; ख को एक- 
तिहाई मिलेगा, ग, एवं ग. को भिक्कर एक-तिहाई मिलेगा और च ५, च३ एवं च को मिलकर एक-तिहाई मिलेगा । 
एक उदाहरण और देखिए--- 





(मृत) 
[7 जूता >ऋलड। - 
ख़् ग घ॒ ड् 
२ >> >> कम अप 25 | (न जग 4 - 
| | | 
ज्ञ ६ ॥ सब 


मान लीजिए एक संयुक्त परिवार का स्वामी क मर जाता हैं और उसके पीछे ख, ग, घ एवं डः नामक चार पुत्र, ं ञ 
ख, सन एयं ख तथा ग, एवं घ, नामक पाँच पौत्र बच रहते हैं। गौर मान छीजिए कि आगे चक्कर ख मर जाता 
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है । तब ल अपना भाग, जो एक-चौथाई का एक-तिहाई भाग (एक-बारहवाँ भाग) है, पाता हैं गौर अछग हो जाता है, 
फिक्तु लेप छोग अभी संयुक्त ही रहते हैँ । इसके उपरास्त ग मर जाता हैं. और क्रमशः घथ, डः एवं खा भी मर जाते हैं । 
ऐसी स्थिति में ख. व्यक्ति ग। एवं घ५ से भाग छेते के छिए मुकदमा करता है । यहाँभो वह्दी नियम छागू होगा । जो 
सम्पत्ति खन की मृत्यु के उपरान्त बची बह तोन भागों में बंटेगी और स्व, ग, एवं घ. में प्रत्येक को ( जो ख, ग, घ के 
उत्तराधिकारों हैं) उत्त प्तम्पत्ति का एक-तिहाई प्राप्त होगा । 

मनु (९॥४७) ते बलपूर्बक कहा है-- विभाजन एक वार होता है, कन्या एक बार दी जाती है (उसका: विवाह 
एक बार होता है), एक ही बार कोई ऐसा कहता हैं “मैं यह दान करू गा---अच्छे लोग ये तीनों एक ही बार करते हैँ । 
इसका तात्पर्य यह है कि एक बार का किया गया विभाजन अन्तिम होता है, साधारणतः वह दुधारा नहीं उभाड़ा जाता । 
किन्तु इस नियम के अपवाद भो हैं । विभाजन के उपरान्त पुत्रोत्पत्ति पर पु"न्विभाजन होता है । बृहल्पति का कथन हैं; 
, जब कोई अपना दे छोड़कर अन्यन्न चल्ता जाता है तो जब उसका उत्तराधिकारों पुनः अपने देश लीट आये तो उस्ते उसका 
भाग अवदह्य मिलना चाहिए | चाहे बहू (उत्तराधिकारी) तोसरी या पाँचयीं या सातवी पीढ़ी (शिसने देश छोड़ दिया था 
उससे आगे को) का हो, यदि उसका जन्म एवं कुछ निश्चितत रूप से ज्ञात हो जाय तो उसे श्विधाधिकार भिल जाता हैं । 
जिन्हें मौर एवं पड़ोसी छोग सहभागी के रूप में जानते हैं, यदि वे विभाजन के उपरान्त आकर अपना भाग माँगें तो उन्हें 
गोजजों से पैतृक सम्पत्ति या भूमि का भाग मिल जाता है ।* व्यवहाररसत्नाकर का कथन है कि देवक का यह नियम कि 
चौथधों पीढ़ी तक ही भाग मिलता है, केवक उन छोगों के लिए छागू होता है, जो एफ ही स्थान या वेढ में निवास करते 
हैं, किन्तु बृहस्पति का यह नियम कि दायभाग सातवीं पीढ़ो तक भो मिल सकता है, उन लोगों के लिए है जो किसी दुसरे 
देदा में चले गये हूँ । बृहस्पति के ये नियम प्रकट करते हूँ कि एक बड़ी लम्बी अवधि के उपरास्त भी कोई उत्तराधिकारी 
संयुक्त कुछ-सम्पत्ति के भाग का अधिकारी हो सकता हैं । 

एक दूसरा नियम यह है कि यदि संयुक्त परिवार की सम्पत्ति का कोई भाग छल से छिपा रह गया हो भीर 
आगे चलकर उसका पता चल्ल जाय या अ्रम या संयोगवश कोई भाग विभाजित होने से वच गया हो तो प्रथम विभाजन 


५५, तक््दक्षो निपतति सकुल्कन्या प्रदीयतते । सकदाह ददामीति नीण्पेतानि सत्ता सक्ृतु ॥ मनु (५।४७) । और देखिए नारद 
(ह्जोपू सयोग २८) एवं बनपर्व (२९४॥२६) । 

५६. गोत्रसाघारणं त्यकत्वा योन्‍्यदेशं समाश्रितः | त॑क्यस्यागततस्यांशः प्रदातव्यों न संशयः ॥ तृतीयः पंचमझ्वैब सप्तमो 
वापि यो भवेत्‌ । जन्मनामपरिज्ञाने कम्मेतांशं क्रमागतम्‌ ॥ य॑ परम्परया मौछाः सामस्ताः स्वामिन “विद: । तदन्यय- 
स्यागतस्य दातव्या गोजजैर्मही ।॥| बृहस्पति (दायमाग ८।२-३; स्मृतिच ० २, पृ० ३०७-३०८; दायतत्व, पृ० ६८०; 
वि० र०, पृ० ५४०-५९४१) । मौका: के विषय में देखिए-- 'ये तत्न पूर्व सामन्ता: पद्चादुदेशान्तर गताः: | तन्मूछत्ताततु 
ते मौला ऋषिभि: संप्रकोतिता: ॥ कात्या० (मितताक्षरा याज्ञ० २।१५१; अपरार्क, पृ० ७६०) | क्ात्यायन ने 'मौल 
की उत्पत्ति 'मुल' से मानी है | उतके कथन से वे जो पहले सामन्‍्त (पड़ोसी) थे, किन्तु काछान्‍्तर में बाहर चलते गये 
(अन्यत्र चलते गये) वे मौकत कहे जाते हैं । 

५७, यस्‍्त्वाचतुर्थादविभ क्तविभक्तानामित्यादिदेवलोक्तनियम: स॒ सहवासादी | जय॑ तु दूरदुर्गववासादाबित्यविरोध: । 
वि० र० (पु० ५४१) | स्मृतिच ० (२, पु० ३०८) का कथन है कि अन्तिम पद्म “भूमि की ओर संकेत करता हूँ 
(झर्थात्‌ विभाजन केवल अचकत सम्पत्ति के विषय में ही फिर से हो सकता हैं) । तदनेत चिरप्रोषितवंदयेन समस्ता- 

द्वाप्तिभिमोररात्मज्ञापनपूर्यक मागग्रहरण कार्यमू | दायभाग (ट४) । 





। 


बिवेशागत बाप द एबं उदृधादित ब्रब्य के लिए पुनविभाजन ८७७ 


' के जाघार पर ही भागानुसार उसका विभाजन होता है । ऐसी स्थिति में पुनविभाजन नहीं होता, प्रत्युत एक दूसरा विभार 

जन होता है (सन्‌ ९।२१८; याज्ञ० २१२६; कौटिल्य ३॥५ एवं कात्या० ८८५-८६१) | कात्यायत का कथन हे--- यदि 
'संयुक्त घन गुप्त रह गया हो, किन्तु फाछाल्तर में उसका पता चल जाय तो पिता के न रहने पर भी पुत्र छोग उसे 
अपने बीच बरावर-बरावर बाँट के सकते हैं । भृगु कहते हैं--'जों कुछ एक दूसरे से (सहभागियों से) छिपा रह गया 
हो या जो कुछ अन्यायपूर्चक विभाजित हुआ हो तथा जो कुछ (ऋण आदि) फिर से बिना विभाजित हुए प्राप्त हो उसे 
'बरावर-बरावर वाट कैसा चाहिए । 


ऐतरेय ब्राह्मण (६।७) में आया है--'जो किसी को अपना भाग पाने से वंचित करता है उसे वह ( वंचित 
व्यक्ति ) दण्ड देता है | नष्ट करता हैं) । यदि वह (वंचित होनेवाछा) उसे नहों दण्डित करता ( नष्ट करता ) तो बहू 
उसके पुत्र या पौध को दण्डित करता है; किन्तु बहु उसे दण्डित अवश्य फरता हैं | मनु ( ९२१३ ) के मत से यदि 
ज्येप्ठ ज्राता छोगवणश छोटे भाइयों को उनके भाग से वंचित करता है, तो उत्ते उसका विश्विष्ट भाग नहीं मिकता और 
वह राजा द्वारा दण्डित होता है । इन कघनों से पता चलता है कि संयुवत सम्पत्ति को छिपाता या किसी का भाग मारना 
गह्वित समझा गया है । किन्तु इस विषय में टीकाकारों एवं निवन्चकारों में मतंक्य नहीं है। जब्र कोई संयुक्त सम्पत्ति 
को विभाजन के समय छिपा छेता हैं तो यह दुष्कर्म है या नहीं ? जो वह छिपाता है उसका कुछ भाग तो उसका हैं ही । 
दायभाग (१३८) का कथन है कि यहाँ यह चोरी नहीं है, क्योंकि चोर तो जान-बूझकर दूसरे की सम्पत्ति अपनी बनाता 
है और यहाँ संगुक्त सदस्य संयुक्त सम्पत्ति का स्वामी नहीं है ऐस। नहीं कहा जा सकता हैं । दायभाग (१३॥११-१२) ने 
छिखा है कि विदमझप एवं जितेन्द्रिय करा मत भी ऐसा ही है, यदि ऐसा कार्य चोरी कहा भी जाय तो यह पाप नहीं है, 
क्योंकि स्मृतियों ने आगे चछक्र विभाजन कर देने को अनुमति दे ही दी है। विवादरत्नाकर ( पृ० ५२६ ) के मत से 
हुछायुध ने भी ऐसे कार्य को चोरी के समान पापमय नहीं माना हैं किन्तु मिताक्षरा, अपरार्क ( पु० ७३२ ), व्यवहार- 
प्रकाश ( पृ० ५५५ ) ने मनु ( ९।२१३ ) एवं ऐतरेय ब्राह्मण के अनुसार इसे चोरों के समान ही परिगणित किया है । 
और देल्लिए जैमिनि (६१३।२०), मिता० ( याज्ञ० २१२६ ), दायमाग ( १३॥१६, पुृ० २२७-२रे८ ), कात्यायन 
(८४२) एवं बृहस्पति (हम तिच०, पुण २७३, वि० र०, पु डइंफ्ट) | 


विभाजन हुआ है या नहीं, इस विपय में जानकारी के लिए याज्ञ० ( २।१४६ ) ने बन्धु-बास्थबों, मामा तथा 
भनन्‍्य साक्षियों की गवाहियों, छेज-प्रभाण, पृथक्‌ हुई भूमियों या घरों को प्रमाणों के रूप में माता है । नारद ( दामभाग, 
३६-४१ ) ने इनके अतिरिक्‍त पुथकू-पुवक रूप से किए जाते हुए घाभिक कृत्यों को भी प्रमाण माना हैं। क्रणों का 
आदान-प्रदान, पशु, भोजन, खेत, नौकर, भोजन-पात्र, आय-ज्यय का ज्यौरा आदि भी प्रमाण हैं। केवल विभाजित 
व्यक्ति हो एक-दूसरे के साक्षी, प्रतिभू, ऋणदाता आदि हो सकते हैं। याज्ञ० (२५२) ने भी कहा हैं फि भाइयों, 
पत्षि-पत्नी, पिता-पुत्र के बीच, जब तक वे अविभाजित हैं, कोई भी एक-दूसरे का साक्षी, ऋण लेनेंवाला या देनेवाला, 
प्रतिम नहीं हो सकता । नारद ( दायभाग ४१ ) एवं कात्यायन ( ४९३ ) का कथन हूँ कि दस वर्षों के उपरान्त ही 
( संयुक्त परिवार से अलग होगे पर ) सदस्य-गण एक दूसरे से, जहाँ तक संयुक्त सम्पत्ति का भ्रदन है, अछकूण समझे 


५८. यो वै भागिन भागास्नुदते चयते चैन स यदि वैन न चयतेड्य पुञ्रमय पौन्न चयते त्वेवेन्मिति । ऐं० ब्रा० (६७) । 


इसे भित्ता० (याज्ञ० २।१२६) एवं ब्य० म० (पु० १३१) ने गौतम का वचन माता है । परा० मा० (३, पृ० ५६६), 
स० विछास (पु० ४३८) एवं व्य० प्र० (पृ० ५५५) ने इसे सम्पक्‌ रूप से श्रुतिवचन माना है । 





८७८ घर्मदास्त्र का इतिहास 


जायेंगे । बुहुस्मति फा कथन है कि जहाँ साक्षी न हों और न लेख-प्रमाण हों बहाँ विभाजन के विपय में निष्कर्ष अनुमान 
से निकालना चाहिए | 

पिता या पितामह फी स्वाजित सम्पत्ति के विषय में कुछ फहना जावद्यक है । मिताक्षरा के सिद्धान्त के अनुसार 
पुत्र का जन्मकाछ से ही पिता की सर्वाजित सम्पत्ति पर अधिकार होता है, फिन्तु उसे यह अधिकार नहीं है कि बहू 
पिता को अपना घत्त घटाने-बढ़ाने से रोके, किन्तु बह ऐसा फरने के छिए पिता को अनुमत्ति दे सकता हू | पिता द्वारा 
अजित भचछ सम्पत्ति एवं पशु बिना पुत्रों की सहमति के हूटायें-बढ़ाये या दान नहीं किये जा सकते । जो जन्म छे चुके 
हैं, जो अभी नहीं जस्में हैं या जो अभो माता के गर्भ में हैं बे सभी जीविका पा सकते हैं, अत्तः दान या विक्रय नहीं हो 
सकता । किन्तु ये बातें, जिन्हें मिताक्षरा ने दो स्मृतियों से उद्घुत किया हैँ, सिताक्षरा एवं दायभाग हारा केंवछ कम या 
अधिक उपदेदात्मक हूप में हो फट्दों गयी हैं। यदि पिता बिना पुत्रों को सहमति के द्वाजित सम्पत्ति का लेन-देन 
करता है, तो वह स्मृति-विरुद्ध कहा जायगा, किन्तु वैसा करना अवैधानिक नहीं है, क्योंकि कोई तथ्य सैकड़ों बचनों से 
परिवर्तित नहीं किया जा सकता । ऐसी बात नहीं है. कि सर्वप्रथम मिताक्षरा ने ही स्वाजित धन के इस अधिकार की 
घोषणा की है । शताब्दियों पूर्व विष्णुधघम॑ (१७॥१ ) ने ऐसा कहा था कि पिता ह्वाजित घन को इच्छानुसार बाँट 
सकता है ॥ कात्यायत ( ८३५९ ) ने कहा हैं कि पुत्र का विता के स्वराजित घन पर स्वामित्व नहीं है । जब याज्ञ० ( रे। 
१४ ) पिता को ज्येष्ठ पुत्र के “लिए विश्विष्ट भाग या पुत्रों में समान भाग देने की अनुमत्ति देते हैँ तो इसको भित्ाक्षरा 
ते केवल्ल पिता की स्वाजित सम्पत्ति से ही सम्बन्धित माना है । ओर देखिए नारद (६ दायभाग, १३ ) तथा शंख-किखित । 
जब मनु (९।१-४) ऐसा कहते हैं. कि पुग्रों को माता-पिता के रहते सम्पत्ति पर कोई अधिकार नहों है तो इसका संकेत 


 पिता-माता की स्वाजित सम्पत्ति की ओर है । 


श्री किक्लोरीलाछ सरकार ने हटँगोर व्याक््यान-माका में ऐसा कहा है कि भिताक्षरा पर बौद्ध श्रमाव है | किन्तु 
उन्होंने अपनी इस उक्ति के लिए कोई समर्थ प्रमाण नहीं दिया हैं। उनके ता सर्वथा आत्मगत हैं और किसी प्राचीन 
या मध्यकालिक स्मृति-वचन पर आधारित नहीं हैं । ऐसा लगता है कि पुत्र का विभाजन-सम्बन्धी अधिफार, उतस्तकौ 
पिता के साथ समानता, व्यक्ति का स्वाजित घन पर पूर्ण अधिकार आदि मान्यताएँ क्रमशः विकस्तित होती आयी हैँ 
भौर उनका बौद्ध विचार से कोई सम्बन्ध नहीं है । ब्राह्मण ग्रन्थों के अतिरिक्‍त बौद्धों के पास कोई व्यवहार-सम्बन्धी 
स्वतन्त्र विचार नहीं थे । मधष्यकालछ में बरमा-जैसे बौद्ध देशों के समक्ष मनु के हीं व्यवहार, नियम आदि उदाहूरण- 
स्वरूप थे । इस विषय में हमने इस अध्याय के आरस्म में हो विवेचन कर लिया हैँ । 


विभिन्‍न प्रकार के पुत्र; सुख्य एवं गौण पुत्र 

इस ग्रन्थ के भाग २, अध्याय ९ में हमने ऋग्वेद, तैत्तिरीय संहिता, झतपथ ब्राह्मण, ऐतरेय ब्राह्मण, सूत्रों एवं 
स्मृतियों कों उत्त उक्तियों का विवेचन किया है जो पुत्रोत्तत्ति के आधष्यात्मिक पहुछू एवं कल्याण पर प्रकाश डालती. 
हैं । ऐतरेय ब्राह्मण (३३॥।१) में पुत्रोत्पत्ति से साष्य प्रमुख उपयोगों पर प्रकाश डाछा गया है, यथा--पितृ-ऋण से 
मुक्ति, अमुृतत्व की प्राप्ति एवं दिव्य लोकों की प्राप्ति । अति प्राचीन काछ में इन्हीं प्रमुख उपयोगों के किए पुत्र की 
कामना की जाती थी । मनु ( ९॥१०६-१०७ ) एवं याज्ञण (१।७८) ने भी इन कल्याणप्रद उपयोगों की. चर्चा की हैं । 
पुत्रोत्पत्ति की इच्छा का तात्पर्य था कुछ को भागे कछेते जाना और उप्ते अविच्छेद्य बनाना ( “वंदस्थ अविच्छेदः , मिताक्षरा 
की उक्ति ) एवं घामिक संस्कार विधियाँ एवं भग्निहोत्र आदि करते जाना एवं उनकी रक्षा करना । प्राचीन समाज में 
बधिकांशतः सभी स्थानों में, यह इच्छा बवती रही है । छातपथब्राह्मण (१२॥४३॥१) का कथन है-- पिता जागे 
बछकर (बुद्धावस्था में) पुत्र पर निर्भर रहता हैं और पुत्र आरम्मिक जीवन में पिता पर।” लिझक्‍्त (३।४) ने एक 


पुन्न होने को भावना ८७९ 


ऋगेदीय वन उद्धत किया है---''तू सभी अंगों से जन्मा है, (पिता के) हृदय से, तू किसी का पुत्रसंज़्क अपनी आत्मा 
है; तू सैवाड़ों झरदों (अर्थात्‌ वर्षों तक) जीवित रह |” क्रमदा: भावना छठो (सम्भवतः व्युत्पत्तिकारों डरा) कि 
पुत्र॒'पृत्‌' नामक नरक से पिता को बचाता है, जैसशा कि मनु (९३।१३८ आदिपये २२९६४ विष्णु १५।४४) 
ने कहा है ।*? प्रायोन ग्रस्थों में पुत्र का पितृ-श्राद्ध से सम्बन्बित पिण्डदात के साथ कोई घत्िष्ठ सम्बन्ध नहीं ज्ञात 
होता । उन भ्रन्‍्यों में इसकी महत्ता की विशेष चर्चा नहीं हैं। किन्तु सूत्रों एवं मनु आदि स्मृतियों में पिण्डदान से 
उत्पन्त उपयोगिता की और विशेष झूप से संकेत मिलता हैं। मनु (६।१३६) ने पन्निकापुत्र फे विषय में लिखते हुए घोषित 
किया है --'उस्ते (अपने मातामह को) पिण्ड देना चाहिए और उसको सम्पत्ति छेनों चाहिए । पुत्र, पता, प्रपोत्र पितरों 
को पिण्ड देते हैं अतः उन्हें अत्यधिक प्रणांसा मिलती हैं ।” मनु (९६।१३६) ने कहा है-- पुत्र (के जन्ग) से मनुष्य उच्च 
लोकों कौ प्राप्ति करता है, पौत्रों ह्वारा (उन छोफों में) अनन्तता (अमरता) प्राप्त करता है, पुत्र के पोनों से सूर्यक्षोक 
को विजय करता है ।*' विष्णुधर्मसूत्त (८५।६७) ने घोषित क्रिया है-- मनुष्य को (इस विचार से) बहुत-से पुत्रों 
की कामना करनी चाहिए कि उनमें से कोई गया जायगा आ अश्वमेष करेगा या (अपने पिता के सम्म,न में) काछा 
बैछ छोड़ेगा ।** बुहस्पति (परा० मा० १।२, पृ० ३०५) का कथन है--/नरक में गिरने के भय स्ले पितर लोग पुत्रों 
की आकांक्षा करते है; (वें सोचते हैं कि) उनमें कोई गया जायगा, उनमें कोई उन्हें बचायेगा, कोई बैछ छोड़गा, फोई 
यज्ञों को सम्पादितत करेगा, जत-कल्याण के कार्य (यथा ताकाब, मन्दिर, वाठिकरा) करेंगा, बुढ़ीरी में उनकी सहायता 
करेगा और अनुदित श्राद्ध करेंगा । मत्त्यपुराण (२०४३-१७) में पित॒गाबा नामक प्रद्य आये हूँ जिनमें मृत्त पूर्वजों की 
इच्छाएँ ध्यक्त हैं, यधा--उनके वंशज पविन्न जल्ों में तर्पण करेंगे, क्ाद्ु-कर्म में छीन होंगे, गया जायेंगे, भाँति-भाँति के 
दान करेंगे, बथा--वताछाब, मन्दिर जादि का निर्माण आादि 

उपयुवत् विवेचनों से ऐसा नहीं समझना चाहिए कि पुत्र की आकांक्षा के मीतर छझुद्ध छौकिक कल्याण की 
भावनाएँ नहीं थीं । छोगों में ऐसी भावनाएँ थीं, किन्तु वे पुत्रों से उत्पल्त आध्यात्मिक एवं घाभिक कल्याणों से सम्बन्धित 
भतिशय विचारों की बाढ़ में डुव-सी गयो थों। उद्ाहरणार्थ, बृहंदारण्पक्ोपनिषद्‌ (१।५॥१६) ने मनुष्यों, पितरों एवं 
देवों के छोफों की चर्चा के उपरान्त घोषित किया हैं कि मनुष्यों के छोक पर पुत्र द्वारा ही बिजय प्राप्त होती हैं (१॥५॥ 
१७ में पुत्र की स्तुति की गयो है और उसे उपदेश दिया गया है कि वह ब्रह्म है, यज्ञ है और है दँवी छोफ) । नारद(४५) 


५९, तदेतदुयब्लोफाम्यामभ्युकतम्‌ । अद्भादज्भातु संभवसिहृदयादधिजायसे । आत्मा वै पुत्रनामाप्ति स जीव शरदः दातम्‌ ॥ 
निरक्‍त (४३) । 

६०. बौधायनगृह्यपरिभाषा (१।२५) में उद्घृत हैं--'पुदिति नर्‌कस्याब्या दुःखं॑ च॑ नर॒क॑विदुः | पुदिवाणात्ततः 
पुन्रमिहेंच्छन्ति परत्र च ॥ झांख़-लिखित ( वि० र०, पृ० ५५५ ) का कहना है--आत्मा पुत्र इति प्रोक्‍तः 
पितुर्मातु रनुग्हात । पुल्ताम्तस्वायते यहम्रात्युत्त॒स्तेनासि संज्ञितः ॥| 

६१. पुत्रेण लोकाञ्जपत्ति पौज्ेणानन्त्यमझनुते । अब पुत्रह्प पौत्रैण ब्रध्तह््याप्तोति विष्टपम्‌ ॥ मनु ( ९।१३७ )॥ यह 
वसिष्ठ ० (१७५) एवं बोधायन० (२।९।७), विष्णु० (१५॥४६) में भी पाया जाता है । ; 

६२. एष्टव्या बहुवः पुत्रा यद्येकोपि गयां ब्रजेतु । यजेत बाहवमेघेन नी वा वृपमुत्तुजेत्‌ ॥ विष्णु० (८५॥६७ - मत्त्य- 
पुराण २२।६ > वायुप्रणण १५०।१० +« ब्रह्मपुराण २२०।३२-३३ । मिलछाइये बत्रिस्मृति (५५); कांक्षन्ति पिंतरः 
पुत्नान्नरकापातभोरव: । ग़यां यास्यति यः कब्चित्सोस्मान्सन्तारसिष्यति ॥ करिष्यति वृषोत्सर्गमिष्टापूर्त तथैव च । 
पाऊविष्यति वुद्धत्वे श्राद्ध दाधश्यति चान्वहम्‌ ॥ बृहस्पति (परा० मा० १४२, पू० २०५) । 
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टट॑ंग ' पमंक्षास्‍्त्र का इतिल्ाप्त 


का कथन है--“पित्‌ गण हृदय में विचार करके अपने छिए हो पुत्रों की अभिकांक्षा करते हैं; वह मे छोटे एवं बड़े 
( कर्ज एवं पितु--) ऋणों से स्वतन्त्र करेगा ।” कात्यायन (५५१) ने भी ऐसा ही कहा है ।* 

अधियांष् प्राचीन स्मृतिकारों ने औरस पुत्र के जतिरिसत ११ था १२ गौण पन्नों का उल्लेख किया है । आपस्तम्ब 
ने औरस के अतिरिक्त किसी अन्य प्रकार के पुत्र को मान्यता नहीं द्वो है। आापस्तम्ब ने एक प्रात्ीन ऋषि औपजंधनति 
के फथन को उद्घुत कर कहा है. कि पहले भी केवल औरस को ही मान्यता दी गयी थी ( वौधाथन ने भी इस ऋषि का 
उल्लेख फिया है )। आपस्तम्ब (२।५।१३॥१०) ने बलपूर्वक कहा है कि पुत्र का याह्वविफ पान जा कय नहीं हो सकता 
(दान क्रयघर्मइ्चापत्यस्प न विच्यते) । पिल्तु आपस्धास्व हो क्षेत्रज्ञ पुत्रों के विपय में जानकारी थी और उन्होंने इते वर्जित 
किया हैं। एक स्थान पर आपसत्तम्व ( २।६।१३।१-५ ) में आाया है--जो पुत्र, ऐसे व्यक्षित हारा उत्तर हैं, जो 
उचित ऋतु में अपनी ही जाति फो सन्नी के पास जाता है (जो दूसरे की पत्नी नहीं हैं ) जिसे ज्ञास्त्रथिद्धित बिचाह हुआ 
हैं, वें अपनी जाति फे फर्मों को करते हैं और रिक्‍्याधिकार पाते हैं; यदि कोई व्यवित ऐसी छइसल्नी से संभोग करता है 
जिसका विवाह दूसरे से पहले हो चुका है या जिससे श्ास्त्रानुकूछ विदाह नहीं हुआ है या जो दूसरी जाति की है तो दोनों 
पाप करते हैं मौर उनसे उत्पन्त पुत्र भी दोपी हो जाता है ।*४ आगे आपस्तम्ध (२।१०।२७॥२-६) ने चिषोग की निन्‍या 
की है---'पति (या उसके श्रेष्ठ छोगों) को समोत्रपत्नी दूसरे ( जो सगोत्न नहीं है ) के छिए नहीं देनी चाहिए । ऐसा 
घोषित है कि वधू कुछ फो दी जातो हैँ ( पत्ति के कुछ को न कि केबल पति को ) किन्तु मनुष्य की इन्द्रिय-दुर्बलता के 
कारण ऐसा व्यवहार करना अब वर्जित है । सगोत्र का हाथ भी ( कानूत के अनुसार ) दूसरे का ऋहा जाता है, यहाँ तक 


. कि [पति के अतिरिक्त ) किसी दूसरे व्यक्ति का ( हाथ ) भी वैसा ही है । यदि विवाह-शपय का व्यतिक्रम हो तो दोनों 


नरक में पड़ते हैं ।'' 

गौतम ( २८।३०-३१ ), बौघा० ( २।२।१४-३७ ), वसिष्ठ० ( १७१२-३८ ), अर्थशारुभ ( ३॥७), शांंखलिबखित 
( व्य० र०, पृ० ५४७ ), हारीत ( व्य० २० ५४६ ), मनु (९।१५८-१६०), याज्ञ० ( २।१२८-१३२ ), नारद (दायभाग, 
४५-४६ ), कात्या० [ ब्य० नि०, पृ० ४३४-४३५ ), बृहस्पति, देवक ( हरदत्त, गौ० २८-३२; दायभाग १०।७-८, पु० 
१४७; वब्य०ण र०, पृ० ५५० ), विष्णु० ( १५॥१-३० ), महाभारत ( आदिपर्य १२०।३१-३४ ), ब्रह्मपुराण 
( अपरार्क, पृु० ७३७ ), यम ( व्य० र०, पृ० १४७ ) ने विभिन्‍न प्रकार के पुत्रों की ताछिका धिभिन्‍न जनुक्रमों एवं 
विभिन्‍न नामों के साथ दी है । मनुस्मृति के ल्लाघार पर निम्नलिखित तालिका पुत्रों की संख्या, कोटि एवं महत्ता पर. 
प्रकाक्ष डालती है ।* : 


६३. इच्छन्ति पितरः पुत्रान्‌ स्वार्थहेतोयंतस्तत: । उत्तमर्णाधर्णम्थो मामये मोचयिष्यत्ि ॥ नारद [ ऋणादान, ५ ) । 


बोर देखिए प्रोणपर्व | १७३।५४ ); विवादताण्डब ( कमकछाकर ), पित॒णां सूनुभिर्जातैदानेनैवाघमादुणात्‌ । विमोक्षस्तु 
यतस्तस्मादिच्छन्ति पितरः सुतान्‌ ॥ कात्या० ( स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १६८; परा० मा० ३, पु० २६३ ) | 

६४. सबर्णापूब॑श्ञास्त्रविहितायां यथतु गच्छतः पुत्रास्तेषां कर्मभिः सम्बन्ध: | दायेन ''पूर्वतत्याम4६कृताया वर्णाल्तरे च' 
मैथुने दोष: | तन्नापि दोषवान्पुत्न एवं | आप घ० सू० ( २।६।१३।१-४ ); सगोत्रस्‍्थानीयां न परेम्पः समाचक्षीत । 
कुछाह हि स्त्रो प्रदोयत इत्युपदिशन्ति | तदिन्द्रियदौर्बल्याद्िप्रतिपन्‍नम्‌ । अधिद्निष्टं हि परत्व थाणें: । तदब्यतिक्रमे 
खल्लू पुनदभयोर्नरक: | आप० घ० सू० ( २।१०१२७-२-६ ) | 

६५. मादिपव ( १२०।३३ ) में औरस को सघ्वयंजात कहा गया है। सम्भवतः आदिपर्व में जाये हुए प्रणोत, 
हि एवं स्व॑रिणीपुश्न क्रम से पुत्रिकापुत्र, क्षेत्रज एवं गूढ़ज है। स्वयंजात: प्रणीतदच परिक्तीतश्च यः सुतः । पौन- 
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कक पुरा 


निष्णघर्मसूत्र (१५।१७) ने 'यन्र-यवचोनत्यादित' (कहीं मी उत्पत्त किया गया) को बारह॒बाँ एवं अन्तिम 

पुत्र माना है। वैजयस्ती ने इसे दो प्रकार से समझाया है---(१) ऐसी छल्नो से उत्पन्न, जो उत्तन्‍्त करने वाले को अपनी 

हो या दूसरे की पत्नी हो--यह न पता चक्के, या अपनी जाति को हो या दूसरी जाति की हो, चाहे विवाहोपरांत उम्रत्त 
पुदष-संसर्ग हुआ हो या न हुआ हो; (२) ऐसो स्त्री क्षा पुत्र जो झूद्ा हो जौर अविवाहित हो । अन्तिम अर्थ में मो वह 
जौद्र नहीं फहलायेगा । मनु (९६।१७८) एवं याज्ष० (१९१) ने झौद्ध को ब्राह्मण की शूद्या पत्ती से उत्मन्त माना है । 

कतिपय कैखकों ने शौद्ध को छोड़ दिया है, यथा पुराने छेखक गौतम, फोटिल्य एवं हारीत । हारित ने 'सहस्तादुष्ट' नामक 

एक पुत्र का नाम लिया है, जो सम्भवतः कृत्रिम हैं। मनु ने केवछ १२ पुत्रों के नाम दिये हैं (९।१५८)। उन्होंने 


भवदच कानीन: स्वैरिण्यां बदन जायते ॥ दत्तः क्लोत: कृत्रिमश्च उपगच्छेत्‌ स्वयं चगरः। सहोढों ज्ञातिरेताश्च 
हीनयोनिधुतदइच यः ॥। पूर्वपूर्वतमाभाव॑ मत्या लिप्सेत वै सुतम्‌ | उत्तमाहँबरात्पुंसः कांक्षन्ते पुन्ममापदि ॥ आदिपर्व 
(१२०।३३-३५) | हमारी समझ से ज्ञातिरेता झौद्र के समान सहोढ एवं हीनमोनिबयृत का विशेषण है । यह अब 
लोकनीय है कि अनुशासनपर्व (४९।३-११) ने कुछ मिकाकर बीस पुत्रों के नाम शिनाये हैं, बोर बहुतों के बारे में 
चिलक्षण संज्ञाएँ दी गयी हैं, यथा--औरस (अनन्तरज), निरक्‍तज (क्षेत्रज), प्रसुतव (अनियोगोत्पल्न), पतितात्स्व- 
भार्यायां जात और दत्त, क्रीत, अध्युद्ध (सहोढ), अपष्यंस्तज (अथरति अनुछोम), कानीन, अपसद, चाण्डाछ, ब्रात्य, 
वैद्य, मागघ, चामक एवं सूत) । अनुशासनपर्व (४९।११) में आया है कि इन पुत्रों को पुत्र-स्यिति को अस्वीकार नहीं 


|०१ 30 । |हह के शा 


फिया जा सकता । उसका कहना है (४९२०-२१) कि यदि कोई पुत्र अपने माता-पिता द्वारा त्याग दिया जाय -ड 
और उसे कोई अन्य पाले तो वह पालने दाछे का पुत्र कहा जायगा और कानीन एवं अध्यूढ (सहोढ) के संस्कार अपने ग्ट् 
पुत्र के समान ही किये जाते हूँ । ह ग््य 





<८टरे घर्मषास्ण का इतिहात्त 


पुन्निकापुत्त को उनके साथ नहों गिनाया है, गद्यपि उन्होंने अन्यक्ष (९।१२७ एवं १३४) पृतन्रिक्ता नाभ दिया है और उसे 
पुत्र के बरावर कहा है । इसी से बृहस्पति ने कहा है कि मनु द्वारा उल्लिस्चित १३ पन्नों में ओरस्त एवं पुश्निका.(पृत्र के 


समान ग्रहण की गयी पुत्री) को कुछ चलछतानेवाल्ले फी संज्ञा सिली है । वशस्चिष्ठ (१७।१२) मे बलपूर्वक कहा है कि प्राचीन' 


ऋषियों ने केवल १२ पुत्र ही मानते हैं और यहू सत्य है कि प्राचीन लेखकों में अधिकांश ने ६२ संड्या ही गिनायी है। 
(द्वादषा इत्येव पुत्रा: पुराणदुष्टा:) | गौतम की ब्यारुपा करते हुए हरदतत ने तथा दत्तवामीमांसा ने पुत्रों के १५ प्रकार 
दिये हैं । * पन्द्रह की यह संल्या पुन्निका (पुत्र के समान नियुक्त कस्या) एवं पुन्निकापुण् (नियुक्त कन्या का पुत्र) दोनों 
को अछंग-अछूग छेकर पूर्ण हुई है। इसी प्रकार क्षेत्रज को भी दो भागों में बाँटा गया है; गर्भदाता का पृन्न एवं पत्नी 
(पत्नी के पति का) का पुत्र, तथा ऐसा पुत्र जो कहीं भी उत्पन्न किया गया है यह परद्रहर्वाँ तथा अन्तिम है। पराशर- 
ह्मृति (४॥२३-२४) ने कुण्ड एवं गोलक के अतिरिक्त कैबल पाँच पुत्रों की चर्चा की हैं । 

भागे कुछ लिखने के पूर्व मनु एवं अन्य छेखकों द्वारा दिये गये वारह या तैरह पुत्रों की परिभाषा देता आवश्यक 
है | औरस तो समान जाति की अपनी पत्नी से उत्पन्त पुत्र है। प्रुत्रिकापुत्र” दो प्रकार का है; (१) फोई पुष्रह्दीन व्यक्ति 
अपनों पुन्नो को पुत्र के सम्तान नियुक्त कर सकता है (वह पुत्रिका कही जाती हैं और पुत्र के समान भानी जातो है); 
(२) या यह किसी अन्य को यह कहकर दी जातो है कि 'मैं इस भातुहोन कर्या को आमभषणों ते अछंक्ृत कर तुमसे 
व्याहता हूँ, इससे उत्पन्त पुत्र मेरा होगा । इस श्थिति में दी गयी कन्या का पुत्र, अपने नाता का पुत्र हो जाता है | क्षेत्रज 
(पत्नी का पुत्र) वह हैं, जो किसी की पत्नी (या विधवा) से किसी सगोंच्र द्वारा या जो सगोत्र न हो उससे, नियोग नियम 
के अनुसार, जंब कि व्यक्ति (पत्ति) या तो मर गया है या वक्तीब (नपुस्क) है या किसी अप्षाव्य रोग स्ते पीड़ित हैं, 
उत्पन्त किया जाता है | वह पुत्र दत्तक या फ्ृत्रिम कहलाता है, जिसे माता या पिता विपत्ति-काछ में था स्नेहवण जछ के 


६६. भौरसः पुत्रिका बीजिश्षेत्रजों पुत्रिकासूतः । पौनर्भवह्व कानीनः सहोढो गृहसम्भवः ॥ दत्तः क्रोतः स्वय॑-दत्तः कृचिस- 
दचापविद्धक:ः । यत्र फ्वचोत्यादितवच पुत्राख्या दशा पञ्च च ॥ स्मृति (हरदत्त द्वारा गोतम २८।३२ की टीका में 
तथा दत्तकमीमांसा, पृ० ६८ में उद्धुत) । 'बीजिक्षेत्रज' में वोजिज एवं क्षेत्रज दोनों सम्मिछित हूँ । वीजो उसे कहते हैं 
जो नियोग-प्रधा के अनुसार पुत्र उत्पन्त करने के लिए नियुक्त किया जाता है, उम्री के पुत्र को बोजिज कहते हैं, 
कुछ लोग उसे बीजी एवं पति-पत्नी दोनों दक्कों का पुत्र कहते हैं। ऐसा ही मनु (९॥५१-५३), गौतम (४॥३) का 
कथन है । डा० जॉली (टैगोर लॉ छेक्‍चर्स) ने बीजिज को दूसरे व्यक्ति की पत्नी से उत्पन्न माना हैं, किन्तु यह 
अर्थ श्रटिपूर्ण है। और देखिये इस पन्‍्य का भाग २, अष्पाय १३, जहाँ बीजी, क्षेत्र (अर्थात्‌ पत्नी) एवं क्षैत्रिक 
का वर्णन है | तद॒त्‌ परस्त्रिया: पुत्रों दो सुतौ कुण्डगोकूफौ । पत्यो जीवति कुण्डः स्पान्मृतें भर्तरि गोछक: ॥ औरसः 
कत्रजक्चैव दत्त: कृतरिमकः सुत: । दणद्यान्माता पिता वापिस पुत्रों दत्तकों भवेत्‌ ॥ पराशर (४२३-२४) | छघु- 
आपइवलायन (२१।१४-१५) का कथन है कि यद्यपि कुछ ऋषियों के मत से कुण्ड एवं गोलक के संस्कार किये जाते हूँ, 
किन्तु ऐसा प्राचीन युगों में होता था, अब कलियुग में यह वजित है । 

६७, पुत्रिकासुतो दवेघा | तवाद्यमाह वसिष्ठ: (१७।१७)--अश्नातुकां प्रदाध्यामि तुम्य॑ कन्यामलंकृताम्‌ । अश्याँ यो जायते 
पुत्र: स में पुत्रों भविष्यति ॥ इति । अन्त्यमाहु स एव--सृतोयः पुत्रिकेत--इति । अस्मिन्प्त कन्ययँव पितुरौर्ष्व- 
देहिकादि कार्यम्‌ | ब्य० मयुस्त (पु० १०७) | ऊपर प्रथम अर्थ में पुत्रिकापुत्र को “पुन्निका एवं पुत्र: (कर्मधघारय 
समास) और दूसरे अर्थ में पुत्निकापाः पुत्र: (तत्पुदष समास) कहु। गया है । यही बात भिताक्षरा (याज्ञ० २१२८) 
वे भी कहो है । 
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मुल्य और गोण पुत्रों की व्याख्या ८८१३ 


'जाष दे देते हैं और जो छेनेवाले की जाति का ही होता है। उसे कृत्रिम को संज्ञा मिक्ती है जिसे कोई व्यधित अपना 
तर बनाता है, ऐसे पुत्र फी जाति बनाने बाले के समान ही होती है और बह अच्छे एवं बुरे की पहचान करने में दक्ष 

होता है तथा पुश्न की सभी तिश्षिप्टताओं से युक्त होता है | उसे गूढ़ोत्पस्न या गुढ़ज ( बौधायन एयं याज्वल्फ्य के मत से ) 
क्‍ कहा जाता है, जो किसी के घर में जन्म छेता है, किन्तु उसके पित्ता ( जन्मदाता ) का पता नहीं होता; वहू उम्ती का 
॥ होता है जिसकी पत्नी से वह उत्सन्‍्त होता है । उसे अपविद्ध कहते हैं, जो अपने माता-पिता या उनमें त्ते किसी एक द्वारा 
"त्याग दिया गया हैं और जिसे कोई अपने पूंन्र के समान ही ग्रहण करता हैं । कानीन पुत्र यह हैं जिसे अविवाहित 
( कुमारी ) झान्‍्या अपने पिता के घर में गुप्त झूप से जदतों है, और जो उप्तका पुत्र हो जाता हैं जिसे वह आगे चलकर 
व्याहती है सहाठ ( वबु अर्थात्‌ दुलहिन के साथ प्राप्त ) उक्त ह्तञ्रों का पुत्र हैं जो वियाह के समय गर्भवत्ती रहती 
है, चाहे यह बात होनेबाले पत्ति को ज्ञात हो या बन्जञात हो; यह पुत्र उसका पुश्र कहछाता है जो गर्भवती से विवाह 
फरता है । क्ीत ( बरदींदा हुआ पुत्र ) यह है जिम्ने पुत्र बनाने के छिए कोई उसके म।ता-पिता से खरोदता है, चाहे वह 
गुणों में समान हो या जसमान | पौनर्भव ( पुननिवाहित स्त्रो का पुत्र ) वह है जिम्ते अपने पति द्वारा छोड़े जानें या 
विधवा हो जाने पर कोई दुत्ी स्वेच्छा से किसी अन्य व्यक्ति से वियाह् करने के उपरात्त जनती है। स्वयंदत्त ( अपने 
से दिया गया पत्र ) वह है ज़ो अपने माता-पिता के नष्ट हो जाने पर या उनके द्वारा स्यक्त होने पर स्वय॑ अपने को 
किसी को दे देता हैं। वह पुत्र, जो किसी ब्राह्मण द्वारा विषयात्तकत होने पर किसी शाद्ा परनी से उत्पन्त किया जाता 
है, पारदाब ( या शौद्र ) कहलाता है, क्योंकि वह जीवित रहुते भी छाव के समान हूँ । 


ऊपर वर्णित बारह या तेरह प्रकार के पुत्रों की लम्बों सूची देखकर बहुत-प्ते विद्वानों ने इतने पुत्रों की भआावदयकता 
एवं मूछ के विषय में बहुत्त-ते अनाउ-सनाप एवं अययायं सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया हूँ। डॉ० जाँछों का 
कथन हैं कि भारतोय कुछ-व्यवहार में यह एक अत्यन्त अनोखी बात है कि बारह प्रकार के पुत्रों को मास्पता भिज्ी है, 
जिनमें छुछ तो माता के अवैध संत्तर्ग के परिणाम हैं ओर पिता के रक्त-सम्बन्धच से उनका कोई नाता नहों है। इसके मु 
फारण के मूक्त में है पुत्न-प्राप्ति के प्रति असामान्य महत्ता-प्रदर्शन, क्योंकि स्मृतियों ने पित-अआाद्ध को महंत्ता दी है. और 
बह भी पुत्र द्वारा सम्पादित होने पर; तथापि आरम्भ में इस महत्ता के प्रति आधिक पहलछू ही एक बड़ा तत्व था, अर्थात्‌ 
कुछ के लिए, जहाँ तक सम्भव हो सके, अधिक-से अधिक दाक्तिशाली कार्यकर्ताओं को प्राप्ति की जा सक्के । बिंद्वान्‌ लेखक 
के कहने का तात्पर्य तो यह हुआ कि मानो स्मृतियों मे सभी प्रकार के गौणपुत्रों को आध्यात्मिक कल्याण का माध्यम माता 
हैं, और मानो एक व्यक्ति सभो धरकार के पुत्रों को या अधिकांश को पुत्र के समान अपने यहाँ रख छोड़ता हैं। डॉ० जाँछी 
दोनों यात्तों में त्रुटिपूर्ण है । प्रुभिकापुत्र, क्षेत्रज एवं दत्तक पुत्रों की परिमाषा से हो यह व्यक्त हैं, जणैता कि बहुनन्सी 
स्मृतियों ने ऐसा कहा है, * कि जिते ओऔरसत पुत्र, पोच् या प्रपौत्र हो वह पुत्रिकापुत्र, क्षेत्रज पुत्र या दत्तक पुत्र नहीं रख 
सकता । यदि बारहों या तेरहों प्रकार के पुत्रों का मछो-माँति विड्क्ेपण किया जाय तो पता चलेगा कि प्राचीन छेल्लकों 
ने परिह्वितियों के बहुत कम अन्तर के आधार पर किये जानेवाल़े विमाजनों एवं उपधिभाजतों के छिए हो यह छम्बी 


६८, अपुन्नोइ्नैन विधिना सुतां कुर्वीत पुत्रिकाम्‌ । मनु ( ९१२७ );.- पितोल्सृजेत्युन्निकामनपत्योस्ति प्रजापति चेष्ट्वास्पदर्थ 
मपत्यमिति सं॑वाद्य । गौतम ( २८।१६ ); देवराद्रा सपिण्डाद्ा स्त्रिया सम्यह्ू नियुक्तया | प्रजेप्सिताधिगन्तव्या सत्ता- - 
नस्य परिक्षये ॥ मनु ( ९५६ ); अपु त्रणैव कर्तव्य: पुत्रप्रतिनिधि: सृद्रा । पिष्डोदक्क्रियाहेंतोर्यस्माततस्मात्ययत्नतः || 
अन्ि ( ५२, दत्तकप्रीमांसा पु० ३ एवं दत्तफचन्द्रिका पृ० २ ) । ः ॥ 

बुछ 
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८८४ घर्मधास्त्र फा इतिहास 


ताछिका उपस्थित की । देवक के आधार पर बहुत से पुभां के प्रकार तीन या चार कोटियों में रल्तें जा सकते हैं ।** दत्तक, 
क्रीत, फ़ुत्निप, स्वयंवत एवं अपविद्ध नामक पाँच पुत्र ऐसे हैं जो विभिन्‍न परिस्यितियों के अन्तर्गत सम्बद्ध होते हैं । 
इनमें कोई भी माता के अवैध संसर्ग का फू नहीं है । एक हो बात, जो सब में पायी जातो है, वह यह है कि से किसो 
व्यक्ति के पुत्र होते हैं और दूसरे द्वारा अपने पुत्र के रूप में ग्रहण किये जाते हैं | इसी प्रकार पौनभंव एवं ज्ञोद्न व्यक्त के 
ही वैधानिक पुत्र हैँ, किन्तु उनके साथ तिन्‍दा की भावना छगो हुई है, क्योंकि प्रथम के विषय में माता ने पुनविवाह किया 
( जिसे स्मृतियों ने बहुत गहित माना है ) और दूसरे में दूसरे व्यक्ति ने शद्रा नारी ते विवाह किया ( यह भी स्मृतियों 
हारा गहित माना गया है, किन्तु मता नहीं किया गया है, जैसा कि याज्ञ० १।५६ ने कहा हैं ) | मनु ( ३॥१८१ ) ने हिज 
के पौनर्भब पुत्र को द्विज ही कहा है, किन्तु उसे श्राद्ध के समय आमस्त्रित किये जाने के अयोग्य ठहराया है । पुन्निका ( पुत्र 
के समान नियुक्त कन्या ) व्यक्ति को अपनी पुत्रो है और पुन्रिकापुन्न व्यक्ति का अपना पोन्र है, ये दोनों गोद लिये जाने 
के विशिष्ट उदाहरण हैं, और यहाँ माता के अवैधानिक संसर्ग की तो बात ही नहीं उठती । तो, तेरह प्रकार के पुत्रों 
में नौ पुत्र अवैधानिक संतर्ग से पूर्णतया अछते हैं। अब चार बच रहते हैं; क्षेत्रज, गूढोंत्पन्त, कानीन एवं सहोढ | क्षेत्रज 
की अपनी विदिष्ट कोटि हैं और वह संसार भर के अधिकांक्ष प्राचोन देशों के एक प्रचलित व्यवहार का अवद्योप मात्र 
. था, जिसे ईसा की कई छाताब्दियों पूर्व आपस्तम्व एवं उनसे पूर्व के लेखकों ने गहित मान लिया था । किन्तु यह वात कही 
जा सकती है कि मध्यकाक के कुछ छेखकों ने दत्तक, क्रीत आदि गौण पुत्रों में ते बहुतों को ओशस पुत्र केन रहने पर, 
किसी व्यवित हारा रखे जाने की व्यवस्था दी है । अनुष्लासनपर्व ( ४९॥२०-२१ ) एवं नीलकण्ठ की टीका हारा यह 
अभिव्यक्त है कि स्मृतियों ने इस बात पर बज्त दिया था कि ऐसे पुत्रों के संस्कार अवश्य कर दिये जाने चाहिए, अन्यथा 
उन्हें उनके माता-पिता छोड़ देंगे या बेचारे अवैधानिकता के गहन गह्लर में पड़े रह जायेंगे । 
इस विभिल्‍न प्रकार के पुत्रों के स्थान एवं उतके अधिकारों के विषय में सूत्रों एवं ह्मुतियों के बचनों में बड़ा 
मतभेद एवं सन्दिग्घता पापी जाती है । गौतम ने, जो सम्भवत: ज्ञात प्राचीन सूत्रकारों में सबसे प्राचीन हैं, प्रन्निकापुत्र 
को दसवाँ स्थान दिया है, बौधायनत, कौटिल्प, याज्ञवत्क्य, बृहस्पति एवं देवक ने उसे दूसरा स्थान दिया है तथा वस्तिष्ठ, 
बांख-लिखित, नारद एवं विष्णु ने उत्ते तौसरा स्थान दिया है। मनु, गौतम, बीबायन, बृहस्पति एवं ब्रह्मपुराण के अति- 
रिक्त (जिनहोंते दत्तक को ततीतरा या चौथा र्वान दिया है), अधिकांश छेखकों ने दत्तक को बहुत ही हीन स्थान दिया है | 
कुछ ग्रन्थों में बारहों प्रकार दो कोटटियों में रखे गये हैं। गौतम ( २८।३०-३१ ) के मत से भौरस, क्षेत्रज, वत्तक, कृत्रिम, 
गुढोत्पक्न एवं अपविद्ध रिक्यभाज ( रिक्‍्याघिकार पानेवाक्ले ) हैं और सगोत्र ( अपने पिता के गोत्र वाछे ) कहे जाते 
हैं, किन्तु अन्‍य दोष छः प्रकार केवल गोत्र प्रहण करते हैं अर्थात्‌ गोत्रभाज होते हैं किन्तु सम्पत्ति नहीं पाते ( रिक्याधिकारी 
नहीं होते ) बौधायन० ( २।२।३६-३७ ) ने भी रिक्‍यभाज एवं गोन्नभाज द्ाब्दों का व्यवहार किया है किन्तु गौतम 
से अन्तर दिखाकर पुनत्रिकापुनत्न को रिक्‍्यभाजों के अन्तर्गत रखा है और उस्ते गोत्रमाजों से पुथक्‌ कर दिया हैं।”” दूसरा 


६९. एते हादगा पुत्रास्‍्तु सन्तत्यर्थमुदाहुता:। आत्मजा: परजाएचब छव्घा यादुच्छिकाप्त्या || देवक़ ( दायभाग १०७, 
पु० १४७; वि० २०, पु० ५५०; हरदत्त, गौतम )। ओऔरस, पुत्रिका, पौतर्भव एवं छौद्र आर्मज' कहे जायेंगे; क्षेत्र 
'प्रज' कहा जायगा; दत्तक, कृतिम, क्ोत, स्वयंदत्त एवं अपविद्ध 'छड्घ' कहे जायेगे ( और 'परज' भी ); तया गृढज, 


कानीन एवं सट्दोढ “पादुच्छिक ,कहे जायेंगे | 
७०, पुशत्रा ओऔरतसक्षेत्र जदत्तकृनिभगृढ़ोत्पत्तापविद्धा._ रिक्यभाजः | कानीनसह्ीढपौनर्भवपुत्रिकापुत्र स्वयदत्त क्ीता 
* गोत्रमाज: । गौतम ( २८।३०-३१ ); एते गोजमाजों गोत्रमेव केवल भजन्ते न रिक्‍यम्‌ | पूर्वे तु रिक्यभाजों 


श्र का ह ड़ 
आओ ७५ ञ्हे ४ 
। च् है लक || ॥ 
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गौण पुत्रों के लांछन का परिहार <८५ 


विभाजन [प्रत्येक में छः) है--घन्धुदापाद या दापादवान्थव (पतु ६॥१५८-१५९; नारद, दापभाग, ४७) एवं अवाषाद- 
वाम्धव (मनु ९।१६०; वसिष्ठ १७ रेट; नारद, दायभाग, ४७) | मनु के अनुसार पहुछे दल में ये हँ--ओरस (पुन्रिका 
भी), क्षेत्रज, दत्त, फ़ृतिम, गुद़ोत्पन्न एवं अपविद्ध । ये कछोग वस्थुदायाद या दायाबबास्धव इसलिए कहे जाते हैं कि ये 
अपने पिता एवं दायादों (सस्निकट के उत्त राधिकारियों के अभाव में) की सम्पत्ति पाते हैं । दूसरे दल में ये हैं (मनु ९। 
१६०)--कानोन, सहोढ, क्रो, पोनर्भंव, स्वयंवत्त एवं शौद | ये लोग केवल बान्धव हैं. अर्थात्‌ ये अपने पिता का 
गोत्र ग्रहण करते हैं, किन्तु पिता के दायादों की सम्पत्ति नहीं पाते | स्पष्ट है, इस विषय में भी स्मृतियों में मतंक्‍्य 
नहीं है । वसिष्ठ० (१७७५-२५), झंख-लिखित (वि० २०, पृ० २४७), नारद (दायमाग, ४७) एवं हारीत ने प्रथप दल 
में औरस, क्षेत्रज, पुनत्ििकापुत्न, पोनर्भव, फानोन एवं गूडज को रखा हैँ और छोप दूसरे दल में हूँ । कोटिल्य का कथन 
है कि केवछ औरत अपने पिता के दायादों का उत्तराबधिकार प्राप्त करता है, और अन्य (जो पिता द्वारा उत्तन्त नहीं 
हैं) केवछ पालने वाले पिता का उत्तराधिकार पाते हैं, दायादों का नहीं (अर्थशास्त्र ३७) । गौतम (२८।३२) के मत 
से फानीन तथा अन्य गोन्रभाज पुत्र (२८।३१) औरस तथा अन्य रिक्‍्यभाज पुत्रों के अभाव में पिता की सम्पत्ति का एक- 
चौथाई भाग पाते हैं और सम्पत्ति का शोषांश सपिण्ड छोग ले लेते हैं; किन्तु कौटिल्य, देवक एवं कात्यायन (८५७) के 
मत से वत्तक, क्षेत्रज तथा अन्य पुत्र यदि वे पिता की जाति के हैं तो औरस के उत्पन्न हो जाने से केवल्त एक-तिद्दाई 
का अधिकार पाते हैं, किन्तु यदि वे असमान वर्ण के हैं तो उन्हें केबल (ओरस के उत्पस्त हो जाने के उपरान्त) भोजन- 
वस्त्॒ मिलता हैं। यदि पुत्रहीन व्यक्ति अपनी पुओ्री को पुत्रिकां बनाता हैं या अपने को क्लीब (नपुसक) समझकर क्षेत्रज 
था दत्तक पुत्र छेता है और आगे चल्लफ़र उसे औरस पुत्र प्राप्त हो जाता है, तो ऐसी स्थिति में विभाजन को क्‍या गति 
होगी, इस विषय में मतैयय नहीं है। मनु (९।१६३) का कथत है कि कैब ओऔरप्त को ही सम्पूर्ण पैतुक सम्पत्ति पाने का 
अधिकार है, अन्य प्रकार के पुत्रों को निर्दयता के दोप से बचने के लिए केवल भोजन-बच्त देना चाहिए | किन्तु उम्र 
स्थिति में जब पुन्निका के ग्रहण-उपरान्त जऔौरस उत्पन्त हो जाता है तो मनु (९।१३४) ने ज्यवस्या दो हैं कि दोनों को 
बराबर-वरावर मिलना चाहिएं । मनु (९।१६४) ने औरस के लिए कहा है कि वह क्षेत्रज का पाँचवाँ या छठा भाग दे 
दे । विभिन्‍न प्रकार के पुत्रों के स्थान एवं उनके भागों के विषय में जो विरोधी एवं सन्दिग्ध बातें पायी जाती हैँ, उससे 
एक अनुमान निकाछा जा सकता है कि कई प्रकार के पुत्रों को संझ्या या प्रया बहुत प्रचकछित तहों थी ओर सामान्यतः 
उत्तको मान्यता नहों प्राप्त भी, यह केवल कुछ स्थानों एवं जातियों में प्रचकतित थों और प्राचीन स्मृतियों के समय में भी 
एक प्रकार से मुृतप्राय थी । 

गूढज, कानीन एवं सहोढ के विषय में यह कहा जा सकता है कि वे अरवैधानिक संसर्ग के फल है किन्तु किसी 
के द्वारा तो उनका पालत-पोपण होता हो चाहिए । किस्तो को तो उनकी जोविका के छिए प्रवन्ध करता चाहिए ही भोर 


गोत्रभाजदचौरसेन सहाभिघानात्‌ । सर्वे चैते सजातोया: । हरदत्त । रिक्यभाज का बर्य यहाँ स्पष्ट नहीं हैं। क्‍या 
इसका अर्थ यह है कि 'बे अपने पिता एवं बन्बुओं को सम्पत्ति ग्रहण करते हैं? या इसका अर्थ यह हैं कि वें 
केवल अपने पिता की सम्पत्ति छेते हैं तवा औरों को नहीं ? देवकू का मत है कि भ्रम अर्थ में वन्धुदायाद को 
सम्पत्ति भो सम्मिलित है, “तेषां पड बन्धुदायादा: पूर्वेन्ये पितुरेव षटू । देवक (दायमाग १०७, पृ० १४७) ! 
भिताक्षरा (याज्ञ़० २१३२) एवं दायभाग ने प्रथम अर्थ को ही लिया है--औरसादय: पड न केवछ पितृदायद्रा: 
फिन्तु बन्घूनामपित्त पिण्डादीनां दायहराः। अन्यें परभूता: ,पितुरेव ,परं॑ दायहरा न सपिण्डादीनाम । दायमाग 
[ १०८, पृ० १४७) । स्वयंजातः पितुबन्धूनां कु दायाद: | परजातः संछकतु रेव न बन्धूनाम्‌ । अर्थशास्त्र (३ [७] । 


है 


<८ ६५ यर्मदात्त का इतिहास 


किसी को तो उनका अभिभावक होना हो पड़ेगा । जब स्मृतियां उन्हें उनकी माता के पत्ति की संतत्तिरूप में ग्रहण करती 
हैं तो यह स्पष्ट है कि उन्होंने उसफे भरण-पोषण एवं रदाण की व्यवस्था फर दो हूँ । बृहस्तति का कथन हूँ फि झदि दत्तक, 
अपचिद्ध, फ्रीत, फुत एवं श्ोत्र शुद्ध जाति एवं शुद्ध फर्म के हैं तो वे भष्यम कहछाते हैं, किन्तु क्षेत्रण, पॉसर्भव, फानीन, 
सहोढ एयं गृह़ज सज्जनों हारा गह्धित माने जाते हैं ।** कानोन कुमारी कन्या का पुत्र है, अतः वह तब तक अपनी कुमारी 
माता के पिता के यहाँ रहता है जब तक उसकी माता विवाहित न हो जाय (याज्ञ ० २१२९), किन्तु जब कुमारी विवा- 
हित हो जाती है तो वहू उप्तके (माता के) पति के संरक्षण में चला जाता है (भनु ९१७२) | इस बात से स्पष्ट हू 
कि पुत्र बाली कुमारी से विवाह करने के छिए जो व्यक्ति ससनद्ध होता है वह उसके पुराने दोषों को क्षमा कर देता है । 
इसी भाँति सहोढ के विपय में भी कहा जा सकता है किया तो वह विवाह करने वाले से उत्पन्त हुआ हैं था उप्तके होने 
याक्ले पिता ने अपनी होनेवाछी पत्नी के दोषों को क्षमा कर दिया है | इससे प्रकट होता है कि जब इस प्रकार प्ले पत्ति ने 
प्रकट रूप से कोई विरोध नहीं किया तो फिसो को भी यह कहने का अधिकार नहीं है और न॒ प्रमाण उपस्यित करने की 
आवश्यकता है कि कानीन या सहोढ़ पुत्र छोड़ दिया जाय । यहु बात गूढज के विषय में भो प्रयुवत है । 

हमने इस प्रन्य के भाग रे के अध्याय ११ में देख लिया है कि यदि पत्ली व्यभिचार की दोधी है तो पति को उत्ते 
शुद्ध करने के कुछ अधिकार प्राप्त हैं, किसतु यदि वह क्षमा कर दे तो स्मृतियाँ उसे यह नहीं आज्ञापित करतीं कि वह उसे 
त्याग दे । ये त्मुतियाँ, यथा >गोतम, वर्धिष्ठ एवं तारद, जो स्त्रियों के व्यभिचारों के प्रति कठोर हैँ, गूढण फानीन 
एवं सहोढ को गौणपुत्र के रूप में ग्रहण करतो हैं । इन दो प्रकार के मनोभावों को हम इसी रूप में सुछक्षा सकते हैं 
कि जब पति वियाह करके स्त्री के नैतिक दोषों को क्षमा कर देता है, तो स्मृतियों ने भी अवैध संसर्ग ते उत्पन्न पुत्रों 
के भरण-पोषण, रक्षण एवं उत्तराधिकार फी व्यवस्था दे दी है ॥ पौनर्भव, कानोन, सहोढ एवं गूढज के विषय में सब्य- 
काछ के टोकाकारों में भी मतभेद रहा है। मेघातिथि (मनु ९५।१८१) ते उन्हें केवल भोजन-बल््च का अधिकारी माना 
है, किन्तु मितताज्ञरा (याज्ञ० २।१३२) ने कानोन एवं अन्यों को औरत तथा अन्य पुत्रों के अभाव में पिता की सम्पत्ति 
का अधिकारी माना है | मिताक्षरा (याज्ञ ० १॥९०) का कथन है कि कानोन, सहोढ एवं गृढ़ज व्यभिचार के फछ होने के 
कारण अपनी माता के पति की जाति के नहीं कहे जा सकते, वे सवर्ण पुत्रों, यहाँ तक कि अनुल्लोम एवं प्रतिलोम पुत्रों से 
भी वास्तव में भिन्‍न हैं । | । 

गौण पुत्रों से प्राप्त होने वाले आध्यात्मिक फल के विषय में बहुत कुछ कहा जा सकता है । वैदिक एवं स्मृति- 
साहित्य में पुत्र के बिपय में जो स्तुति-गान है बहु औरस पुत्र के ही छिए हैं। मनु (९॥।१८०) का कथन हैँ कि औरस 
एवं पुश्निका के अतिरिक्‍त जो क्षेत्रज आदि ग्यारह प्रकार के पुत्र हैं वे वास्तविक पुत्र के प्रतिनिधि मात्र हैं और घामिक 
क्ृत्यों को समाप्त न होने देने के लिए नियन्त्रण-स्वरूप उनकी मान्यता प्रदान हुईं है। मनु (६॥१८१) ने अन्तिम 
निष्कर्ष दिया है कि क्षेत्रज-जैसे पुत्र, जो दूपरों के बोज से उतन्‍्त हैं, वाघ्तव में उन्हीं के पुत्र हैं जिनके बोज से उनकी 





७१. दत्तोध्पविद्धः क्रीतइंच कृतः शौदस्तथत चल | जातिशुद्धा: कर्मझुद्धा मध्यप्रास्ते सुता मताः॥ क्षेत्रजो गहितः सदृभिस्तथा 
पौनभंत्र: सुतः । कानीनइच सहोडइच गुड़ोत्पन्नस्ताथेव चे॥ बुह॒त्पति (वि० २०, पु० ५५२) हारीत (बि० र०, 
पृ० ५५२) ने क्लोत, स्वयंदत्त एवं झौद को फाण्डपुष्ठ' की संज्ञा दी है । शाद्वापुत्रा: स्वयंदत्ता ये चैते क्रीतकास्तथा | 
सर्वे ते झौद्विका: पुत्रा: काण्डपुष्ठा न संशपः ।। स्जरकुल पृष्ठतः कृत्वा यो वै परकुल ब्रजेत्‌ । तेन दुुुच रितेनासौ 
काण्डपृष्ठो न संशय: ॥ 'काण्डपुष्ठ' का छड्दार्य है 'जों अउनो पोठ पर बाणों को केकर चछता है” (सम्भवतः वह 


शराहमण जो आयुचनीवी है) । 
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उत्तत्ति हुई है; थे उनके पुत्र नहीं हैं जो उन्हें प्रहण करते हैं। बृहस्पति ने लि्ता हैं--- मनु ने क्रम से तेरह पुत्रों की 
गणना की है, किल्‍्हु उनमें 'केवल बोरस एवं पुन्षिफा ही कुछ को चछाने के लिए समर्थ हैं। जिस प्रकार घी के अभाव 
गे यज्ञ के समय ते को अच्छा कहा गया है उत्ती प्रकार औरस एवं पुत्रिका के अभाव में अन्य पुत्रों के ग्यारह प्रकारों 
फो मान्यता मिछी है (वे केवल प्रतिनिधि हैं न कि वास्तविक) ।? * यद्यपि याज्षू० (२१३२) ने घोषित किया है कि 
बारह पुन्नों में धत्येक क्रमानुसार प्रत्येक पूर्ववर्ती के अभाव में उत्तराधिकार पाता है, किन्तु पिण्डदान के फर्म में इनकी 
योग्यता पृथक्‌-पुथफ्‌ होती है । इस विषय में मनु (९१६१) कोई सन्देह नहीं छोड़ते; ““उस व्यक्ति को जो क्षेत्रज जैसे 
होन पुत्रों के द्वारा नरकों के अंघकार से बाहर जाना चाहता है, बैसे ही फल प्राप्त होते हैँ जो उस व्यक्ति को मिलते हैँ 
जो छेद वाल्ली नौका से जल फो पार करना चाहता है ।” इसका तात्पर्य यह है कि ग्योण पुत्रों से वह आधष्यातिक अथवा 
धामिक फल्ल नहीं प्राप्त हो सकता जो औरस पुत्र से प्राप्त होता है। मेंबातिबि (मनु ९१६६) एवं दत्तकमोमांसा ने 
इसे स्पष्ट कर दिया हैं । 

कौरस्त पुत्र ढ़ारा सबसे महत्वपूर्ण आव्यात्मिक छाम होता है, प्रतिनिधि पत्रों से बहुत कम प्राप्त होता हैं । 
विधवा पुन्नहीन पत्ति का श्राद्ध कर सकतो है, किन्तु वह पावंण श्राद्ध नहीं कर सकती, अतः उसका कर्म उतना छाभत्रद 
नहीं होता शितना कि पुत्र हारा सम्पादित। जैमिनी (६॥३।१३-४१) ने प्रतिनिधि के विषय में कई सूत्र दिये हैँ । मुख्य 
निष्कर्ष यह है कि सामान्यतः बेबता (वेद द्वारा किसी यज्ञ में पुजा के लिए निर्वारित देवता), अग्ति (आहयनोय तथा 
अन्य पूत अग्गियाँ), मल्त्र॒ (जो किसी कर्म में कहा जाता है), कुछ किया-प्ंत्कार जो किसी विशिष्ट यज्ञ में फिये जाते 
हैं (यया दर्श-पूर्णमास में 'समिधों यजति' जादि) तथा स्वामों (याज्ञिक या यबजमान) के छिए कोई अन्य पअतितिथि नहीं 
होता । शवर (जैमिनि ६।३।३५) ने ह्वष्ट किया है कि वैदिक क्रिया प्रतिनिधि की नियुक्तित से असम्पूर्ण हो जाती हैं 
और उम्तस्ते घाधिक कृत्य का पूर्ण फछ नहों प्राप्त होता । सत्यापाइश्नौतसूच्र (२।१) का कथन है फि याज्ञिक, पत्नो, 
पुत्र, ज्यान (देवा), फाल आदि का (वृदिक यज्ञ या कृत्य के छिए) कोई अन्य प्रतिनिधि नहीं हो सकता । अतः स्पष्ट है 
कि अति शक्राचीन लेखकों द्वारा प्रस्तुत दृष्टिकोणों में, जहाँ तक प्रतिनिधि « पुभ्रों द्वारा भाष्यात्मिक फल-्राप्ति का प्रदन 
है, बहुत अन्तर पाया जाता हैं। मादव का ऐसा सहज स्वमाव हैं कि वह कठोर नियमों को सदकू बनाने का प्रयत्न 
फरता है, इसी से काछान्तर में ऐसा सोचा जाने छगा कि गौण पुत्रों से मी आध्यात्मिक कल्याण प्राप्त किया जा सकता 
है, यद्यपि बह जौरस पुत्र ते उत्पन्त कल्याण के बराबर नहीं हो सकता । छगभग दो सहल्ल वर्षों से ह्मृतियों ने क्षेत्रज 
एवं अन्य पुभों को वर्जित कर रखा है । बुहत्पति का कथन है कि मनु वे सर्वप्रथम वियोग की विधि का वर्णन किया हैं, 
किन्तु भागे उसे गहित कह दिया है, क्योंकि द्वापर एवं कलियुग में नियोग का व्यवहार असम्भव हैँ, क्‍योंकि सनुष्य के 
ज्ञान एवं तप का ह्वाप्त हो गया हूँ (देखिये इस प्रन्य का भाग रे अध्याय १३)। शौनक (अपरार्फ, १० ७३९) ने 
कलियुग में और एवं दत्तक के अतिरिक्त अन्य पुत्रों को वजित ठहरा दिया है | 

अब हम सभी पुत्रों के विषय में संक्षेप में छुछ दिप्पणियाँ उपस्थित करेंगे | 

ओऔरस--बौघा० (२।२।१४), मनु (९॥१६६), वस्धिष्ठ (१७१३), विष्णु० (१५२), कोटिल्य (३॥७) बादि 
ने उस पुत्र को ओरप्त कहा है जो घास्त्र द्वारा ब्यवस्यित नियमों के अनुसार विवाहित पत्नी से पति द्वारा उत्पन्त किया 





७२. पुत्नास्त्रयोदशा: प्रोक्ता मनुता येनपूर्वक्च:॥ सन्तानकरणं तेषामौरस: पुत्रिका तथा ॥ भ्ाज्यं विना यया तैल 
सदुभिः प्रतिनिधि: ह्मृतम्‌ । तथैकादक्षपुत्राह्तु पुत्रिकौरसयोविना ॥ बुहस्पति (अपरार्क, पु० ७३३ जे नि०, 
पू० ४२९) । 


दंटंट॑ धंमंवाएंज का इतिहास 


जाय | आपस्तम्ब एवं बौधायन के मंत से यहीं पुत्र औरस है जो पत्ति की जाति वाली पत्नी से उत्पन्न हो। किन्तु यह 
एक आदर्शावादी दृष्टिकोण है। मिताक्षारा (याज्ञ० २।१३३), पारिजात, अपरार्या आदि ने उस पुत्र को भी औरत कहा 
है जो अनुछोम क्रम का है; यथा ब्राह्मण का क्षत्रिय पत्नी से या क्षत्रिय का वैश्य पत्नी से । एक अपवाद है ब्राह्मण का 
पुत्र बाद पत्मी से, जिसे शौद्र या पारक्षव की संज्ा मिलो है और जो पारिमाषिक औरसों से भिन्‍न माना गया है। 
औरस पुत्र की स्थिति तभी मान्य है जब कि उत्तका बीजारोपण एवं जन्म्र विवाह के उपरान्त ही हो, ऐसा सभी दुमृत्ति- 
कारों का कथन है | 

ऋग्वेद-काल से ही लोग औरत पुत्र के लिए प्रार्थना करते आ रहे हैं और दूसरे के पुश्न को गोद छेते में अरुचि 
प्रकट करते रहे हैं। ऋग्वेद (७/४।७-८] के ऋषि ने घोषित किया हैं--''क्योंकि दूसरे का (जो सम्बन्धित नहीं है) 
घन (पुत्र) नहीं लेता चाहिये, अत: हम अपने घन (अपने शरीर के पुत्र) के स्वामी हों; हे अग्नि, दुसरे का बच्चा अपनो 
सन्‍्तान नहीं हो सकता; मूर्ख के विषय में ऐसा हों सकता है; वे हमारे पथ को श्रष्ड त करें। एक अपरिचित को, 
जो दूसरे का जन्मा हुआ है, भक्ते ही वह अति क्षोमनीय हो, नहीं ग्रहण करना चाहिए, उत्तके विषय में (अपने पुत्र के 
रूप में) मत में सोचना भो नहीं चाहिए। बह उसम्मी घर को (जहाँ से वहु आया था) चला जाता हैः एक दर्व्तिशाली, 
विजयी एवं नवजात पत्र हमारे पास आये ।* 

. आजकल न्यायाक्ृय द्वारा केबल भौरतस एवं दत्तक को ही मान्यता प्राप्त है, अन्य पुत्रों के प्रकार का प्रच॑छन 
नहीं रहा । किन्तु कुछ प्रान्तों में, यथा भिथिका (तिरहुत्त) में क़त्रिम एवं मलछाबार के नम्बूद्वी ब्राह्मणों में पन्निकापुत्र फो 
मान्यता वी जाती हैं । इस विषय में आगे मी लिखा जायगा | 

पुन्निकापुन्न--इस्तके दो अर्थों को हमते गत पुष्ठों में पढ़ लिया है। कौटिल्य (३॥७), याज्ञ० (२।१२८) एवं 
मनु (९१३४) ने पुत्रिका या पुत्रिकापुज को ओरस के सदृद् हो माना है । ऋग्वेद में भो पुन्निका को ओर संकेत मिलते 
हैं | वक्षिष्ठ (१७१६) ने पुत्रिका के सम्बन्ध में ऋग्ेंद (१।१२४७) को उद्घृत किया है जिसमें उषा के आगमन 
के विषय में चार उपमाएँ दी गयो हैं; 'उप्त छंन्रों के समान, जिसे भाई न हो और जो (अपने) पुरुष सम्बन्धियों के पात्त 
लौट आती हैं," मुस्कुर।तों हुई कुमारी के समान वह अपने सौन्दर्य कों अनावृत करती है । निदवत (३॥५) ने 
प्रथम भाग का अर्थ लगाया है कि जआातृहोन कन्या विवाहोपरान्त) अपने पिता की श्ाख्ता फो चलाने के लिए तथा 
अपने पिता के पितरों को पिण्डदान करने के लिए चली आती है और अपने पत्ति की शाखा में नहीं जाती | ऋग्वेद में 
कई एक हुपानों पर ख्ातुहोन कुमारियों को विवाह-सम्बन्धो कठिताइयों को ओर संकेत मिलते हैं; बे बहुधा विवाहित 


७३. प्रिषद्य ह्मरणस्प रेंक्णों नित्यस्प राय: पत्तय: स्पाम | न शेषों बग्ने अन्यजातमध्त्यचंतानस्प मा पथो वि दुक्ष: ॥ 
न हि प्रभायारणः सुशेवोध्न्योदर्यों मनसा मन्तवा उ | मधा चिदोकः पुनरित्स एत्या नो वाज्यमापकितु नव्यः॥ 
ऋ० (७।४॥७-८) | ये पद्म अस्पष्ट हूँ, विशेषतः प्रथम पद्य । ऊपर जो अर्थ दिया गया है वह अति प्राचीन 
लेखक यास्क (निरक्‍त ३॥१-३) का हैँ। यास्क्र का कथन है कि ये मन्त्र इस मत का समर्थन करते हैं कि पुत्र 
उत्पन्न करने बाछे का होता है न कि गोंद छेनेवाछे का--तदथ्यथा जनतितुः प्रजा एवमर्थीये ऋचाबुदाहुरिष्पामः । परि- 
पद्यम० ॥ मिछाइये जापस्तम्बधर्मसूत्र (२।६।१३।५)--'उत्पादयितु: पुत्र इति हि ब्राह्मणम्‌ ।” निर्णयप्षि-धु का कथन 
है कि 'न हिं प्रभाय' पद्म यह नहीं कहता कि पुत्रों को दत्तक रूप में छेना बजित है, प्रत्युत वह औरस की प्रशंसा में कहा 
गया हैं, नहीं तो यह शुतःशेप की गाया के नियम के विपरीत पड़ जायगा, जिम्तमें आपा है कि शुनःशेप को पुत्र-छप में ग्रहण 
किया गया भौर झुत्ःझ्षेप ने कहा है-'में आपका पुत्र बन जाऊँ।' नि. सि. (३, पूर्वार्ध, पृ० २५० )एवं० ऐ०ब्रा०(३३।॥५) । 





पी ७ है आओ 


विभिन्‍न पुत्रों को परिभाषां ८८ 


नहीं हो पातीं और अपने पिता के घर में ही पड़ो कौमार दश्चा में बूढ़ी हो जाती हैं ( देखिए ऋ० २।१७।७-अमाजरिव 
पिश्मों: सचा सती” एवं ऋ० ४४५।५) | 'अथर्ववेद' (१।१७।१) में आया है--' भ्रातृहीन बहिनों के समान वे श्रीहीन होकर 
रहूँ ।' याह्क ने अर्थ किया है कि जिस प्रकार आतुहीन कस्याएं विवाहित होकर अपने पतियों के कुछ के विकात्त में 
बाधक होती हैं और ( तपने पुत्रों दारा ) पिण्डदान पर भी नियस्त्रण रखतो हूँ, उप्ती प्रकार ये रक्त घमनियाँ आदि हूँ | 
इसो प्रकार यास्क ( निरुक्‍त ३॥४ ) ने ऋग्वेद ( ३३३१।१ ) को उद्घृत किया हुँ--' पत्ति घोषित [( भश्रण ) करता है कि 
पिता ( पश्मी के पुत्र को ) अपना पुत्र समझे । निरुकत ( ३।५ ) ने एक वैदिक बचत उद्घृत कर कहा है--भातृद्दीन 
(फन्या ) से विवाह नहीं करना चाहिये, क्योंकि बड़ ( अपने पिता की ) पुत्र हो जाती है । श्रातृहीन कुमारों स्पष्ट 
समझौते से पुत्र की भाँति नियुक्त की जा सकती हैं, किल्तु गौतम ( २८।१७ ) के मत से एक सम्प्रदाय ( जिसको बात 
उन्हें स्वीकार नहीं हैं) का सिद्धान्त यह था कि जअ्ञातृहीन कन्या केवक पिता की इच्छा से हो पुत्रिका बन जाती है, 
अतः उससे थिवाह नहीं करना चाहिये, क्योंकि ( बिना स्पष्ट प्रतिज्ञा के भी ) उप्तका पिता उत्ते अपनी पुनिका बनाने की 
इच्छा रख सकता है । मतु ( ३॥११ ) ते भी इसो प्रकार सावधान किया हैं । याजवत्यय ( १॥५ अरोशिणों अ्ामुमतीम ) 
के समय तक अआातृह्दीन कन्या से विश्वाह न करने की बात चलतो आयी थी, यद्यपि आधुनिक काल में बहुत-से छोग 
ऐस्ली कन्या से धियाह करने को सनन्‍्नद्ध रहते हैं, यदि उत्तका पिता घनी हो । मनु ( ९।१४० ) का कथन है कि पुश्रिकरापुन्न 
जौ तीन पिण्ड देता हैं वे क्रम से माता, मातामह एवं प्रमातामह के लिए हाते हूँ ॥ 

अब मछावार ( कैरल ) के नम्बूद्री ब्राह्मणों को छोड़कर कहीं भो किसी के द्वारा पुत्रिकापुत्र को मान्यता नहीं 
दी जाती । ऐसा छगता है कि 'स्मृतिचन्द्रिका ( ३२, पृ० २८५ ) को, जो मद्रास का एक प्रामाणिक ग्रन्य है, मछाबार 
में पुत्रिकापुत्र के प्रचक्तत की बात नहीं ज्ञात थी ।** 

क्षेत्रम--नियोग-प्रथा से ही इस प्रकार के पुत्रत्व की उद्भूति हुई है । हमने नियोग-प्रथा के विषय में विस्तार 
के साथ इस ग्रस्थ के भाग २ के अध्याय १३ में कछिख दिया है । एक बात की चर्चा वहाँ नहीं हुईं है, और वह यह है 
कि 'ब्रह्मपुराण' के कथन प्ले प्रकट होता है कि क्षेत्रज़ पुत्रों का प्रचलन क्षत्रियों में बहुत था, क्‍योंकि उन्हें ऋषियों ने 
दुष्कृत्यों के कारण श्ापित किया था कि उन्हें पुत्र न हों, या वें युद्ध में छगातार छगे रहूते थे ।/* बौघायन० 
( २।२।२१-२३ ) एवं कौटिल्य ( ३।७ ) ने घोषित किया है कि क्षेत्रज दो पिताओं का पुत्र होता है, उत्तके दो गोत्र होते 
हैं, वह दोनों पिताओं को पिण्ड देता है. ( यदि उसके उपरान्त ओरस पुत्र न उत्पन्त हो जाय तो ), दोनों को सम्पत्ति 
छेता है, औौर प्रत्येक पिण्ड देते समय वह दो नामों से सम्बोधित करता है। यह जानने योग्य है कि 'मिताक्षरा 
( याज्ञ० २।१२७ ) ने क्षेत्रज को हृच्यामुष्यायण कहा है । 'मदनपारिजात' ( पृ० ६५१ ) ने भी क्षेत्रज एवं दृचामुष्यायण 
को समानार्थक माना है । विवादताण्डव का कथन है कि दृग्यामुष्यायण एवं अन्तर्जातीय विवाहों से उत्पन्न पुत्र कलियुग 
में वजित हैं अतः उनके भागों के नियमों का विवेचन हम नहीं करेंगे ।7९ 


७४. अत एवास्माभिरसवर्णपुत्राणां दत्तकेतरेषां गौणपुत्राणां पुत्रिकायास्तत्सुतस्य चर भागविधयों न निवष्यन्ते संप्रत्यन- 


नुष्ठी यमानत्वादु वृथा च ग्रन्यविस्तरापत्तें: | स्मृतिच० ( २, पु० २८९ ) | 

७५. राज्ञां तु झापदंग्बानां नित्य॑ क्षमवर्तां तथा। भर्थ संग्रामशीछातां न कदाचिद्‌ भ्वन्ति ते॥ ओरसो यदि वा 
पुत्रस्त्वथवा पुश्रिकासुतः विद्यते न हि तेषां तु विज्ञेया: क्षेत्रजादयः ॥ ब्रह्मपुराण ( अपरार्क, पृ० ७३७ ) । 

७६. स एप द्विपिता द्विंगोत्रदव द्योरपि स्वघारिकयमाग्मवति | अथाप्युदाहरन्ति | द्विपितुः पिण्डदानं स्थात्‌ पिण्डे पिण्डे 
चू नामती । त्रमहच पिण्डाः षण्णां स्युरेवं कुर्बस्न मुह्ति ॥ इति | बौ० घ॒० सूत्र ( ३।२।२१-२३ ); जनपयितुरसत्पन्य- 





झँ जम * ५. 


८९० धर्मजाहत्र का इतिहास 


« देज़्क--इस पर श्लागे एक अध्याय में विवेचन होगा । 

फृलिम ( या कृत, तारद-दाय गाग ४६ )--मनु ( ९१६९ ), याशवल्क्य (२१३१), धौधायनघर्मसूत्र (२।२।२५), 
मिताक्षरा आदि के मत से फ्ृत्रिम वहु व्यक्ति ( उस्ते जो क्षपनाता है उसी की जाति का ), है, जिसके माता पिता नहीं - 
होते भौर जो सम्पत्ति के छाछच में अपनी सहमति से पुत्र बनता है । वह वत्तक पुत्र से निम्न बातों में भिन्‍न होता है; 
बह अपनी माता या पिता द्वारा नहीं दिया जाता, उसकी सहमति आवद्यक है, अर्थात्‌ प्राचीन भारतीय व्यवहार 
( कानून ) के अनुसार उसे बाछिग होता चाहिये | ऐसा पुत्र आजकछ केवछ मिथिछा ( तिरहुत ) एवं उसके पाद्बवर्ती, 
जनपदों में तवा मकाबार ( केरल ) के नम्बूद्री ब्राह्मणों में ही पाया जाता है | के 

गूहज--सम्भवतः ऋग्वेद ( २२९।१ ) के इस कशथ्वन में इसकी ओर संकेत है; “है घुतवह ( नैतिक व्यवहार 
ढोनेवाले ) एवं सतत प्रवहुमान ( क्रियाशील ) आदित्य लोगों, मुझे पाप से उसी प्रकार दूर रखो, जिस प्रकार गुप्त खूप में 
बछ्चा जननेवाली स्त्री ( उसे दुर करती है ) | 

फानोन--यहु गाम कन्या द्ाब्द से निकछा हैं। पाणिनि (४।१।११६ ) ने इसे कुमारी के बच्चे के अर्थ में 
प्रयुकत किया है ( कन्याया: कनीत च ) तथा काशिका ने इस विषय में कर्ण एवं व्यास को कानीन पुत्र कहा है । 'कानीन 
छब्द 'अथर्ववेद ( ५।५।८ ) में जाया है, 'बाजसनेयों संहिता! ( ३०।६ ) में “कुमारोपुत्र' आया है | नारद ( दायभाग 
१७ ) के मत से क्वानोन, सहोड एवं गूढजल उम्र व्यक्ति के पुत्र हैं, जो उनकी माँ से विवाह करता है, ऐसे पुल अपनी 
माता के पति की सम्पत्ति पाते हैँ | पारिजात ( वि० र०, पु० ५६५ ) का कथन है कि कानीन एवं सहोड अपनी माता के 
पुत्र हीन पिता के पुत्र हो जाते हैं । फिन्‍्तु यदि उनकी माप्ता के पिता पुत्रवान्‌ हैं तों बे अपनी माता के पतियों के पुत्र 
हो जाते हैं, किन्तु यदि दोनों पुत्रहीन हों तो वे दोनों के पुत्र हो जाते हैं ॥ 

कफोत--वसिष्ठ (१६।३०-३२) का कथन हैं कि हरिह्चन्द्र ने दुनःशेप को अजोीगर्त से खरीदा, इस तरह श्षुनःशेप 
क्रीत पुत्र थे | 

ह्वयंदतत--जसिष्ठ ( १७॥३३॥३५ ) का कथन है फि दुनःद्ोप विह्ववामित्र के स्वयंदत्त पुत्र हुए ( ऐतरेय 
ब्राह्मण २३॥५ ) ॥ 

पौनभंब-- किसी पुनभू' का पुज) | देखिए इस विषय में इस ग्रल्य का भाग २ अध्याय १४, जहाँ “पुनर्मू 
एवं धिघवा-विवाह का विवेचल किया गयां हैं । 


जान स॑ एवं द्विपितृकों द्विगोत्नों [वा ६योरपि स्वधारिक्यभार्मवति--अर्थक्षास्त्र ( ३॥७ ); दयामुष्यायणस्य 
विजातीयानां च॑ विभागे विशेष: कछावत्तत्त्वान्नोच्यते ।' वि० ताण्डव 








अध्याय ९८ 


दत्तक ( गोद लिया हुआ पुत्र ) 


आधुनिक काछ में भारतीय हिन्दू व्यवहार (कानून) की किसी भी क्षाक्षा में इतने मुकदर्मे नहों चक्के जितने 
फि दत्तवा पुत्र से सम्बन्धित व्यवहार-शास्ता में । ऐसे बहुत से उदाहरण प्राप्त होते हैं. जहाँ पचास-पच्रास वर्ष सक छग 
गये हैं, और कितने ही व्यवहार-पदों से सम्बन्धित समस्त न्‍्यायमू्तिमण्डलू के निर्णयों को प्रिवी कौंसिल ने रद्द कर दिया 
है | मध्यफाल के छेलकों ( निवन्धकारों ) ने एक ही प्रकार के स्मृति-बचनों को भाँति-भाँति से तोड़-मरोड़कर उनकी 
विभिन्‍न व्याड्याएँ उपस्यित की हैं, इसलिए आधुनिक भारतीय विवादों एवं मष्यकाछ की श्रामाणिक व्यास्याओं 
के फलस्वरूप विभिन्‍न प्रान्तों गें दत्तक-सम्दन्बी व्यवड़ार विभिन्‍न हो गये हैं । श्ात्मी गोपालचन्द्र सरकार एवं श्री कपूर 
जैसे लेखकों ते इस विषय पर विशालकाय ग्रत्थों का प्रणमत किया है । हम कुछ संध्षेप में ही इस अध्याय में स्मृतियों 
एवं मधच्यकाल के मिबन्धों के आवार पर दत्तक-अ्यवहार के विभिन्‍न ह्वरछूपों पर प्रकाश डारकूग | 

हमने गत जब्याय में देख लिया है कि ऋग्वेद के समय में भी ओऔरस् पत्र ( अपने दारीरज पुत्र ) को अधिक 
महत्ता प्राप्त थी और दूसरे के पुत्र को अपना बसाता अच्छा नहों माना जाता था! पह्चात्काछीन छुक्र ( २॥३१ ) 
जैसे लेखक ने भी दत्तक एवं जन्य गौण पुत्रों को अपने पुत्रों के समान मानता गदित समझा है, क्‍योंकि धनी पुरुषों को 
देखकर ही वे बाकक उनके पुत्र बनते की आकांक्षा रत्ते हैं।' दत्तक पुत्रों के विषय में वैदिक साहित्य में भी संकेत 
मिलते हैं | 'ैत्तिरीय संह्िता' ( ७॥१८।॥१ ) में अनत्रि की कथा बणित है । अधि ने अपना इकछोता पुत्र और्व को दत्तक 
रूप में दे दिया । शब्द ये हैं--''पुन्न की इच्छा रखने वाले और्व को अभि ने अपना पुत्र ( दत्तक रूप में ) दे दिया । 
उसने ( सज्नि ने ) छपने को खाली पाकर ( पन्न दे देने के उपरान्त ) अपने को शबितहीन, निर्वीर्य एवं शिथिक्त समझा | 
उसने ( क्षत्रि ने ) इस ऋतुरात्र ( इस नाम फा एक यज्ञ, जो चार दिनों तक चलता रहता है ) को देखा | उसने इसके 
लिए तैयारी क्री और इस यज्ञ को सम्पादित किया | तब उस्ते चार बीर पुत्र उत्लन्त हुए; एक अच्छा होता, एक 
अच्छा उद्गाता, एक अच्छा अध्वयु' एवं एक सभेय (सभा में दक्षता से बोहनेयाका) । छशुनःझ्षेप को गाया (ऐ ब्रा० ३ ३) 
व्यक्त करती है. कि विद्वामित्र ने, जिनके पास पहुले से ही १०१ पुत्र थे, उस्ते देवरात के नाम से गोंद लिया, जिम्में 
उनके (विश्वाभिन्र के) ५१ पुन्नों को सहमति थी (इन पुत्रों में मधुच्छल्दा सबका नेता था) ओर अन्य ५० पुत्रों ने उनकी 
आज्ञा का उल्लंघन किया। यहाँ यह अनुमान छगाया जा सकता है कि पश्चात्काछोन यह नियम कि केवछ पुत्रहीन 
व्यक्ति ही दत्तक पुत्र क़े सकता है, विद्वाभित्र के लिये लागू तहीं हुआ । 

सूत्रों एवं स्मृतियों में केवछ बारह पुत्रों में दत्तक को नाम गिनाने के सिवा इस विपय में और कुछ विष्षेष नहीं 
मिलता; हाँ बौचयायनघर्मसूज् ( २३२४ ) मनु (९॥१६८ ), याज्ष० (२१३० ), विष्णु० ( १५१८-१९ ) एवं 


: नारद (दायभाग ४६) ने इसकी परिभाषा भो दो है । केवछ वसिष्ठघर्मसुत्र एक अपवाद है ।! इसने न केवछ (७४२८-२९) 


परिभाषा दी है, प्रत्युत दत्तक कार्य के नियमों के उद्घाटन में यह प्रारम्भिक स्मृततियों में प्रथम हैं। इसके कतिपय वचन 


१. मनसापि न मन्‍्तव्या दत्ताद्या: स्वसुता इति । ते दत्तकत्वमिच्छन्ति दुृष्ट्वा यद्‌ घनिक॑ नरम्‌ ॥ शुक्रनीति (२।३१) 





८४९३ घर्मझाह्त्र का इतिहास 


एक स्थान पर इस प्रकार रस्ले जा सकते हैं---“'शुक्र ( बीज ) एवं शोणित से उत्पर्त ज्यक्षित अपने जन्म के छिए माता , 


एबं पिता का ऋणी होता है | (अतः) उसके माता एवं पिता को उस्ते दे देने, बेचने या त्यागनें का अधिकार है | किन्तु 


किसी को अपना एक मात्र पुत्र त तो किसी अन्य को देना चाहिये और न उसी प्रकार स्वयं स्वीकार करना चाहिये, « 


क्योंकि उसे अपने पूर्वजों का कुछ चलाना आवदयक है । बिना पति फी आज्ञा के किसी स्त्री को किसी अन्य का पत्र न 
तो स्वीकार करता चाहिये और न अपने पुत्र को देना चाहिये । यदि कोई दत्तक पुत्र छेना चाहे तो उप्ते ऐसा अपने सगे 
बन्धु-वान्घवों को निम॑त्रित कर, राजा को उप्तका समाचार देकर और अपने गृह के मध्य में व्याहृतियों के साथ होप्त 


फरके करना चाहिये और ऐसे पुत्र को दत्तक बनाना चाहिये जो अपना सगा सम्बन्धी हो और जाचार-व्यवहार एवं बोली 


में बूर का न हों । यदि ( दत्तक के कुल के विषय में ) संदेह उत्पन्न हो जाय तो दत्तक छ्ेनेबवाले को ( दत्तक 
सम्बन्धियों की दूरी के कारण ) चाहिये कि वह उसे शांद्र समझ, क्योंकि यह (ब्राह्मणों एवं श्रतिग्रन्थों में) घोषित है कि 
'एंक (पत्र, औरस या दत्तक) के द्वारा वह ( दत्तक लेनेवाल्ा) बहुतों फो बचाता हैं।' यदि दत्तक छेंने के उपरान्त 
ओऔरस उत्पन्न हो जाय तो दत्तक को एक-चौयाई भाग मिलता है ( वस्चिष्ठ १५॥।१-९ ) |” मनु (९।१४१) ने ऐसे पूत्र के 
गोद लिये जाने की ओर संक्रेत किया हैं जो गोद लेनेंवाले के गोत्र का नहीं है, और (९॥१४२) दत्तककर्म के फलों का 
भी उल्लेख किया हैं। 'दत्तकप्रीमांसा एवं “व्यवहारमयुख' ने अभि, श्ौतक, शाककू एवं काछिकापराण नामक भ्रांचीन 
ग्रन्थों को उद्घृत किया है । 'मिताक्षरा ने दत्तक के विपय में कुछ पंवितयाँ मात्र दी हैं। सभनहवीं शताब्दी के बाद के 
तथा अन्य पए्चात्कालीन ग्रत्यों ने ( यथा--व्यवह्ाारमयुख, दत्तकमी मांसा, संस्कारकोस्तुम दत्तकचन्द्रिका ने) दत्तक के 
विषय में विस्तार के साथ लिखा है | आधुनिक काल में 'दत्तकमीमांसा' एवं 'दत्त कचन्द्रिका' ( कुछ बंगाली केखकों ने इसे 
कूट रचना माता है ) को दत्तक के विषय में अधिकतम प्रामाणिक माना जाता रहा है भीर प्रिवी कोंसिछ से इनका आधार 
लिया है । 

दत्तक के भन्तर्गत प्रमुख्त विषय ये हैँ--पुत्नीकरण का लक्ष्य या उद्देश्य, यह व्यक्तित जो नियमतः पुन्नीकरण कर 
सकता है, वह व्यक्ति जो पुत्रोकरण के छिए (पत्र) देता है,- वे व्यक्ति जिनका पुत्नोफरण हो सकता है, पृश्नोकरण-सम्बन्धी 
आवश्यक साधन एवं संस्कार-कार्य का तथा पश्नोकरण का फल । 

पुञ्नोकरण का उद्वेइप--अन्रि (५२) ने घोषित किया हैँ कि केंबछ पुत्रहीन व्यक्ति को ही सभी सम्भव प्रयात्तों 
से पुत्र-प्रतिनिधि छेना चाहिये, जिससे कि वह पिण्ड एवं जकूत ( पिण्ड-दान जक्ततर्पण ) पा सके । 'दत्तकचन्द्रिका' ने 
उपयु बत झत्रि-वचन एवं मनु का उल्लेख कर पुत्रोकरण के दो उद्वेदय घोषित किये हूँ; (१) पिण्डोंदक क्रिया हेतु, (२) 
नाम संकोर्तन हेतु, भर्थात्‌ (१) पिण्डों एवं जल से घार्मिक छाभ की प्राप्ति एवं (२) गोद लेने वाले के नाम एवं कुछ 
को अंविच्छेद्व छप से चलते जाने देना ।* ऐसा कहा जा सकता है कि अधिकांश में गोद लेनेवाक्के (पुश्नीकरण करनेवाले) 
का उद्देदय घामिक होता है, किन्तु पुत्र देनेवाक्े तथा उसके पुत्र का छ्येय घर्म से बहुत दूर होता है ॥ अन्तिम दोनों का, 
कम-सें-कम आधुनिक समय में, प्रमुख कृक्ष्य होता है, बिना किसी प्रयास के सम्पत्ति की प्राप्ति करना, उतके मन में घामिक 
वृत्तियाँ कदाचितु ही उत्पस्ते होती हैं । कोहशै दरिद्र व्यक्ति को अपना पुत्र दत्तक रूप में नहीं देता, यद्यपि उस दरिद्व में 


भात्मा की रक्षा को भावना उतनो हो प्रवक्त होती है जितती कि घनिक व्यक्ति में । विधवामों के द्वारा जो पुत्नीकरण होता. 


है उसमें घामिक भावना बहुत हो दूर खड़ो रहतो है । बहुधा थे अपने पति के भाइयों या भतीजों ते द्वेष को भावना 





२. तत्नाह मनुः । अपुत्रेण सुतः कार्यो यादुकू तादुक्‌ प्रयरनतः । पिण्डोदकक्कियाहेतोर्नामसंकीर्तताय च ॥ दत्त० चु० 
(पु० २) | 
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घत्तक और उसे लेने-दैने वालों को पोग्यता ८९३ 


, कै कारण दत्तक पुत्र ग्रहण करतों हैं और उन्हें इस प्रकार के समझौते के साथ ग्रहण करती हैं कि वे स्वयं सम्पत्ति-सम्बन्धों 
छाभ उठा सकें और अपना जीवन आनन्द से काट सके । 

वत्तक झूप में अपना पुत्र बेनेवाला व्यक्ति--पिता को ही पुत्रीकरण में अपना पुत्र देने का मुख्य अधिकार 
है और वह बिना पुत्र की माता की सहमति से भी ऐसा कर सकता हैं। बिना पति की आज्ञा के माता अपने पुत्र को 
नहीं दे सकतो, जय तक पिता जीविस एवं मति देने के योग्प है तब तक माता पुत्र-दान नहीं कर सकती । मनु० (१॥१६८) 
एबं याज्ञ० (२।१३०]) के मत से यदि पिता मर गया हो या सन्पासी हो गया हो या अपनी मति देने के लिए अयोग्य 
' हो तो केवल माता ही पुत्र को दत्तक रूप में दे सकतों है, किन्तु यदि पिता स्पष्ट या अस्पष्ट रूप से ऐसा करते को मना 
कर दे तो वह दत्तक देने में असमर्थ मानों जातो हैं । यदि माता एवं पिता मर गये हों तो यहाँ तक कि पितामह या विमाता 
या भाई किसी को दत्तक में नहीं दे सकते । 

पुञत्नोफरण के योग्य व्यक्ति--यदि पुत्र, पौत्र या प्रपौत्र स्वाभाविक रूप में या वत्तक रूप मेंन हों तो कोई भी 
'अच्छों मति बा एवं बाछिंग हिन्दू पुरुष पृश्नीकरण कर सकता है, अर्थात्‌ गोद के सकता है । बालक्ृष्ण के दत्त सिद्धान्त 
मंजरी' नामक ग्रस्य में आया है कि यदि औरस् पुत्र जन्म से ही अंधा, गंगा या बहुरा हो तो पिता दत्तक के सकता है । 
यदि व्यक्षित कुमार (अविवाहित) या विधुर हो या उसको पत्नी की सहमति न हो या वह गर्भवती हो तव भी दत्तक 
छेने में कोई बावा नहीं है । वास्तव में, स्सिष्ठ (६५।९) ने दत्तक पुत्र छेने के उपरान्त भो पुत्र उत्पस्त करने की व्यवस्था 
दी है। रुद्रधर एवं वाचस्पत्ति के मत से शुद्ध लोग दत्तक नहीं प्राप्त कर सकते, क्‍योंकि वे मन्‍्त्रों के साथ होम नहीं कर 
सकते । किन्तु रघुनन्दन, नीछकण्ठ एवं दत्तकमीमांसा के मत से झूद् दत्तक ग्रहण कर सकते हैं; शौनक ने स्पष्ट रूप से 
ऐसी आज्ञा दो है, क्योंकि किसी ब्राह्मण द्वारा होम कराया जा सकता हैं। पराशर (६।६३-६४) ने भी ऐसा ही विधान 
दिया है । बिना पति की स्पष्ट भाज्ञा के पत्नी पति के रहते गोंद नहीं के सकती (बस्चिष्ठ १५५) । 

व्यक्षित की मृत्यु के उपरान्त केवकछ उत्तकी पत्नी ही गोंद के सकती है । किन्तु विधवा के अधिकारों के विषय में 
मतैकक्‍्य नहीं है । वश्षिष्ठ (१५५) का यह कथन कि बिना पति की आज्ञा के कोई भोस्च्रोन गोद के सकती है और न 
गोंद के छिए अपना पुत्र दे सकती है, विवादों के मूछ में आता है। समी प्रकार की व्याब्याएं इस विषय में उपस्थित 
को गयो हैं । बसिष्ठ के इस वचन के विश्लेषण में कट्टर, घर्मपरायण एवं मोमांसा के नियमों में पारंगत टीकाकारों ने 
अपनी जिम्त बुद्धि एवं कुशछता का परिचय दिया है, वह अन्यत्र दुर्लम है । वश्तिष्ठ के सूत्र “अपुत्रेंणेति पुस्त्वक्षवणान्न 
छित्रिया अधिकार इति गम्पते ' की चार वज्याब्याएँं है--(१) दत्तकमोमांसा एवं वाचल्पति जैप्ते भिथिक्ता के लेखकों के 
मत से धिधवा गोंद लेने के सर्वथा अयोग्य है, क्योंकि पुश्नोकरण के सम्रय पति को आज्ञा (जब कि वहु मर चुका है) केता 
अम्तम्भव है, और वह वैदिक मन्त्रों के साय होम-कार्य नहों कर सकृतो, त वह वश्चिष्य एवं शोनक द्वारा व्यवस्यित उन 
वैदिक वचनों को कह सकती है जो पुत्र-परिध्रहण के समय कहे जाते हैँ; (२) बंगाछ, मद्ठाप्त एवं वाराणसो के मत से पति 
द्वारा (उसके जीवन-काल में) दी गपो । आज्ञा के अनुसार विधवा पुत्र-प्रतिग्रह कर सकती है, इसका तात्पर्य यह है कि 
प्रतिग्रहण के समय पति का अनुज्ञान (आज्ञा) आवश्यक नहों है, बह तो पुत्र-यतिग्रहण के अहुत पहले ही दिया जा सकता 
है; (३) मद्रास में विधवा बिना पति के अनुज्ञान के पृत्र-अतिप्रहण कर सकती हैं, यदि उस्ते झ्वशुर को आज्ञा मिल्तो 
हो या उप्तके मर जाने पर उप्तके पति के समो सहमागियों को घपतहमति हा भौर यदि उसका पत्ति संयुक्त परिवार का 
सदस्य रहा हो; किन्तु यदि उत्तका पति अछग हा गया हो तो छइ्वशुर की आज्ञा तया उसके मर जानें पर उसके पति के 
बहुत नजदीकी सपिण्डों की अधिक संझया में आज्ञा आवहयक है । (४) वम्बई एवं पश्चिम भारत में मान्य प्रामाणिक 
ग्रन्थों, यथा व्यवहारमयूत्ल (पृ० ११३), निर्णयसिन्धु (३, पूर्वार्ध पृ० २४९) एबं घर्मसिन्‍्धु के मत पे वस्षिष्ठ का 
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बचत केबल उस पत्नी फी ओर संकेत करता है. जिसका पति अभो जीवित है और धिघवा बिना पत्ति की आज्ञा के पुनी- 
करण कर पतकती हैं। दत्त सम्प्रदाय के अनुसार पति का पुत्रोकरण-सम्बन्धी अधिकार सदा कल्पित कर छेता चाहिये, 
जब तक कि उसने ह्पष्ट रूप से या आवद्यकतावश दत्तक कैसे से अपनी विधवा को मता न कर दिया ही । नअप्रतिषिद्ध॑ , 
परमतमनुमतं भवति' न्याय के अनुतार 'दत्तकचन्द्रिका' ने मत प्रकाशित किया है कि दूसरे (सा धिरोघी) का मत (जब 
तक कि उत्ते विरोध न किया हो) स्वीकृति झूप में ग्रहण कर लेना चाहिये | ;ि 


गोंद छेते के अधिकार-निर्माण, सपत्तियों के पुत्र-अतिग्रहण (गोंद-लेने) के अधिकार एवं गोद छेते में विधवां के , 
अधिकार की सीमाओं के विषय में बहुत-से कानून आधुनिक काल में उद्घृत किये गये हैं, जिन्हें हम स्थाताभाव से यहाँ 
नहीं दे रहे हैं और ते उतकी इस ग्रन्य में कोई आवश्यकता ही है । 

गोंद (पुश्र-प्रतिग्रहण था बत्तक होने) के योग्प व्यक्षित--जैसा कि प्राचीन ग्रन्थों में जाया है कि ('अण्टबर्प 
श्राह्मणमुपनयोत) <ठवश्रे वर्ष में उपनयन होना चाहिये, 'व्यवहारभयू्र' (पु० १०८-१०९) ने इसके आधार पर केवल 
पुदष वर्ग को ही दत्तक योग्य माना है ।। भारतीय स्यायाक्ृपों ने इस बात को मात्त लिया है। किन्तु 'दत्तकमीमांसा' 
(पृ० ११२-११६), संत्कारकौस्तुभ (पृ० १८८) एवं धरमंसिन्‍्यु ते दशरथ की पुत्रों झ्ान्‍्ता (जिसने कौमपाद ने गोद 
छिया था) एवं पृथा (जो घूर की कन्या थो और जिसे कुन्तिभोज ने गोंद छिया था) के उदाहरणों के आधार पर कहा 
है कि कन्या भी दत्तक हुप में प्रतिगृहोत हो सकतो है । पन्‍्नाछाछ ने अपनी पुस्तक कुमार छोकक कहट्मूस' में छिखा 
है कि कुमायूं में परम्परा के अनुसार कन्या भी गोद ली जाती है । दत्तक पुत्र गोद छेगेवाले की जाति का होगा चाहिये । 
याज्ञ० (९१३३) ने जो यह व्यवस्था दी हैँ कि बारहों प्रकार के पुत्र पिण्डदान करते हैं और क्रम पे सम्पत्ति के जबि- 
कारी होते हैं, उससे यह प्रकट हूँ कि वे सभी पिता की जाति के होते हैं । ,मेबातिथि ने स्पष्ट कहा है कि ब्राह्मण क्षत्रिय 
को भी गोंद के सकता है ।* किन्तु मनु के अन्य टोकाकार, यथा-फुल्कूफ़ आदि, तथा “्यवह्ारमयख' एवं अन्य गरन्‍्यों ने 
लिखा है कि दत्तक समान जाति का होना चाहिये । 'संस्कारकौस्तुमभ' (पु० १५०) एवं 'घर्म प्रिन्धु' आगे जाकर कहते हैं 
कि ब्राह्मण भो अपने देढा के किसी अन्य वर्ण को गोद के सकता है । 'वायुपुराण' (१९१३७-१३९) ते वर्णन किया है कि 
दुष्यन्त के पुत्र भरत ने ब्राह्मण बृहत्पति के पुत्र भरद्ान को गोद लिया, जो क्षत्रिप वत गया ।* आज के न्यायाछवों नें 


“३. दत्तकछ््च पुमानेव भवति त कन्या । 'स॒ ज्ञेगों दतन्षिमः सुतः (मतु ९।१६८) इति संज्ञासंमिसम्बन्धानकवाक्यगतन 
स॒ इति सर्वनाम्ता मातापितुकत्‌ क-प्रीततिजल्गुणकापन्निमित्तकदानकर्मीभृतस्तजातीयपुंस एव, अधष्टवर्ष ब्राह्मणमुपनयीत 
तमण्याययीत' इति तच्छब्देनाष्टवर्षब्राह्मण्यपुस्त्वोपनयनादिसंह्कृतस्पैब परामझ्ात्‌ । व्य० म० (१०८-१०९) और देखिये, 
आपत्तम्वगुद्यसूत्र (४।१ ०२) एवं घर्मसिन्धु (३, पूर्वाध पु० १६२) । 

४. दत्तकमीमांसा थे इस विषय में स्कन्दपुराण, कछिगपुराण, हरिवंश एवं आदिपर्व से भो उदाहरण दिये हैं। देखिये 
भादिपर्व (१११।२-३, जहां कुन्ती के प्रतिग्रहण का उल्लेख हैं) एवं रामायण (बालकाण्ड, अध्याय ५ जहाँ छान्ता 
का उल्छेख है) * 

५. सदुश न ज्ञातित: कि तहि कुछानुरूपैगु णे: । क्षत्रियादिरपि ब्राह्मणस्य दत्तकों युज्यते । मेंघातिथि (मनु ९१६८) | 
विप्रादीनां वर्णानां समानवर्ण एवं । तत्नापि देश्मेदप्रयुक्तगुर्जरत्वान्प्रत्वादिना समानजातीय एवं । घर्मसिन्‍्वु (हे, 
पूर्वार्च, पू० १५८) ॥ 

६, तथ्मादू्‌ विव्यों भरदाजों ब्राह्मण्पात्‌ क्षत्रियोड्मवत्‌ । द्विमुब्पायननामा स ह्मृतो द्विपितृकस्तु व॑ ॥ (वायु० ९९।१५७) 
छगता है, यहाँ (द्विमुक्यायच' दृघामुष्यायण” का अपभ्रंश् है । 
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कुछक जैसों पी थात गानी है । यह सम्भव है. कि आज के न्यायालय प्रमुख चार वर्णों की उपजातियों के लिए छूट दे 
' दें, अर्थात्‌ किसी वर्ण की उपजाति का कोई व्यक्ति उत्ती वर्ण की किसी उपजाति के पुत्र को गोद ले के, गाज ऐसा 
निर्णय दिया जा एकता है | ज्यौतका एवं चुद्ध थधाजशवल्वप ( दत्तकचन्द्रिका द्वारा उद्घृत) ने व्यवस्या दी है कि दत्तक किसी 
अन्य जाति का हो सकता है, किन्तु ऐसे पुश्र॒ फो सम्पत्ति नहों प्राप्त होती ।” बसिष्ठ (१५॥३) एवं झ्ौनक के दछाब्दों 
(इकछौते पुत्र को नहीं देना चाहिए) के रहते हुए भी न्‍्यायाक्तयों ने निर्णय क्रिया है कि इकछोता पुत्र लिया या दिया जा 
सकता है | 
ज्येष्ठ पुत्र को दत्तक झप में नहीं ग्रहण करना चाहिये, क्योंकि जैसा कि भिताक्षरा (याज्ञ ० २।१३०) का कथन 
हैं, ज्येष्ठ पुत्र ही हपने जनक पिता के लिए पुत्र रूप में सर्वश्रेष्ठ कार्यकर्ता है और पुत्र रा किये जानेवाखे उपयोगों 
को पूरा करमेयाला है। मनु ( ९१०६ ) का कथन है--- अपने ज्येष्ठ पुत्र की उत्पत्ति से व्यक्षित पुजबान्‌ ( पिता ) कहा 
जाता हैं और पितु-ऋण से मुक्त हो जाता है । हिन्‍्तु आजकल ग्रह नियम केवल अंबंचावद के रूप में लिया जाता है न कि 
विधि के रूप में, सर्थातु इसे हम सहीं भी मान सकते हैं, क्योंकि इसके पीछे अनिवार्यत्ता नहों है | व्यवहारमगुल्त ( पु० 
१०८ ) का कथन है--भिताक्षरा के अनुसार ज्येष्ठ पुत्र को दत्तक रूप में देने में जो निधिद्धता प्रकट की गयी हैं, बह 
केबल देनेवाले के सम्बन्ध में है न कि लेनेवाल़े (| गोद लेनेवाल्ते ) के सम्बन्ध में । व्यवहारभयख ने मिताक्ष रा की आलो- 
चना करते हुए कहा हैं कि मनु ( ९१०६ ) ने ज्येष्ठ पृत्र को देना वर्जित नहीं किया है बल्कि गह व्यवस्था दी है कि 
प्रथम बार पुत्र उत्पल्त होने ते व्यक्ति पितृ-ऋण से मुक्त हो जाता है। अतः व्यवहारमयूछ ने आगे बढ़कर यह कहा 
है कि ज्येब्द पत्र को लेंगे एवं देने में कोई दर्जन नहीं है, किन्तु मिताक्षर ( जिसने गोद छेना घुरा महीं माना है ) फा 
कथन हैं कि देनेवाछा पापी होता है । संस्कारकौस्तुभ (पृ० १५०) ने भी ज्येष्ठ पुत्र को दत्तक रूप में देता बजित किया 
है। दो व्यवित एक ही पुत्र कोगोद नहीं ले सकते। ऐसा करने पर प्रत्येक का पुत्रअतिग्रहण अर्वधानिक है 
( वत्त० मी०, पु० २५ ) | इस विपय में हृधामुध्यायण एक अपवाद है, जिसके बारे में आगे लिखा जायगा । 
जब कई बच्चे दत्तफ के योग्य हों तो उतके चुनाव के विप॑य में कुछ ह्मृति-नियम हूँ ॥ मनु (१॥१८२) का कथन 
है--'यदि एक ही पिता के कई पुत्र हों और उनमें किसी को एक पुत्र हो तो बह सबको पुश्रवान्‌ बना देता हैं । भि्ता- 
क्षरा (याज्ञ ० २१३२) ने मनु के इस कथन ते यह भर्थ निकाछा हे कि यह एक पृश्र सबका पुत्र नहीं हो जाता, बल्कि 
इसका अर्थ यह है कि उसके रहते अन्य पुत्र दत्तक रूप में नहीं छेना चाहिए ।” इसी प्रकार की व्याडपा एक पुराने 
टीकाकार देवस्वामी ने भी फी है। दत्तकमीमांसा, दत्तकचन्द्रिका (पृ० ५-६) एवं संस्कारकोस्तुम (पृ० १५०) ने शझ्ोनक 
एपं ज्ञाकल्त के मत दो उदुघृत कर कहा है क्वि भपिण्ड एवं सगोत्र को असपिण्ड तथा असग्रोत्र की अपेक्षा बरोयता देनी 
चाहिए। उपयुक्त ग्रन्थों एवं घर्मशिस्धु ने निम्त अनुक्रम दिया है--अपने भाई, का पुत्र, सगोत्र-्सपिण्ड ( भछ्े ही चहू 


७. यदि स्पादन्यजातीयों गृहीतो5पि सुतः क्वचित्‌ । अंशाभाजं न त॑ कुर्याच्छोनकस्प मतं हि ततू ॥'”””''”व्यवत्तभाह वृद्ध 
याज्ञववत्य: । स्जातीयः सुतो ग्राह्मः पिष्णदाता स॒ रिक्यमाक्‌ । तदुभावे विजातीयो वंश्ञप्रात्रकर: ह्मृतः | ग्रास्राो्छा- 
दनमात्र तु कृभतें स तद्विक्यिनः ॥ इति दत्त ० च० (पृ० ७) | 

८. बत्तु--अतृ॒णामेकजात्यानामेक्चेत्पुश्रवास्भवेत्‌ । सर्वे ते तेन पुत्रेण पुत्निणो मनुरत्नवीत्‌ ॥ इति, (मनु ९१८२) 
तदपि भ्रातृपुत्रस्थ पुत्नीकरणसम्भवेे््येपां पुत्नोकरणनिषेधार्थभम्‌॥ न पुनः पुत्रत्वप्रतिपादनाय, तत्सुता ग्ोश्रजा बन्धुरि 
त्यनेन विरोधात्‌ | प्रिता० (याज्ञ० २१३२ )। और देखिये वत्तिष्ठ (६७१०); व्य० ति० (पु० ४४०); विष्णु० 
(१५४२); स्मृ( व० (२, पु० २८९); सरध्वतोविछास (पु०,३९५) । 
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८९६ घर्मशास्त्र का इतिहास 


सगोत्र न हो, यथा मामा का पृत्र या फूफी का वंशज), सगोप्र-असपिण्ड एवं वह जो न तो सपिण्ड हो और न सगोत्र । 
यह अनुक्रम कैवक अर्थवाद है, इसके प्रतिकूल 'मी पुश्नोफरण वैधानिक होता है । यह हाल में निर्णीत हुआ है कि वहू , 
पुत्नोकरण अवैध है. जिसमें जन्म से अगसाष्य रूप से बधिर एवं मूक (यद्यपि मूर्ख नहीं) पत्र ग्रहण किया जाता है | देखिए 
सुरेन्द्र बनाम भोछाताथ (ज्राई० एल० आर०, १९४४, १, कककत्ता १३९) । 

मध्यकाल के लेखकों में दत्तक पुत्र फो अवस्था के विषय में गहरा मत्तभेंद पाया जाता है । इस विपय में काछिका- 
पुराण के पद्य अति महत्त्वपूर्ण हैं । व्य० मयद्न एवं दत्तक च० का कथन है कि फालिकापुराण के ये पद्य प्रामाणिकता में 
सन्दिग्ध हैं, वर्योंकि ये कुछ अम्य प्रतियों में नहीं पाये जाते, किन्तु दत्तकमी० एवं निर्णयसिन्धु ने इन्हें शुद्ध एवं प्रामाणिक _ 
माना है और संस्कारफौ० (प० १६९-१७२) ने इन पद्यों की ओर संकेत करके कहा है कि ये पद्म ऐतरेय ब्राह्मण में 
चणित छुनःछेप की कथा के विरुद्ध पड़ते हैं, जिसमें यह आया है कि विश्वामिन्न ने शुतःशेप को उनके उपनयन के उपरांत 
भी गोद लिया । फालिकापुराण के पद्यों का अर्थ यह है -- है राजन बहु पुत्र, जिसके खुड़ाकरण से लेकर अन्य संस्कार 
उसके अपने पिता के गोन्न के साथ सम्पादित हैं, किसी अन्य द्वारा प्रतिगृहीत पुत्र की स्थिति नहीं प्राप्त कर सकता । जब 
चडाकरण एवं उपनयत के संस्कार उसके अपने गोत्र ( दत्त क् लेनेंबाले पिता ) द्वारा किये जाते हूँ तो दत्तक तथा अन्य 
प्रकार के पुत्र गोंद लेनेवाले के कुछ के पुत्र कह्ढे जाते हैं, नहीं तो वे दास फी संज्ञा पाते हैं। पाँच वर्ष के उपरान्त दत्तक 
एवं अन्य पुत्र पुत्रता नहीं प्राप्त कर सकते । पाँच वर्ष के छड़के को गोंद लेने के पूर्व गोद लेनेवाले को पुश्रेष्टि का सम्पा- 
दन करना चाहिए | इन पच्चों में चार वातें उठतों हैं, (१) यदि जातकर्म से लेकर चुड्राकरण तक के सारे संस्कार 
जन्म-कुल में सम्पादित हो गये रहते है तो एसे पुत्र को प्रतिगृहीत नहों किया जा सकता, (२) यदि लड़के का चड़ाकरण 
एवं अन्य संस्कार गोद लेनेवाक्ले के घर में सम्पादित हुए हों तो वह पूर्णरूपेण दत्तक पुत्र कहलाएगा, (३) पाँच वर्ष के 
ऊपर वाला लड़का दत्तक नहीं वनाया जा सकता, (४) यदि लड़के का चुड़ाकरण जन्मकुलछ में हो गया हो तो वह पाँच 
वर्ष को अवस्था तक दत्तक बनाया जा सकता है, किन्तु ऐसा करने के लिए उसके अन्य संस्कार के सम्पादन के पूर्व 
पुत्रेष्टि के क्रिया-संध्कार अवश्य हो जाने चाहिए । दत्तकमीमांपा के मत से पृत्रीकरण के लिए त्तीन वर्ष के भीतर 
सर्वोत्तम काल है, तोन वर्ष से पाँच वर्ष तक गोण काल है और पाँच वर्ष के उपरांत पुत्रोकरण नहीं हो सकता । दत्तक- 
बन्द्रिका (प० ३६) का कथन है कि तीन उच्च जातियों का लड़का उपनयन तफ प्॒रोकरण के योग्य है, किन्तु शूद्र का 
छड़का विवाह के पूर्व तक इसके योग्य है | सम्मबतः यही मत निर्णयसिन्धु का भी है । “ब्यवह्यार॒भयुस्च' एवं “संस्कारकौ- 
ह्तुम' का कथन हैँ कि कोई असगोत्र छड़का भी उपनयन या विवाह के उपरांत भी गोद छिया जा सकता है, भक्ते ही उच्तको 








९. पितुग्गेत्रिंण यः पुत्र: संस्कृत: १थिवीपते । भाचुडान्तं त पुत्र: न पुत्रतां याति चान्यतः । चुडोपनयसंस्कारा निज- 
गोतरेण वे कृता: । दत्ताद्यास्तनय ते स्युरस्थथा दास उञ्यते ॥ ऊध्च तु पञ्चमाद्र पॉन्‍न दत्ताआयाः सुता नृप। गुही- 
त्वा पंचवर्षीय पुत्रेष्टि प्रथम चरेत्‌ ॥ काकिकापुराण ( दत्तकमो०, पृ० १२२; निर्णय्सिधु, पूर्वा्ध ३, पृ० २५०; 
व्य० म०, पृ० ११४; दत्तकच०, ३१-३३; सं० कौ०, पृ० १६९) । चूडाकरण संघ्कार बहुधा तीसरे बर्ष में किया 
जाता है, बच्चे के सिरपर जो शिक्ला या केश्ष-गुच्छ छोड़े जाते हैं वे पिता के गोत्र के प्रवर ऋषियों की संख्या पर 
निर्भर रहते हैं । देखिए इंस प्रन्य के द्वितोंग भाग का अध्याय ६, _ जहाँ चूडाकरण का वर्णन है। अतः यदि ऐसा 
पुत्र, जो असगोचर है, चूडाकरण के उपराप्त गोद लिया जाता है, तो उसकी स्थिति यों होगो कि उसके कुछ संस्कार 
एक गोत्र के साथ हुए होंगे तथा अन्य संश्कार दूसरे गोत्र से, अर्थात्‌ वह इस प्रकार दो गोत्रों का कहा जायगा । 
इसे दूर करने तथा गोद वाक़े कुछ से सम्बन्ध जोड़ने को छिए पुत्रेष्टि संस्कार परम।वश्यक है । 
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वत्तक होने को अवस्था, पुश्र-सावुद्रय के अर में सतिश्नसत ८९७ 


भी कोई पुत्र उत्पन्म हो गया हो ।"? बंगाल, वाराणसी (उ० प्र०) एवं बिहार के न्यायालयों ने निर्णय दिया है कि 
'उपनयन के पूर्व पुत्नोकरण हो जाता चाहिये । यही बात मद्रास में भी है, किन्तु वहाँ यह व्यवस्था हूँ कि यदि दत्तक 


छिया जानेयाका लड़का सगोत्र है तो उसका पुत्रोकरण उपनयन के उपरान्त भो, किन्‍्तु विवाह के पूर्व, हो सकता हैं । 
यम्बई में दत्तक को कोई भी अवस्था वैध मानी जाती है, विवाह के उपरास्त भी, यहाँ तक कि उसे पुत्र उत्तन्त हो 
गया हो तब भी, इतना ही क्‍यों, बह अवस्था में गोद छेनेवाले से ऊँची अवह्या का भी हो सकता है । सम्पूर्ण भारत 
में बाद का पुश्नोकरण चिबाह के पूर्ब ही होता है, किन्तु वम्बई में ऐसी बात नहों है, वहाँ शूद्धों में मी विवाहोपराल्त तथा 
पुत्रवान्‌ होने पर भी पृन्नीकरण सम्भव है । 


शीनक के मत से दत्तकपुश्र फो पुत्रच्छायावहु (वह जो औरस के समान या उसका प्रतिबिम्ब हो) होना आब- 


इयक हैं।"१ इसकी कई व्यास्याएँ उपस्थित की गयी हैं और बहुत-से उच्च न्यायाकयों ने विभिन्‍न निर्णय दिये हैं । दत्तक- 


मीमांसा एवं दत्तकचन्द्रिका नें ब्याब्या को है कि सादृश्य तो पुत्नोक_रण करनेवाक्ते के द्वारा तियोग या अन्य प्रकार से 
पुत्रोत्पत्ति करने से ही संभव है । 'दत्तफमीमांसा' ने यह अर्थ छगाया है; भाई का पुत्र, सपिण्ड पुप्न॒ एवं सगोन्न पुत्र गोंद 
लिया जा सकता है, क्योंकि नियोग की विधि के अनुसार गोद केनेवाला (पुत्रीकरणकर्त्ता) भाई, सपिण्ड एवं सगोत्र फी 
पत्नी से पुत्र उत्पल्त कर सकता था, किन्तु वह अपनी माता या पितामही या कन्या या बहिन या मोसों (माता की बहिन! 
से ऐसा नहीं कर सकता था । अतः कोई अपने भाई, मामा या चाचा, पुत्रों के पूत्र, मौसों के पृत्र आदि का पृत्नोकरण 
नहीं कर सकता है | यह आद्चर्य है कि 'दत्तकमीमांम्ता' से बहुत पहले (शत्ताब्दियों पूर्व) नियोग श्रथा का प्रचलन बन्द हो 
गया था (देखिये इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय १३), तथापि इसके लेक्लक ने उत्ते अन्य प्रचलित नियमों के साथ जोड़कर 
दत्तक करने या न करने योग्य व्यक्तियों के विषय में उल्लिखित कर दिया । इससे भो आइचर्यगरनक यह बात हुईं कि सदर- 
लैण्ड ने जिन्होंने 'दत्तकमीमांसा' एवं 'दत्तकचन्द्रिका का अनुवाद उपध्यित किया है, अपनो टिप्पणियों में 'नियोगादिना 
को “इस प्रकार की नियुकति या विवाह एवं अन्य ऐसी ही समान विधियों के द्वारा'' के अर्थ में ले लिया है। देखिये 
स्‍्टोक कृत 'हिन्दू लॉ टेकल्ट्स' (पु० ५९०) । 'वित्वाह को 'नियोग' के उपरान्त जोड़ने का कोई ओऔवचित्य नहीं था । विवाह 
के नियमों एवं नियोग के नियमों में भिन्‍नता है। न्यायाघषोश्ञों ने, जिनमें अधिकांश संस्कृत भाषा से अनभिज्ञ रहे हैं, इस 
अर्थ को भ्रमात्मक ढंग से ग्रहण कर छिया और कह दिया कि उस व्यक्ति का पुत्रोकरण नहीं हो सकता जिसको माता 
से उसके होनेवाले पिता का कुमारी की अवस्था में सम्बन्ध न रहा हो (यहाँ विवाह के पूर्व संसर्ग की ओर संकेत 





१०. दत्तकस्तु परिणीत उत्पन्तपुत्नोपि च भवत्तीति तातचरणाः । युक्त चेदं वाघकाभावात्‌ । व्यव० म० (पृ० ११४) | जब 
नीककण्ठ ऐसा कहते हैं कि 'कालिकापुराण' के तीनों इलोक असगोत्र छड़के के पुश्नीकरण की ओर संकेत करते हैं, 
तो इसका तात्पर्य यह नहीं है कि वे अपना मत प्रह्नाशित करते हैँ, उनका केवछ इतना ही कहना है कि ये पद्च यदि 
कुछ कहते हैं तो वह असगोत्र लड़के के पुत्रीकरण के भिषय में है, एवं च॒ ' चढाद्या इत्यतदृगुणसंविज्ञानबहुत्रीहिणा 
द्विजातीनामुपनयनल्ञभः छुद्रत्प तु विवाहादिक्ाभः दत्तकच ० (पृ० ३६) । 

११. पुत्रच्छाया पुत्र सादृइ्यं तच्च नियोगादिना स्वयमुत्वादनयोग्यत्व॑ यथा श्रात्सपिण्डसगोत्रादिपुत्रस्थ । न चासम्वन्धिनि 
नियोगः सम्मवः । बोजाथ॑ ब्राह्मण: कद्चिद्धनेनोपनिमर्यतामिति स्परणात्‌। ततशच अ्रातृपितृव्यमातुरूदौ हित्रभागिते- 
यादीनां निरासः पुत्रसादुश्याभावात्‌ ।'””""'तथा प्रकृते विदुद्धसम्बन्धपुन्नों वर्जनोय इति। यतो रतियोगः सम्मवति 
तादृशः कार्य इति यावत्‌ । दत्तकमी० (पु० १४४-१४५ एवं १४७) | ओर देखिये दत्तकच० (पृ० २१) एवं आदिपर्व 
(१०५२) । 
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कर दिया गया है) | बग्बई फो छोड़कर अन्य प्रांत्ों में ऐसा कानुत चछता रहा है । यद्यपि 'दत्तकमीमांसा' ने ऐसा कह 
दिया कि पुश्रीकरण के ग्रोग्य छड़के की उत्वत्ति नियोग भादि से होनी चाहिये, किन्तु अन्य स्थान पर इसका बाहना हैं 
जैसा कि शौनफ एवं श्ाकल ने कहा था, कि पुत्री के पुत्र, बहिन के पुत्र एवं मौसी के पुत्र को छोड़कर किसी अन्य गोत्र 
याकछ्े को भी दत्तक बनाया जा सकता है | बम्बईं के उच्च न्‍्यायाऊजय ने उपयुक्त तीनों को छोड़कर किसी को भी दत्तक 
के योग्य ठहुरा विया है । इसके विचित्र-विचित्र परिणाम प्राप्स हुए हैं, यथा--किसी व्यक्ति द्वारा अपने सौतेके भाई के 
पुत्र को गोद क़ैना वैध है (बम्बईं उच्च न्यायाकृप), कोई अपने माया के पुत्र को गोद छे सकता है (बही), विघवा अपने 
मृत पति के दामाद फो गोद के सकती है (देखिये बम्बई हाईकोर्ट ३९, ४१०, ४७, २३५) । यह विचारणीय है कि 'दैत- 
निर्णय या घर्मईतनिर्णयय (नोककण्छ के पिता शंकर भट्ट द्वारा छिल्चित) एवं “व्यवहारमयुस्त' ने कतिपय मीमांसा 
नियमों के आधार पर गुढ़ तर्क द्वारा व्यवस्था दी है कि तीनों उज्च वर्णों के व्यक्ति पुन्नी के पुत्र, बहिन के पुत्र या मौसी 
के पुत्र को गोद के सकते हैं तथा श॒ूद्र इनमें से क्रिसो को अन्य की अपेक्षा अवदंय गोद के | वम्बई के उच्च न्‍्यायाऊूप ने 
नोज़कंठ के स्थान पर नन्द पंडित द्वारा उपस्थापित शौनक के बचन की व्याख्या फा अनुसरण किया है, किन्तु साथ ही 
साथ ननन्‍्द पंडित की यह बात नहीं मानी है कि भाई या चाचा को गोद नहीं छिया जा सकता । अच्छा तो यह हुआ 
होता कि वह नन्द पंडित के वचनों को सभी बातों में न मानता और भयुख्॒ की व्याड्या को ही मान्यता देता । सामान्य 
भनोवृत्ति पुत्री के पुश्न एवं बहिन के पुत्र के पक्ष में है, क्योंकि वें बहुत पास एवं अतिप्रिय सम्बन्धी हैं, फिन्तु बम्बई उच्च 
न्यायाकय ने उनके लिए द्वार बन्द कर दिया है और भाई, मामा तथा उसके पुत्र या अपनी पुत्री के पत्ति के लिए द्वार 
पोछ विया है, जो लोगों को असंगत छगता है । इसके अतिरिक्त उच्च न्यायालयों ने पुत्री के पुत्र को देदास्य स्मार्त 
ब्राह्मणों (घारवाड़ जिके के) एवं तैलंग ब्राह्मणों की परम्पराओं के आधार पर मान्यता दे दी हैं। पूरे भारत में छाद्र 
लोग अपनी पुत्री, बहिन या मौतती के पुत्र को गोंद ले सकते हैं । 'दत्तकमीमांसा' ने आगे बढ़कर यह व्यवस्था दे दी हूँ कि 
विधवा अपने भाई के पुत्र को नहीं अपना सकती । यहाँ इस ग्रन्थ ने इस बात पर छ्यान नहीं दिया कि बह ह्वतः ही 
ऐसा नहीं कर सकती, क्‍योंकि ऐसा करने से विघवा ऐसा पुत्र बनातों है जिसका उसके पति से कोई सम्बन्ध नहीं है, 
क्‍योंकि उसके भाई की सछप्रो से (सरहज से) उसका कोई सम्बन्ध नहीं हैं, इंसके अतिरिक्त उस्तका (बिघवा का) पति 
ऐसे पुत्र को स्वयं अपना सकता था। वम्बई के उचच न्यायाकृय एवं प्रिथी कौंसिल ने 'दत्तकमोमांसा' के इस निरर्थक 
प्रस्ताव को ठुकरा दिया हैं । पत्नाछारू ने अपनी पुस्तक “कुमा्य छोककछ कपस्टमृस्र' में लिक्षा हैं कि- भारत के उम्र 
भाग में पुत्री का पुत्र या बहिन का पुत्र दत्तक पुत्र बनाया जा सकता है। हाल में यह निर्णीत हुआ है कि णाहद्ों में किसो 
छत्री का अवैध पुत्र दत्तक नहीं बनाया जा सकता है (इण्डियन छा रिपोर्ट्स, १९५४१, वम्बई ३५०) । छिंगायतों में कोई 
छत्री अपने अवैध पुत्र को दत्तक होने के लिए नहीं दे सकतो | इसी के आघार पर उपयुक्त नियम बना है । 


हृघासुष्यापण--दत्तक पुत्र के दो प्रकार हैं, केवल (साधारण) एवं दृद्यामुष्यायण (दो पिताओं का पुत्र)। 


जब कोई इस समझौते के आधार पर दत्तक के रूप में अपना पुत्र देता है कि वह दोनों का (ह्वाभाविक पिता भर्थात्‌ 
जनक पिता तथा पालक का) पुत्र है तो ऐसे दत्तक पुत्र को हृथ्ामुष्यायण कहा जाता हैँ ।”* बअम्बई उच्च न्यायाऊय 


१२. बय॑ च॒ दत्तको द्विविध:ः केवज्ों दद्यामुष्यायणहच । सबिदं बिना दत्त आद्य; | आावयोरसाबिति संविदा दत्तसरुत्वन्त्यः । 
व्य० म० (पृ० ११४) | दत्तकचंद्रिका (पु० ६१,६६) ने केवक् दत्तक के छिए शुद्धदत्तक शाब्द प्रयुक्त किया है । 
हमने अपर देख लिया है (अध्याय २७) कि मिताक्षारा में दश्चामुष्यायण एवं दषोत्रज को समातार्थक या पर्यायवाची 
माता है। नारद (दायभाग, २३) ने भो सम्मवतः इसो बर्ध में इसे प्रयुक्त किया है, यथा--द्विद्ामुष्यायूणा 





वत्तक के पुर्व-छुल, अवल्या, गोत्र एवं वो पिताओं का विचार ८९९ 


ने व्यवस्था दी है कि द््मामुष्पायण करने के पूर्व उपयुक्त प्रकार के समझौते की स्रिद्धि उस विषय में भी होनी 


चाहिये जहाँ एक भाई अपने अन्य भाई के इकलौते पुत्र को अपनाता है (४२, वम्बई, २७७) | द्वघामुष्यायण अपने 
जनक एवं पाक॒क के कुछों फा रिक्‍्याधिकार पाता है | यह छझज्द कुछ स्वृतियों में बत्तक, क्रोत जैसे पुत्रों के छिए भी 
प्रयुक्त हुआ है ।"३ उ्य० मुख ने कात्यायत की उक्त उद्घृत फी है (जिप्ते दत्तकच० ने पँठोनसि का माना हैँ) । 
ह्यू० मयू०, दत्तक मी० एवं दत्तकज़० ने ऐसी उक्ति (जिसे प्रथम ने प्रवराष्याय की तथा दूसरे ने पारिजात की 
प्राना है) उद्घृत की है, जो इसका समर्थन करतो है। दत्तकमी० एवं दत्तकच० ने सत्यापाढ़ के दो सूत्र (जित 
पर घाबर का भाष्य है ) उद्धृत किये हैं, जिनमें क्षेत्र को नित्य दृधामुष्यायण तथा दत्तक एवं अन्य पुत्रों को 
नित्य हथामुष्यायण कहा गया है । याज्ञ ० (२।१२७) एवं बौघायतधर्म० (२।२।२।२१) के मत से क्षेत्रन, उत्पस्न 
फरनेवाक्ले एवं उस व्यक्ति का पुत्र होता है जिसकी पत्नी से वह उत्पन्त किया जाता है । अतः यह नित्प द्रघामुष्पायग 
कहछाता है क्‍योंकि बहु सर्देव दो पिताओं का पुत्र रहता है । जब क्षेत्रज ग्यवहारातीत एवं वजित मात लिया 
गया तो वही हृचामुष्यायण रह गया जो समझौते के अनुसार जनक का एवं पाछक का एकमान्न पुश्न कहलाता है | 
मनु (९६१४२) ने एक सासान्‍्य नियम दिया है कि दत्तक अपने जनक के गोत्र का परित्याग करता है और पाक का 
गोत्र ग्रहण करता है । किन्तु कुछ छोगों के मत से दत्तक के दो गोत्र होते हैँ; यदि चोल तक के संस्कार जनक के कुछ 
में हुए हों तथा उपनपन एवं उसके उपरान्त के पालक के कुछ में हुए हों तभी ऐपा होता हैं । अतः यह कोई सामान्य 
प्रस्ताव नहीं था कि दत्तक सर्देव दो गोत्रों बाछा होता हैं। यदि जातकर्म से छेकर सभो संध्कार पाछफ द्वारा सम्पादित 
होते हैं. तो दत्तक पालक काग्रोत्र घारण करता है इसी से वत्तक एवं क्रीत पुत्रों को अनित्प ब्घामुष्यायण (जो 
सभी स्थितियों में दृद्यामुष्यायण नहीं होते) पुत्रों की संज्ञा मिक्ती है। और देखिये दत्तकमी० (पू० १८८-१८६९) | 
क्षेत्र॥ कई दाताब्दियों पूर्व अव्यवहार्य हो गया था, अब तो न्यापाक्षयों द्वारा अनित्य द्यामुष्पाषण भी अश्रचक्तित 
घोषित कर दिया गया । जब ऐदती व्यवस्था है कि सिर्फ़ कैबल-दलक ही दत्तक झूप में माना जायगा, जब तक कि 
यह समझौता सिद्ध न कर दिया जाय कि दत्तक पुत्र दोनों का है [वेश्तों स्थिति में वहु द्वचामुष्पयायण दत्तक कहां 
जायगा | प 

जब कोई दृचामुष्यायण के रूप में अपनाया जाता है तो उसका पुत्र, जो दस्त प्रकार के पुत्रोकरण के उपरान्त 
जन्म लेता है; पाछक के पौत्र रूप में रिक्याधिकार पाता है, किन्तु यहु तभी होता है जब कि पालक के पूर्व ही दृचचा- 
मुष्याण का देहान्त हो जाता है । 


दशुद् म्यां पिण्डोदके पृथक्क | रिक्याद्ें समादयुर्वी जिल्लेत्रिकयोस्तथा ॥ यहाँ दृथमुष्यायण के स्थान पर द्वि: लब्यप 


के साथ भमुष्यायण ब्रब्द प्रयुक्त हुआ है और 'द्वि:' का अध॑ है 'दो बार' । द्वच्ामुष्पायण शब्द 'द्वि (दो) एवं “आमु- 
ध्यायण” (इसका पुत्र या उसका पुत्र) से बना है । भौर देखिये तैत्तिरीय संहिता (२।७।७।७), अधर्ववेंद (४१६९; 
१०५३६ एवं ४४; १६।७॥८), हारोतगृह्यसृत्र (१॥९॥१९), मारद्वाजगृह्मतृत्र (२१९), पाणिनि (६॥३।२१) 
पर कात्यायन का वातिक (२)। पाणिनि (४१।९९) के अनुसार “आमुष्यायण' “अमुष्यः (इसका या उत्तका) से 
वना है और इसका तात्पर्य है 'अपत्य” (पुत्र)। आक्वकायनश्लौतसूत्र (उत्तरषट्क, ६१३) में द्वामुष्यायण के 
लिए 'द्विप्रवाचन' शब्द प्रयुक्त हुआ है | 

१३. यत्तु--अथ चेदुदत्तकक्रीतपुत्रिकापुत्रा: परिग्रहेणानाषेंयास्‍्ते दृघामुष्यायणा भवन्ति--इति द्वथ्यामुष्यायणानुपक्रस्य 
कात्यायन्: । व्य० म० (पू० ११५); दत्तकचु ० (पृ० ४६) ने इसे पैठोनसि का माना है । 
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पुत्नीफरण फे संस्कार--पुत्रीकरण के अत्यन्त आवश्यक अंग हैं। जतक द्वारा पुन्नार्पण एवं पालक द्वारा पुष्र- 
परिग्रहण और इसके प्रीके इस भावना का रहना कि अब पुत्र पालक के कुछ का हो रहा है । कुछ विपयों में एक अन्य 
आवश्यक अंग है होम, जिसे वत्तकहोम कहा जाता है. (जिसका उल्लेख क्ौनक एवं बौधायन से किया है) । यह कोई 
आवध्यक नहीं है कि अपंण एबं परिग्रहण के उपरान्त ही वत्तकहोंम कर दिया जाय, जब जर्पणकर्ता एवं परिग्रहणकर्त्ा 
विघवा या छूद्व या कोई बीमार व्यक्ति या कोई अन्य हो तो यह कार्य किसी अन्य व्यक्ति द्वारा सम्पादित हो सकता 
है। यद्यपि वैदिक काल में नारियाँ मन्म्र-बक्ता होती चीं भौर हारीत एवं यम ने छिखा है कि स्थियों का उप- 
नयन-संस्कार होता था और वे वेदाध्ययन कर सकतो थीं। (देखिये इस ग्रन्य का भाग २, अध्याय ७), किन्तु 
कालान्तर में ऐसा समझा जाने लगा कि वे वेद नहों पढ़ सकतीं, वैदिक मन्तरों का उच्चारण नहीं कर सकतीं; अतः 
वे कोई होम नहीं कर सकती | इसी से कुछ लेखकों ने ऐसा कहा हैँ कि विधथा पुत्रोफरण कर ही नहों सकती । किन्तु 
व्य० मयुस्त आदि में आया है कि विधवा शद्व के समान ऐसा कर सकती हैं, अर्थात्‌ जिस प्रकार शाद्र ब्राह्मण द्वारा 
दत्तक-होम करा सकता है, उप्ती प्रकार विधवा वप्ता कर सकतो हैं । (देखिये इस ग्रन्थ क्रा भाग २, अण्याय ७, 
जहाँ स्त्रियों की होतावस्था के कारणों पर प्रक्ाक्ष डाला गया है ।) ऐसा कहा गया हैं कि द्विजों में दत्तकहोम की कोई 
आवश्यकता नहीं है यदि परिगृहीत पुत्र पाछक के गोत्र का है। 'दत्तकदर्पण' ने 'सरस्वतोबिकास' से यप्त को उदुघृत 
कर कहा है कि सभी दक्षाओं में होम सर्ववा आवद्यक नहीं है। यही वात जगंस्ताय ने कहो है (बेखियें डा० जाली, 
टैगोर लॉ क्ेफ्चर्स, पु० १६०, फोलब्रुक; डाइजेल्ट ४) | घर्म-सिन्धचु का कथन है कि कुछ प्रदेशों में संगोत्र- 
सपिण्डों के लिए वैदिक संस्कारों के बिता भो पुत्रार्पण एवं पुत्र-ग्रहण वैध माना जाता है । इस विषय में आधुनिक 
न्‍्यायाछ्॒यों के मतों में एकता नहीं है जौर हम उनके उद्घाटन में नहीं पड़ेंगे । छाड्डों में होम क्रो कोई आवष्यकता 
नहीं है । 'बौघायनगुहा-शोषसूत्र” (२।६।४-९) में पुत्रीकरण के संस्कार का वर्णन है । देखिये दत्तकमी० 
संस्कारकोमुदी (पू० १७७), पघर्मसिन्धु (पृ० १६१) जछ्ौनक ने जो विधि दी है वह बौघायनत के बाद की है और 
उसमें घोड़ी भिन्‍नता भो हैं तथा वह ऋएगण्येद के जनुयाथियों के लिए है संस्कारकौस्तुभ; (पु० १७५) | व्यवहार- 
मूल (पु० १२०-१२२) एवं घमंप्तित्वु (३, पूर्वार्ष पृ० १६०-१६१) में विस्तार के साथ .विधि दो गयो है । पाठक 
वहाँ देख लें । 

पुत्नोकरण के परिणाम--गोंद छेने से एक व्यक्ति का एक कुछ से दूसरे कुछ में जाना होता है । गोद लिये जाने 
पर दत्तक पुत्र को कुछ सम्पक्‌ रूप से परिभाषित बात्तों को छोड़़र औरस पुत्र के समान ही पाकृक के कुछ के अधिकार 
एवं सुविधाएँ प्राप्त होतो हैं | इस चिपय में मनु (९५।१४२) के निम्न वचन हैं--अपित पुत्र को अपने कुछ के गोत्र का 
लास एवं अपने जनक को सम्पत्ति नहीं छेनो चाहिये, पिण्ड (श्राद्ध के समय पितरों को दिया जाने वाला पके चावल 
का ग्रोछा) गोत्र एवं सम्पत्ति का अनुगमन करता है (अर्थात्‌ इनमें सतत आनुषंगिक सम्बन्ध होता है); जो दत्तक देता 
है (अर्थात्‌ जो अपना पुत्र देता है) उसकी अन्तिप्त क्रिया समाप्त हो जाती है (अर्थात्‌ दत्तक पुत्र उसकी अन्‍्त्येष्टि-क्रिया 
एवं श्राद्ध-कर्म आदि नहीं करता) ।' इससे साष्ट है कि दत्तक पुत्र को पालक की सम्पत्ति प्राप्त होती है, बह पुत्रीकरण 


१४. यज्छुस्चिविनेक्र “उक्त वैदिकमस्जसाध्यहोमवति पुत्रप्रतिग्रहे शुध्रस्थानधिकार इति तद॒पास्तम्‌ । समन्‍्त्रकह्ोमस्तु तेल 
विप्रद्वारा फाय: ।...,स्त्रिया अपि धाह्वदेवाधिकार: । स्त्रोशुद्राइच सर्घर्माण:--इति वाक्यात्‌ । व्य० म० (पु० ११२)। 
और देल्लिये इस प्रल्य का माग २, अध्याय १२ | । 


१५१. गोत्र रिक्ये जनथितुर्न हरेदु दत्रिमः वृवबित्‌ । गोवरिक्थानुगः पिण्डो व्यपृति दुदतः स़्वघा ॥। मनु (९।१४२) । 











पुर्व-कुछ फे साथ दत्तक के सम्धन्ध को मोमांसा ९०१ 


के उपरान्त अपने बाल्तविक पिता का नाम नहीं छेता या व्यवहार फरता, उमप्ते उसको सम्पत्ति भी नहीं मिछती और 


न बहु उसकी अन्त्येष्टि क्रिया तथा श्वाद्ध ही करता हैं। मनु के इस कथत के जाघार पर एक विद्वान्‌ हिन्दू न्यायाधीक्ष ने 
यह फतवा दे दिया कि दतक-सम्बन्धी सिद्धान्त दत्तक के जनक-कुछ अर्थात्‌ पितृ-कुछ एवं मातृ-कुछ के सम्पूर्ण पृथगत्व 
तथा पाछक-कुछ गें सम्पूर्ण निवेशन ( मानों यहूं वहीं उत्पत्त हुआ था ) पर निभर हैं । सम्पूर्ण पृथपत्व-सम्बन्धी विधार के 
लिए यहाँ कोई आधार गा प्रमाण नहीं ढ्े | किन्तु यह पभमिज्ञान्त बहुत-च्त वियाहों में मान्य हों गया और प्रिवी कौंग्रिक ने 
इसे स्वीकार भी कर छिया | एक दूसरे न्‍्यायाघीद्त ने यह कह दिया सम्पूर्ण पुश्नीकरण मान्रों पाछ॒क-कुछ में लड़के 
के जर्म होने-जैसा है और जहाँ तक इस प्रकार के पुत्नीकरण से उत्पत्न वैध परिणामों का प्रदत है, उस लड़के की जरम- 
कुल में सम्पत्ति सम्बन्धी (सिविछ) मृत्यु भी है | भ्रिवी कफौंसिल को अन्त में सचेत करने के लिए यह लिखना पड़ा--- 
“जैसा कि कई वार देखने में आया है 'सम्पत्ति-सम्बन्धों व्यवहारानुसार या सम्पत्ति के लिए मृत्यू या मानों वह कुछ 
में उत्पन्‍्त ही नहीं हुआ था” आदि बातें सभी प्रकार के प्रयोगों के लिए भ्रमपूर्ण हैं. और तकसंगत नहीं हैं, वे केबल “नये 
ज्म' के लिए औपचारिक मात्र हैं । हमें यह जानता है कि प्रामाणिक निबन्धों ने ही मनु के कथन को इत् प्रकार से 
रखा । व्य० मयख ने मनु (९।१४२) की व्याह्या करके निष्क्प तिकाका कि गोज्, रिक्‍्य, पिण्ड एवं स्वधा नामक चार 
शब्दों को शाव्दिक अर्थ में नहीं लेता चाहिए, प्रत्युत उन्हें पिण्ड-सम्बन्धी परिणामों के अर्थ में हो छेता चाहिए, जो कि 
पुश्नीकरण के उपरान्त वास्तविक पिता से सम्बन्धित हैं, अर्थात्‌ दत्तक होने के लिए पुत्र दे देने के उपरान्त जनक से उप्तका 
सम्बन्ध टूट जाता है। इसी प्रकार पुन्नीकरण के उपरान्त दत्तक का अपने वास्तविक भाई, चाचा आदि से सम्बन्ध टूट 
जाता है । व्यवहारमयूख' का कहना यह नहीं है कि दिये हुए पुत्र की जन्म-कुछ में मृत्यु हो जाती है या उप्का जन्म-कुछ 
से किसी प्रकार का कोई सम्बन्ध नहीं रहता; प्रत्युत उसका केवल इतना ही कहना है कि दत्तक पुत्र हो जाने के उपरान्त 
जन्म-कुल में पिण्ड-दान करने एवं जन्म-कुछ की सम्पत्ति लेते के उप्के अधिकार बन्द हो जाते हैं । ह्मृतिच० ( २, पु० 
२८९) को उद्धृत कर 'दत्तकमीमांसा' (पु० १६३-१६४) ने व्यवस्या दी है कि दत्तक हो जाने के उपरान्त पुत्र अपने 
दाता के गोत्र वाला नहों रह जाता । “यही बात 'दत्तकचन्द्रिका (पु० २३।२४) ने भी बिना ह्मृतिचबन्द्रिका' का उल्लेख 
करते हुए कही है । विद्वान स्यायाघीक्षों ने प्रामाणिक प्रन्यों को स्वयं न देखकर प्रत्युत कुछ अनुवादों के आधार पर हो 
जो चाहा सो निर्णय दिया हैं। वे इस विषय में असावधान-्से रहे हैं कि धर्मशास्त्र-ग्रन्थों ने दत्तक हो जाने के उपरान्त 
उसके पिण्ड एवं गोत्र तथा रिक्य फो परिस्रमाप्ति के विषय में क्या कहा हैं। 'सरस्वतीबिकास' | पु० ३९४ ) ने विष्णु० 
का उद्धरण देते हुए कहा है कि दत्तक पुत्र को भी अपने जनक की अन्त्येष्टि-क्रिया करने का अधिकार है । किन्तु मनु 
(९।१४२) के अनुसार यह तभो सम्भव है जब क्षि मृत्यु के समय उसके जनक को कोई पुत्र न हो । यही बात ल्लादिरगृह्य- 
सूत्र (३५॥६) की टोका में 'रुद्र #कन्द” एवं 'निर्णयप्तिन्धु" के छेखक कमलाकर ने (जो नीलकूकण्ठ के प्रथम चचचेरे माई एवं 
उनके समकालोन हैं ) कात्यायन एवं छौगाक्षि (प्रवरम॑जरी में उल्लिखित, पृ० १४६) का हवाला देते हुए कही है। 
घ॒र्मसित्यु (३, पूर्वा्, पृु० १६१) का कथन है कि जस्म-कुछ में उपनयन हो जाने के उपरान्त कोई असगोत्र जब दत्तक 
बनता है या जब पालक द्वारा उपनपन मात्र कराया जाता है तो दत्तक को श्रेष्ठ जनों के भागे प्रणाम करते समय या श्राद्ध 
आदि फर्म में दोनों गोत्रों का उच्चारण करना चाहिए, किन्तु जब दत्तक के चौल से लेकर सारे संस्कार पाक के मृहू में 
सम्पादित होते हैं तो उप्तका केवक एक अर्थात्‌ पाछ॒क का हो गोत्र होता हैं । 


१६. एतेन पुत्रत्थापावकक्रिययैव दत्िमध्य प्रतिप्रहीतुतते स्व॒त्व॑ तत्सगोत्रत्व॑च भवति | दातृत्रतें तु दानादेव पुत्रत्व- 


रह गा स्वत्वनिवृत्तिदतुगौत्र निवृत्तिश्न मवतोत्युब्यतें डृति तन्द्रिकाकार: । दत्तकमोमांता 
पु० रड । 





९०२ ह घम्रशास्थ का इतिहास 


मनु (९।९४२) के कथन का सीधा लथघ॑ यह है--जत्र फोई दत्तक होने के लिए अपना पुत्र दे देता है तब उसके 
पुत्र का दूसरे कुछ में ध्यानान्तरण हो जाता है, वह दाता के लिए श्राद्ध एवं अन्य क्रियाएँ नहीं करता, और न उसकी 
मुत्यु के उपरान्त उसके घन का अधिकारी होता है और न विभाजन के समय कोई माँग उपस्थित कर सवता है । दाता के 
लन्‍्य पुत्र या पुत्रों द्वारा उसके श्राद्-कर्म आदि सम्पादित होते हैं और वे ही कुल-सम्पत्ति के उत्तराधिकारी होते हैं | 
किन्तु बम्बई के न्‍्यायाछय ने इसे तोड़-मरोड़कर दो प्रकार के निर्णय दिये हैं जो परस्पर-विरोधी हैं। हम यहाँ पर 
इसके विवेचन में नहीं पड़ेंगे । 

कुछ विषयों में जतक-कुल का गोत्र वर्तमान रहता है, जैसा कि निबन्धों के कथनों से व्यकत्त होता है । 'संस्कार- 
कौस्तुम' (पृ० १८२) का फहना है कि दत्तक को विवाह करते समय छपने जन्‍्म-कुछ एवं पालक-कुलछ के गोत्रों से 
बचना अर्थात्‌ दोनों फा वर्जन करना चाहिए ।”* घर्मसिन्धू (३, पु० १६१) ने भी यही कहा है । इसके अनुसार जनक 
एवं पाछक के कुलों की कन्या से विवाह करना सदा के लिए वजित है न कि सात या पाँच पीढ़ियों तक । अतः यदि 
पूर्णछपेण गोत्र-सम्बन्ध न टूटे तो इसमें कोई तुक नहीं है कि पृतन्नीकरण के पूर्व लिये गये रिक्य का त्याग या अपहार 
किया जाय या रिक्‍्याधिकार का त्याग केवक भविष्य के छिए न किया जाय | निबन्धों में सपिण्ड-सम्बन्ध के विषय में 
मर्तक्य नहीं है । दत्तकमीमांसा (पृ० १९७) के मत से दृद्यामुष्यायण को तीन पीढ़ियोँ तक जनक एवं पाछक के कुलों 
की सपिण्ड कन्या से विवाह न करना चाहिये। केवल्न-बत्तक फो सपिण्ड-सम्बन्ध अपने पाछ॒क के कुल में तीन पीढ़ियों 
तक मानता चाहिये ( क्‍योंकि वह पालक के छोर का कोई अंश अपने में नहीं पाता ) और वही सम्बन्ध अपने जनक के 
कुछ में सात पीढ़ियाँ तक मानता चाहिये ** “निर्णयप्तिन्धु” (३, पूर्वार्, पृ० २९०-२९१) ने कई मतों का प्रकाशन करने 
के पश्चात्‌ अपना मत दिया है कि विवाह में जनक एवं पाछक के कुलों की सात पीढ़ियाँ देखनी चाहिये ( पाकछक में यह 
पिण्डदान पर आधारित है ) | व्य० मयूद्ध (पृ० ११९) के मत से केवल-दत्तक का पालन-कुल में सपिण्ड-सम्बन्ध सात 
पीढ़ियों तक तथा पालिका-कुछ में पाँच पीढ़ियों तक रहता है। लगता है, इसके मत से जनक के कुछ में कोई सपिण्ड- 
सम्बन्ध नहीं होता, जैसा कि मनु (९।१४२) ने कहा है । 'दत्तकचन्द्रिका' (पृ० ६१-६६) ने संभवत्तः यह माना है कि 
हथामुष्यायण को सपिण्ड-सम्बन्ध ( दत्तकमीमांसा के मत की भाँति ) मानना चाहिये, किन्तु कैबल-दत्तक को पालक- 
कुछ में सपिण्ड-सम्बन्ध सात पीढ़ियों तक मानता चाहिये, जैसा कि मनु (९१४२) ने माना है। “धर्मसिन्चु” (३, पृ० 
१६१) का कहना है कि सपिण्ड-सम्बन्ध की पीढ़ी-सम्बन्धी तिर्भरता इस प्रहन पर है कि पुत्नीकरण जनक-झुल में 
उपनयन के उपरान्त हुआ है या उपनयन के पूर्व, या जातकर्म से लेकर सभी संस्कार पालक-कुल में सम्पादित 


हुए हैं । 


१७. विवाहें तु दत्तकमात्रेण बीजिप्रतिप्रहोत्रो: पिज्नोगत्रिप्रवरवर्जन॑कार्यम्‌ । प्रवरमक्ञर्यादिनिवन्धेषु तस्निषेघोक्ते: । 
संस्कारकौस्तुम (प० १८२ )| विवाहे तु सर्वदत्तेस जनकपाकृकयोदभयोरपि पित्रोगंत्रिप्रवरसम्बधिनी 
कन्या वर्जनीया । नात्न साप्तपौष्यपं पाश्चपरोद्पमित्येब पुदझेषत्तियम उपलम्पते । घर्मप्तिन्धु ( ३, पूर्वार्, पु० 
१६१) | 

१८, यविदमुभयत्र त्िपुरषसानिण्डयाभिवानं तद्‌ द्वघामुष्यायणामिप्रायेण जिक॒ुद्धयेल सपिण्डोकरणाभिधानात्‌ । 

शुद्धदत्तकस्प तु प्रतिगृहीतृकुछे त्रिपुरुष॑ पिण्डास्वयरूपं॑ सापिण्डय॑ जनकफुछे साप्तपौदषमवयवान्वयरूपमेवेत्यलं 

प्रपत्चेन । दत्तकमीमांसा ( पृ० १८७ ); मम तु पालककुले एकपिण्डदानक्रियाल्वयित्वरूपं साप्तपौरुषमेव सापिण्डय॑ 

वो जिनफ्वेति गौतमोक्तेर्जनककुक्तेपि ताबदेव | नि० स्लि० (३, पूर्वार्, पृ० २९१) । ६ 


पु्च-फुल फै सम्बन्ध का वंत्तफ के विवाह, अज्शौच आदि पर प्रभाव ९७ है 


बम्बई के उच्च न्यायाहूय ने व्यवस्था दी हैं कि दत्तक पुत्र अपने जनक-कुछ में बजित पीढ़ियों तक विवाह नहीं कर 
सकता और उत्त समय यह नहों कहा जा सकता फि वह उत्त कुल में नहीं उत्पन्न हुआ है, क्योंकि विवाह के वर्जन के छिए 
दोनों कुछों में सपिण्ड-सम्बन्ध को मान्यता दी गयी है | 

निर्णयसिन्यु', 'घर्मसिन्धु' एवं 'दत्तकचन्द्रिका' (पृ० ४८-४९) ने घोधित किया हैं कि यदि जनक के पास मरते 
समय कोई पुश्र न हो या कोई अन्य उपयुकत व्यक्ति न हो तो दत्तक पुत्र उसका आड्कर्म कर सकता है | 'निर्णयसिन्धु' 
एवं 'संस्कारकौस्तुम' (पृ० १८५-१८६) का मत है कि जनक के मरने पर दत्तक पुत्र तीन दिनों तक सूतक मनाता है और 
यही उसके मरने पर उस्तका जनक करता है। 'दत्तकमीमांसा' एवं 'दत्तकचन्द्रिका' इसके विरोध में हैँ, इनके अनुसार केवल्त- 
दत्तक अपने जनक एवं जनक-कुल के अन्य संबंधियों के लिए सूतक नहीं मनाता |! यदि विवाहित पुश्रवान्‌ व्यक्ति का 
पुत्नीकरण हो (जैसा कि वम्बई में सम्मव है) तो पुन्नीकरण के पूर्व उत्पन्न उपम्तका पुत्र जनक-कुल में ही रह जाता हैं और 
जिस कुछ में वह जाता है उसके घन एवं गोत्र का अधिकार उसके पुत्र को नहीं प्राप्त होता । किस्तु उस पिता को, जो गोंद 
द्वारा दूसरे कुछ में चछा गया है, गोद लिए जाने के पूर्व उत्पन्त पुत्र को, जो जनक-कुछ में रहता है, दूसरे को दत्तक रूप 
में देने का अधिकार प्राप्त हैं ।*? 

उपयु वत विवेचन से स्पष्ट हे कि पृत्नीकृत पुत्र को ( दत्तक पुत्र को ) अपने जनक-कुल से रक्‍त-सम्बन्ध प्राप्त हूँ । 
(इस कारण वह वर्जित पीढ़ियों तक उप्त कुछ की कन्या से विवाह नहीं कर सकता), वे संत्कार जो जनक-कुछ में सम्पादित 
हो चुके रहते हैं पुत्रोकरण के उपरान्त पुनः नहीं किये जाते, वह अपने जनक का गोत्र इस रूप में रखता है कि वहु उस 
गोत्र वाली कन्या से विवाह नहीं कर सकता, और कुछ छेख्कों के मत से बहू अपने जनक-पिता का सूतक मना सकता है, 
भर्थात्‌ उत्का श्राद्ध कर सकता हैं| अतः यह स्पष्ट है कि पुत्रोकरण के उपरान्त उसका जनक-कुछ से त्याग केवछ कुछ ही 
सोमा तक है और वह हैं सोमित, कैवकछ पिण्ड, रिक्‍्य एवं कुछ सम्बन्धित विषयों तक ही । वह त्याग सम्पूर्ण नहीं है, जैसा 
कि कुछ निर्णीत विवादों में प्रकट किया गया है | 

दत्तक पुत्र औरस पुत्र के समान ही पालक-कुलछ में रिक्याधिकार पाता है, अर्थात्‌ वह न केवल अपने पालक का 
घन पाता है; प्रत्युत उप्ते अपने पाछक पिता के भाई, चचेरे भाई आदि के भी दायांश प्राप्त हो सकते हैं (जबकि उनके पुत्र 
या अत्यन्त सन्तिकट सम्बन्धी न हों) । दत्तक पुत्र को उसकी पालिका एवं उसके (पाकछिका के) सम्बन्धियों यया--पिता 
एवं भाई के उत्तराधिकार भी प्राप्त होते हैं । दूसरे अर्थ में यह कहा जा सकता है कि गोद लेबेवाली माता (पाकछ्तिका) एवं 
उम्र माता के पिता के सम्बन्धी-गण उप्ते अपना घन देने के भधिकारी हो जाते हैं ॥* ! 

बस्िष्ठ एवं बौघायन ने व्यवस्था दी है कि यदि दत्तक क्ेनें के उपरान्त मौरस उत्पन्न हो जाय तो दत्तक को 
चौयाई भाग मिलता है| इस विषय में स्मृति-वचनों एवं निबन्धोँ में मतैक्य नहीं है । दायमाग (१०॥६३, पृ० १४८) 
नें एवं (विवादचिन्तामणि' (पृ० १५०) ने कात्यायन को उदुघृत कर कहा है कि औरस उत्पन्त हो जाने के उपरान्त 
१९, दत्तकस्तु जनकपितु: पुत्राद्यमावे जनकपितु: शआडं कुर्याद्धन॑ च गुह्लोपात्‌ । जनकपाकछकयोदुभयों: पित्रो: सन्तत्यमावे 

दत्तको जनकपाकफ्योद्भयोरपि धन हरेत्‌, श्राद्ध च प्रतिवाधिकमुभयो: कुर्यात्‌ । धर्मसिन्धु (३, उत्तरा्घ पु० ३७१) | 
२०, देखिये मार्तण्श--वनाम---तारायण भाई० एछ० आर० (१९३९) बम्बई, ५८६ (एम० बी०) | 
२१. दत्तकादीनां माताम्रहा अपि प्रतिप्रद्दीज्री या माता तत्पितर एवं पितृस्पायस्य मातामहेष्वपि समानत्वात्‌ । दत्तकमी० 
(पृ० १९८); घुद्धदत्तकस्प तु प्रतिगृहोज्या एवं मातुः पिन्रादिपिण्डदानम्‌ ॥ दत्तकच » (पृ० ६१) | 


बनकर, 


है कर ७ 






९०४ धर्मक्षास्त्र का. इतिहास 


उसे जाति के अन्य प्रकार के पुत्रों को मि्कियत फा तिहाई भाग भिछता है। बंगाल में इन परिस्थितियों में पालक 
के घत्त का एक-तिहाई भाग दत्तक को मिलता हैं। थाराणसी एवं जैनों में चौथाई भाग मिछतता हैं 'रारस्वतीबिलास' 
(पु० ३९३) के मत से आठयाँ भाग मिलता है । बम्बई में दत्तक को १|५ भाग तथा औरस को ४/५ भाग मिलता है । यही 
बात बम्बई में बाद्रों के लिए भी है | किन्तु नंगाक एवं मद्रास में यह तथ पाया है कि 'दत्तकचन्द्रिका (पृ ०» ९८ के आधार 
पर) थूढ्रों में दत्तक एवं औरस को बराबर-बराबर मिले । यदि सम्पत्ति विभाजन योग्य न हो मा उसे परम्परा के अनुसार 
ज्येष्ठ पुत्र को ही दिया जाता है तो दत्तक छेनें के उपरान्त यदि औरस उत्पन्न हो जाय तो जौरस को सस्पूर्ण सम्पत्ति मिछ 
जाती है । यदि संपुकत परिवार में दो भाई हों और उनमें एक दत्तक के और दूसरे के पास औरस हो तो दत्तक को 
विभाजन पर आधी सम्पत्ति मिकछ जाती है, क्योंकि बस्तिष्ठ का नियम केवक उस विषय में छागू होता है जहाँ एक ही व्यक्ति 
को दत्त क एवं शौरस दोनों पुत्र हों ।** 


२२. उत्पनने त्वौरसे पुत्रे तृतीयांशहराः स्मृता: । सवर्णा असवर्णास्तु ग्रासाज्छादनभागिनः ॥ कात्यायन (दायभाग १०।६३, 


पुृ० १४८; वि० चि०; पृ० १५०; विवादचन्द्र, पृ० ८०) । तथा च कात्यायनः । उत्पन्‍्ने त्वौरस्ते पुत्रे चतुर्थाशहराः 
स्मृुता: ।777*" चतुर्धाक्ों नाम चतुर्थस्य योंद्राः समत्वेन परिक्ल्प्यते तत्तुल्योंद्वः इत्यर्थ: । सरस्वत्ती विक्तलास (पृ० ३९३) । 
अतएव-दत्तपुत्रे यथा जाते कदाचित्त्वौीरसों भवेत्‌ । पितू रिक्यस्प सर्वस्य भवैतां समभागिनों । इत्यपि वचन शझूद्रविषय 
एवं योजनीयम्‌ । दत्तकच०» (पृ० ९८) | 

ऐसा छगता है कि विद्राहित व्यक्ति को या पुत्रवान्‌ व्यक्ति को देत्तक होने की अनुमति देकर “व्यवहार- 
मयुल्ल' ते स्मृतियों एवं अन्य लिबन्धों की सीमाओं का उल्कंघन किया है। शौनक बादि ते कहा है कि दत्तक को 
ओर का प्रतिविम्व होना चाहिये | अतः दत्तक को उस अवस्था में लेता चाहिये जिससे बहु शिक्षण एवं वातावरण 
द्वारा काछान्तर में औरस के समान ही मनोभाव रखने छगे । अत्तः विधान सभाओं द्वारा ऐसा नियम बनना चाहिये 
कि उपनयन के उपरान्त दत्तक न लिया जाय या जनक-कुछ में विवाह होने के उपरान्त तो दत्तक नहीं ही लिया 
जाय | पुत्रहोन व्यक्ति या विधवा यदि, धामिक विचारों के अतिरिक्त, अपनी श्वान्ति, सुरक्षा या वृद्धावस्त्या में 
सहायता के लिए गोंद छेना चाहते हैं तो यह स्वाभाविक ही है ! इंग्लैण्ड में भी कुछ क्रिया-संस्कारों के साथ किसी 
तावाकिग को छोग गोद छेते हैं । जब तक विधवा बाछ्िग न हो जाय उस्ते दत्तक छेने का अधिकार नहीं देना चाहिये । 
यह कोई तुक नहीं है कि १५ या १६ वर्षीया विधवा पुत्रोकरण कर के; जब कि उस पुत्रोकरण से उसे उसके द्वारा 
प्राप्त पति की सम्पत्ति पूर्णछ्प से (अब आधी) छोड़ देनी पड़ती है । 


अध्याय २५ 
पुत्र के उपरान्त उत्तराधिकार का अनुक्रम 


यह पहले ही कहा जा चुका है कि वाय या तो अप्रतिबन्ध होता है या सप्रतिबन्ध, और पुत्र, पौच एवं प्रपौत 
प्रथम प्रकार को ग्रहण करते हैँ । यदि किसी को औरस या गौण पूत्र ( अर्थात्‌ दत्तक; अन्य प्रकार के गोण पुत्र या तो 
वजित हैं या अप्रचछित हो गये हैं ) न हो तो सम्पत्ति एक विशिष्ट क्रम ते दी जाती है । जब कोई पुत्रहीन मर जाता 
हैं और बह संयुक्त परिवार का सदस्य है तो शोष सहभागियों की पूरी सम्पत्ति मिलती रही है, किन्तु अब सन्‌ 
१९३७ के कानून ( १९३७ के १८ वें कानून ) के अनुसार विधवा को संयुक्त सम्पत्ति में पति का अधिकार प्राप्त हो 
जाता हे । किन्तु यदि व्यक्ति अलग हो गया हो और उस्ते पुत्र हो तो उसके मरने के उपरान्त ( यदि इसके पूर्व उसका 
पुत्र भी उच्चसे अछग हो गया हो तो ) उसकी सम्पत्ति उसके पुत्र वर्ग फो समप्र रूप में मिक्त जाती है, भर्थात्‌ उसके पुत्र, 
पौन्र ( मृत्त पुत्र का पुत्र ) एवं प्रपौन्र ( मृत पुत्र के मृत पुत्र का पुत्र) साथ-ही-साय उसके पृथक रिक्य को प्राप्त करते 
हैँ। मनु ( ५।१३७  वसिष्ठ १७॥५ 5 विष्णु १५।४६ ) एवं याज्ञ० (१७८) से पता चलता है कि पुत्र, पौत्र एवं 
प्रपोध बराबर रूप से आध्यात्मिक ( पारलौकिक ) फ़लू देते हैं, अतः वे प्रमुख उत्तराधिकारियों के दक्त में आाते हैँ । 
मिताक्षरा के अनुल्लंब्य सिद्धान्त के अनुसार पुत्र, पौत्म एवं प्रपौत्र व्यक्ति के स्वाजित घन में जन्म से ही अधिकार 
रखते हैं, किन्तु वें उसके द्वारा उस सम्पत्ति के विघटन के विषय में अधिकार नहों रखते । यदि पुत्रों, पौर्ना या प्रपोत्रों 
में एक या अधिक उससे अलग हो गये हों तो उम्रकी मुंत्यु के उपरान्त उसको स्वाजित प्नम्पत्ति सर्वप्रयमम उस पुत्रों, 
पौन्रों या प्रपौतरों द्वारा ग्रहण की जायगी जो उप्तके साथ संयुक्त रहें हों, किन्तु यदि कोई भी प्रयुक्त न रहा हो तो पुथफ्‌ 
पुत्र, पौच एवं प्रपोत्त समान रूप से ग्रहण करेगे । 

उपयुक्त सिद्धान्त बहुत प्राचोन है । बौघायनघर्मसूत्र ( १।५॥११३-११५ ) ने कहा है कि व्यक्ति, उसके अपने 
भाई, सवर्ण पत्नी के पुत्र, पौत्र एवं प्रपोत्त एक दल में बाते हैँ मोर अविभक्त-दाय सपिण्ड कहे जाते हैं। केवल इसके 
अभाव में ही किसी व्यक्ति का घन सकुल्पों में माता है ।'* 

यदि बिना पुत्र, पोच एवं प्रपौत्र के व्यक्ति मर जाता है तो उसके उत्तराधिकार के विषय में याज्ञवल्क्य के दो 
इलोक है; “पत्नी, पुत्रियाँ ( एवं उनके पुत्र ), माता-पिता, भाई, उनके पुत्र, गोत्रज, बन्धु ( सपिण्ड सम्बन्धी छोग ), 


१. अपि च प्रपितामहः पितामहः पिता स्वयं सोदर्या अ्रातरः सवर्णाया: पुत्रः पौत्र: प्रपौजस्तत्युत॒वर्ज तेपां च पुत्रपोत्र- 
मविभक्तदाय॑ सपिण्डानाचक्षते । विभक्तदायानपि सकुल्यानाचक्षते । असत्स्वन्येघु तदूगामों हाथों भवति। बौ० घ॒० 
सू० (१॥५॥११३-१ १५) | 

२. फतनों दुहितिरश्चव पितरी भ्रातरस्तवा | तस्सुता गोत्रजा बन्धुशिष्यप्त्रह्मचारिण:॥। एपामभाजे पूर्वस्प घतमागुत्त* 
रोत्तरः | स्वर्यातष््य ह्मपुत्रस्य सर्ववर्णेष्ययं विधि: ।॥ याज्ञ० (९२१३५-१३६) | प्रथम पद्म लघुहारीत (६४-६५) 
में भी पाया जाता है । | 
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९०६ घर्मशास्त्र का] इतिहास 


शिक्ष्य एवं सहपाठी--इन्तमें से क्रम से ( एक के न रहने पर जागे वाला दूसरा ) मृत व्यक्त का ( जब कि कोई पुत्र न 
हो ) घन पाता है । यह नियम सभी वर्णों के लिए प्रयुक्त होता है ।' यही बात विष्णुघर्मसूत्र ( १७।४-१५ ) में भी पायी 
जाती है । विवादचिन्तामणि, रघुतन्दन एवं मिन्न मिश्न ने 'अपुश्रस्य/ छझब्द को ( व्यक्त के मरते समय ) उसके पुत्र, 
पौत्र एवं प्रपौच्च के अभाव के अर्थ में छिया है | भिताक्षरा ने 'सर्ववर्णषु'कों उन लोगों के छिए भी प्रयुक्त माना है 
जो अनुछोम एवं प्रतिछोम विवाहों से उत्पन्न हुए हैं । 

पुरुषों एवं नारियों को सम्पत्ति के उत्तराधिकार के विषय में पृथक्‌ू-पृथक्‌ नियम हैं। नारियों के रिकय- 
सम्बन्धी अधिकारों के विषय में बहुत मतभेद भी हैं| सर्वप्रथम हम पुरुषों की सम्पत्ति के उत्तराधिकार के विषय में 
चर्चा करेंगे । यहां पर भी मिताक्षरा एवं वायभाग के भिन्‍न-भिन्‍न सिद्धान्त पाये जाते हैं । 


किसी की पृथक सम्पत्ति के विषय में पुदप सत्तान के मतिरिक्‍त अन्य उत्तराधिकरारियों में प्रथम ल्‍्यात विघवा 
पत्नी को प्राप्त होता हैं । कई छाताब्दियों के संघर्ष के उपरान्त हो मृत व्यक्ति की ( जब वह॒भलल्‍ग एवं असंयुक्त रूप 
में ही मृत हुआ हो) विघवा का उत्तराधिकार मान्य हो प्तका है । हमने पहले ही देख लिया है कि तैत्तिरोय संहिता (६ 
५।८) ने स्त्रियों को 'अदायादी घोषित-कर दिया था। इस छाब्द का अर्थ कुछ सन्वेहात्मक है, जैसा कि हम आगे 
देखेंगे । आपस्तम्मघर्ममृत्न (२।६।१४।२) ने सामान्य रूप से कहा हैं कि पुत्राभाव में आसन्‍्न ( बहुत पास का ) 
सपिण्ड उत्तराधिकारी होता है, किन्तु इसने पत्नी को स्पष्ट रूपसे उत्तराधिकारी नहीं घोषित किया है, यद्यपि आगे 
(३॥६। १४।४) पुत्रों को एक सम्भव उत्तराधिकारी के रूप में उल्लिखित किया है। बीघायन ने भी पत्नी को उत्तरा- 
घिकारी के रूप में तहीं सम्मिल्तित किया है । वश्मिष्ठ ने स्त्रियों को उत्तराधिकारी नहीं कहा है । गौतम (२८।१५) ने 
कहा है कि सन्तानहीत मर जानेवाक्े व्यक्ति की सम्पत्ति को सपिण्ड, सगोत्र एवं स॒प्रवर, या उसकी पत्नी (अर्थात्‌ हरदत्त 
के मत से पत्नी अकेले नहीं प्रत्युत भति निकट सपिण्ड या सगोत्र के साथ दायांश पा सकती है ) के सकती हैं । यही मत 
हरवत्त का भी था ।* मनु ने पृत्रहीत व्यक्ति की पत्नी को रिक्याघिकारी नहीं माता है, बल्कि उनके कुछ ऐसे वाबय हैं 
जिनसे पता चलता है कि उन्होंने उप्ते सर्वाचा अछग कर रखा है, यथा--मनु (९।१८५, फिसी पुत्रहीन मृत व्यक्ति का 
घन पिता छेता है या उसके भाई लेते हैं ) एवं मनु ( ९२१७, पुत्रहीन व्यक्ति का घन माता को लेना चाहिये ) | शंख 
(मिता०; याज्० २१३५; दायमाग ११।१।९५) ने कहा है कि पुत्रहीन मृत व्यक्ति का घन उसके भाद्यों को 
मिलता है, उतके लत रहने पर माता-पिता या सबसे बड़ी पत्नी को मिलता है | देवक ( दायभाग ११।१।१७-१८ एवं 


३. अतलपत्यस्य पुत्रपौनप्रपोत्रहोनत्थ । पुत्र: पौत्र: प्रपोच्तों वा इत्यादिना अमोषां पाठक्रमेणैव स्वधाधिकारे ब्िद्धे 


तत्समानशीरस्य रिक्‍्यग्रहणस्यापि तथैवाधिकारसिद्ध: । वि० चि० ( पु० १५१ ); अन्न अपुत्रपद॑ पुत्रपौज्रपौन्नाभावपरं 
तैषां पार्वणपिष्डदातृत्वाविज्ञेषात्‌ । दायतत्त्व (पु० १८९); अपुत्रपद॑ पत्नीत्यादिषु श्रुयमाणं पौत्रप्रपौत्ञाभावोपलतक्षणम्‌ ॥ 
ब्यू० प्र० (प० ५०३) | 

४. पुत्राभावे के प्रत्यासन्‍्तः सपिण्डः । आ० घ॒० सूृ० (२।६।१४२); पिण्डगोत्रपिसम्बन्धा रिक्‍्यं भजेरन्‌ स्त्री 
वानपत्यस्थ । गौतम (२८।१९), जिस पर हरदत्त का कहना है-- श्री तु सर्वे: सगोव्ाविनिः समुच्चोयतते | 
यदा सपिण्डादयों मुह्नन्ति तदा तैः सह पतल्यप्येकमंशं हरेत्‌....पत्नीदायस्तु आचार्यस्य पक्षो न भवति ।” आपस्ततम्ब० 
(२।६।१४।२) पर उन्होंने गौतम का मत दिया है--गौतमस्तु पुश्नामावे पत्या: सपिण्डादिभिः समांशमाहु | बयम” 
प्येतमेव पक्ष रोचयामहे । 

५ स्वर्यातस्प ह्ायपत्रस्य ज्ञातृगामि हब्यं तद्भावे पितरों हरेयातां ज्येष्ठा वा पत्नी। हांख ( मिता० याज्ञ० २।- 


बन्प उत्तराधिकारियों में पत्नी का ह्यान॑ ७ कं 


व्यवहाररत्नाकर, पु० ५९३) ने व्यक्ति के भाइयों, कन्याओं, पिता, सौतेले भाइयों, माता एवं पत्नी को क्रम से रिक्‍्या- 
पिकारी माना है | यह ज्ञातव्य है कि काछिदास के समय में पुत्र हीन पत्नी को अपने मृत पति का घन नहीं मिलता था, ज्से 
'फैवल भोजन-वल्त॒ मिलता था और सम्पत्ति पर राजा का अधिकार हो जाता था (अभिण० क्ाकुन्तत, ६) | 

याश्वल्क्य एवं विष्णु ऐसे स्मृतिकार हैं, जिन्होंने सर्वप्रथम स्पष्ट रूप से घोषित किया कि पुत्रह्दीन व्यक्ति 
के मृत होने पर रिक्याधिकार सर्वप्रयम पत्नी को मिक्तता चाहिये । बृहस्पति ने पुत्रहीन व्यक्ति की पत्नी को प्रथम 
उत्तराधिकारी घोषित किया हैं और अपनी उक्ति के समर्थन में कारण भी दिये हैं--“'बेंद, स्मृतियों के सिद्धान्तों तथा 
लोकाचार द्वारा यह घोषित है कि पत्नी अर्घांगिनी है और है पुण्पों एवं पापों में आधी समझी । जिसकी पत्नी मृत नहीं 
है उसके (पति के) मरने पर उसका आधा शरीर जीवित रहुता है। जब तक मृत व्यक्ति का भ्राघा प्वरीर जीवित 
रहता है तब तक अन्य कोई सम्पत्ति कैसे पा सकता है ? भक्ते ही सकुल्य (सम्बन्धी), पिता, माता या अन्य सम्बन्धी 
जीवित हों; पुत्रहीन मृत व्यक्ति की पत्नी कौ उसके भाग का उत्तराधिकार मिलता हैं। पति के पूर्व मरते वाछी पत्नी 
पवित्र अग्नियों को साथ के जाती है (अर्थात्‌ यदि पति मग्निह्ोत्री है तो पत्नी वैदिक अग्नियों के साथ जछायी जाती है), 
किन्तु यदि पत्नी के पूर्व पति मृत हो जाता है तो उसकी सम्पत्ति पतिब्रता पत्नी को मिछती है | पतिब्रता नारी की बन्दना 
करनी चाहिये, यही सनातन घर्म है।/”९ 

यद्यपि बहुमान्य स्मृतिकार ग्राज्वल्क्य ने विघवाओं के उत्तराधिकार-सम्बन्धी प्रधान अधिकार को घोषित 
कर दिया था, तब भी कुछ स्मृतियों एबं आरम्मिक टोकाकारों ने उसे नहीं माना । नारद (दायमसाग २५-२६) ने 
व्यवस्था दी है कि जब कई भाइयों में कोई सनन्‍्तानहीन मर जाय या संन्यासी हो जाय तो अन्य भाइयों को स्जोषन 
छोड़कर उसकी घोष सम्पत्ति बाँद छेनी चाहिये, किन्तु उस (मृत भाई) की पतिन्नता विघवाओं का उनके जीवन मर 
भरण-पोषण करना चाहिये, किन्तु यदि वे व्यभिचारिणी हों तो उन्हें जीविका-वृत्ति से मुक्त कर देना चाहिये | नारद 
(दायभाग, ५०-५१) ने कह्दा है कि पुत्रों के न रहने पर पुत्री, सकुल्य, बन्यु, सजातोय एव राजा क्रम से उत्तराधिकार 
पाते हैं। स्पष्ट है, यहाँ पत्नी सम्मिक्तित नहीं हैं। व्यास (हरदत्त द्वारा गौतम २८।१९ की टीका में उद्घुत एवं 
स्मृतिच० २, पु० २८१) का कथन है कि यदि पति को सम्पत्ति २००० पणों से अधिक की न हो तो पत्नी उसे सम्पूर्ण 
रूप में ग्रहण कर सकती है| श्लीकर ने ऐसी व्यवस्था दी है कि यदि सम्पत्ति थोड़ो हो तो पत्नी उस्ते सम्पूर्ण रूप में पा 


१३५; अपरार्क, पृ० ७४१) । दायभाग (११।१, १५, पु० १५४) ने इसे शंख-छिख्ित, पैठोनसि एवं यम का माना है 
और पत्नी के पदचात्‌ 'सगोत्रशिष्यसब्रह्मचारिण: जोड़ दिया हैं । किन्तु अपरार्क (पु० ७४४) ने इसे छंख-लिक्षित 
पैठीनसि का माता है । मिताक्षरा ने व्याण्या की हैं कि भाइयों का तात्पर्य हैं 'पुतः संयुक्त भाइयों । 

६. आम्नाये स्मुतितन्त्रे च छोकाचारे व॒ सूरिभिः । दारीराध स्मृता जाया पुष्यापुण्पफले समा ॥ यधस्य नोपरत़ा भार्या 
देहाघं तस्य जीवति । जीवत्पर्धशरीरेड्य॑ कयमन्य: समाप्नुयात्‌ ॥ सकुल्यविद्यमान॑स्तु पितृश्नातृसनादिभि: । मद्युतस्य 
प्रमीतस्य पत्नी तदुभागहारिणी ॥ पूर्व मृता त्वग्निहोत्र मृते भर्तरि तद्धनम्‌ । विन्देतु पतिग्रता नारी घर्म एप सनातनः ॥ 
बुहस्पति (अपरार्क पु० ७४०-४९; दायभाग ११।१॥२, पृ० १४९-५०; कुहछूक, मनु ९।१८७; स्मृतिच० २, पु० 
२९०-९१ ) । देखिये इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय ९ एवं अध्याय १६१ और छघतपथब्राह्मण (५१२।१।१० एवं ८॥७॥- 
२।३); तैत्तिरीय संहिता (६।१।८॥५); ऐदतरेय ब्राह्मण (१।३॥५); द्वान्तिपर्व (१४४६६); आदिपर्व (७४-४०) | 
वसिष्ठ (२१।१५) एवं पराक्षर (१०।२६) का कथन है--पतत्यर्थ शरीरस्य यस्य मार्या सुरां पिबेत्‌ | पतितार्- 
शरीरहध्य निष्कृतिर्न विघीयते ॥' 





०८ धर्मक्षाएत्र फा इतिहास 


जाती है, किन्तु यदि वह अधिक हो तो उस्ते जीवन-वुत्ति मात्र मिलती है | किन्तु मितताक्षरा ने इस व्यवस्था का यह कह- 
फर विरोध फिया हैं कि यह याज्षवस्क्प के कथन के विरुद्ध हैं। हमने देख छिया है कि याज्नवल्पेय ने संयुवत सम्पत्ति 
के विभाजन के समय भी अन्य पुत्रों के साथ पत्नी एवं माता को दायांश दिया हैं । इसके अतिरिक्त उनके अनुसार पत्नी 
को दायांश से विरत करने से 'विधि-वैषम्य' नामक दोष उत्पत्त हो जाता है। 'विधि-बैपम्प' दोस के विषय में पूर्वभीमांसा 
ले एक निष्कर्ष दिया है--जब एक ही वाक्य की व्याबया दो परिस्थितियों में दो भिन्‍न प्रस्तावों को उपस्यित करती है तो 
वह 'विधिवैषम्प'' दोष प्रकट करतो है ।” याज्ञवल्कय का एक ही कथन दो भर्थों में छिया जायगा;। (१) जब पत्ति लम्बी- 
न्ौड़ी सम्पत्ति छोड़े तो पत्ती को जीविका मात्र को उपलब्धि होगो, (२) किन्तु यदि वह घोड़ी सम्पत्ति छोड़े तो उसकी 
पत्नी को पुत्र के दायांक्ष के बराबर मिक्छेगा । एक अस्य मत स्मृतिसंग्रह एवं घारेशबवर का हैं-- यदि पत्नी सियोग का 
जाणय लेकर पति के लिए पुत्रोत्पत्ति फरती है तो वह पुत्रहीन मृत पत्ति की प्रम्पत्ति पा सकती है । इस मत को गौतम 
(२८।१९२० ) एवं वसिष्ठ (१७।६५) के बचतों से वक्त मिल्ता (वस्तिष्ठ ने सम्पत्ति-्मोह के कारंण नियोगग्राक्षय की वर्जना 
की है) | इस मत को मनु (२।१४६ एवं १९०) से भी बकू मिलक्ता है । उनका कथन है कि एक भाई मृत भाई की पतनो से 
पुन्न उत्पन्न कर अपने भाई का दायांक्ष उत्ते दे देता है । मिताक्ष रा, स्मृतिच० (२, पु० २९४) एवं व्य० प्रकाश (पु० ४९५- 
४९७) ने इस मत का खण्डन किया है | 

. मेघातिथि ने भी, जो सामान्यतः उदार छेल्क के रूप में प्रसिद्ध हैं, प्रतिबन्ध छगाया है कि विधवा अपने मृत पत्ति 
का उत्तराधिकार नहीं प्राप्त कर सकती ।* 

मिताक्षरा ने श्रीकर, धारेझ्वर आदि के मतों का ख़ण्डन करके .यहू त्तय किया हैं कि यदि विधवा सदाचारिणी 

है तो वह अपने पुत्रहीन मृत पत्ति की सम्पूर्ण सम्पत्ति की अधिकारिणी है |”? मित्ताक्षरा के उपरान्त अधिकांश लेखकों 
ने विघवा के उत्तराधिकार को मान्य ठहराया है । बहुत से लेखकों ने ऐसा कहा है कि विघवा के उत्तराधिकार के विषय 
में स्मृतियों के बचनों में बड़ा विरोध रहा है (दायभाग ११११; भिताक्षरा २।१३५) । उन्होंने नारद (दायभाग, २५-२६) 
को ब्याक््या कर यह कहा है कि जहाँ केवक भरण-पोषण की व्यवस्था दो हुईं दे वहाँ यह समझना चाहिए कवि वह रखैलों 
के लिए है या उतकी पत्तियों के लिए है जो पुनः संयुक्त होते हैँ । 


७, पिण्डगो"”'नपत्यस्य । बीज॑ बा लिप्सेत। गौतम (२८।१९-२०) । घारेद्वर ने इसे इस प्रकार समझाया है-- 
स्त्री वा रिक्‍्यं भजेत यदि बीज॑ लिप्सेत ।! मिताक्षरा का कहना है कि इसका अर्थ यह है कि विधवा के समक्ष दो 
मार्ग खुले हैं; (१) वह पवित्र रह सकती है और सपिण्डों के साथ रिक्याधिकार पा सकतो है, या (२) वह नियोग 
का आश्रय छे सकती है । 

८, मिताक्षरा पर सुबोधिनों ने निम्त टीका की है और स्पष्ट निष्कर्ष दिया हुै--यंया तत्रेकदेशिमते विधिवैषम्यं दोपस्तथा 
पत्न्यः कार्यो: समांशिकाः , 'माताप्यंशं सम॑ हरेतु' इत्यत्र च सकृदाम्तातों अंशसमदब्दायपि भरत बहुबनस्वपक्षे भरणं 
चास्प कुर्वीरन्‌ इस्पादिवाक्यपर्पालोचनया जीवनोपयुक्तवनपरो, स्वल्पघनत्वे तु वाक्यान्तरनैरपेक्येण नित्यवत्पुत्रांश्समांश- 
पराविति श्रीकरागुवतव्याब्यानेपि विधिवैषम्पदोषो दुर्वार इति । बालंभद्ठी ने सुबोधिनों को अक्षरश: दुहराया है । यह 
न्याय दायभाग (११॥५॥१६) में भी आया है । 

९, झतो यन्मेघातिथिना पत्नीनाम्ंशभागित्व॑ निषिद्धमुक्तं तदसम्बद्धमू-- 
पत्नीनाम॑द्यभागित्व॑ बृहत्पत्यादिसंमतम्‌ । मेघातिथिनिराकुर्यन्‌ न प्रीणाति सतां मनः ॥ कुल्लूक (मनु ९१८७) । 


१०. तस्मादपुवत्ष्य स्वर्यातत्प विभवतत्पास॑सृष्ठिनों घ्॒न परिणोतरा रत्नों संक्‍ता सकछमेव गरुह्ुतीति सह्थितम्‌ । मिताक्षरा 
(याज्ञ० २१३५) । 


पत्नी के उत्तराधिकार फी सोमा एक 


पाणिनि (४॥६।३३) ने 'पति' के साथ जोड़कर 'पत्नो' का यहू अर्थ छंगाया है--पत्ति' के साथ यज्ञ सम्पादन 
में सम्मिलित होने के योग्य ।' वही नारी पत्नी है जिसका पति के सांथ घामिक परिणय हुआ हो | स्मृतिच० (२, 


, ० २९०) ने उद्धरण देकर कहा है कि वह नारी जो घन द्वारा केबल संभोग के लिए प्राप्त की जाती है, दाप्ती है 


न कि पत्नी, अतः वह पुत्रहीन मृत पति का उत्तराधिकार नहीं प्राप्त कर सकतो ।** वृद्ध मनु का कथन है--- किवछ 
वही पत्नी, जो पुत्रहोन है, अपने पत्ति को द्वाग्या को शुद्ध रखतो है तथा ब्रत करती रहती हैं, अपने पति का पिण्डदान 
कर सकती है और उसकी सम्पूर्ण सम्पत्ति पाती हैं ।”?* क्रात्यापन (९१२६) ने भो कहा है---अव्यभिचारिणी पत्नी 


'पति को सम्पत्ति पाती है ।” जब रिक्याधिकार निश्चित होता है उस समय विघवा को सदाचारिणी रहना परमा- 


वष्यक है । न्यायाक्रयों ने निर्णय दिया है कि जब एक बार बिघवा को सम्पत्ति मिल जाती है तो (पति की मृत्यु के उपरान्त) 
लगाये गये दोषारोपण से उसका अपहरण नहीं हो सकता । यदि रिक्याधिकार पाने के उपरान्त विधवा पुनविवाह कर छे 
तो ( यद्यपि अब १८५६ के १५वें कानून के अनुसार विघवा-विवाह वैध माना जाता हैं ) उसे पति का घन छौटा देना 
पढ़ता है, या वह सम्पत्ति, जिसे उसने मृत पुत्र को विघवा माता के रूप में ग्रहण क्रिया था, अब ( पुनवियाह के उपरान्त ) 


पति के अन्य उत्तराधिकारियों को था पुत्र को मिक जाती है, और यह समझा जाता है कि मानों वह मर चुकी है। यह 


नियम सभी वर्णों में समान रूप से छागू है ( जबकि उतकी जाति के छोगों में परम्परा के अनुसार पुलबिवाह भी होता है 
तब भी यह नियम ज्यो-का-त्यों हैं ) । 

दायभाग के अनुसार अप्रतिधन्ध बाय की मान्यता नहीं है, संयुक्त परिवार के पुत्रहीन सदस्य की विधवा को कुछ- 
सम्पत्ति में दायांक्ष मिलता है, वहाँ संयुक्त सम्पत्ति एवं पृथक्‌ सम्पत्ति में कोई अन्तर नहीं है । 

वादों में यदि स्वामी पत्नी या पुत्री या पूत्री-पुत्र एवं कोई अवैध पुत्र छोड़कर मर जाता है तो न्यायाछयों ने याज्ञ० 
(२।१३४), मिताक्षरा एवं दायभाग (९।३१) के मनुसार यह निर्णय दिया हैं कि विधवा या पुत्रों या पुतन्नी-पुत्र को आघा 


एवं ऋर्वंध पुत्र को छोष आधा प्राप्त होता है । 
विघवा के अपने पति से प्राप्त रिक्य-सम्बन्धी अधिकार सीमित हैं। कौटिल्य (३।२) ने ही सम्भवतः सर्व- 


: प्रथम हिन्दू विबबा की सम्पत्ति की विज्येपताओं पर प्रकाश डाला है, और कात्यायत का एक कथन भो उनकी उचक्ति 


के समान ही है |”? अनुशासतपर्व (४७२४) में आया है कि छ्वतियों को अपने पतियों के घन के उपभोग मात्र का 
अधिकार प्राप्त है, वे ( दान, विक्रय आादि से ) उसे नष्ट नहीं कर सकतों । बृहस्पति का कथन हैं-- जब पति भकग 


* ११, क्रयक्रीता तु या नारी न सा पत्नी विघीयते । न सा दैवे न सा पिश्ये दासों तां कवयो विदुः ॥ स्मृतिच० (२, २९०) 


व्य० प्र० (पूृ० ४८८); क्रीता द्रब्येण या नारी सा न पत्नी विघीयतें। सान दैवे न सा पिश्ये दासीं तां काइप- 
पोछ्लवीत्‌ | बौ० घ० यू० (१।११।२०) । 

१२, अपुन्रा दायनं भतु: पालछयन्ती ज़्ते ल्थिता | पत्नयेव दद्यात्‌ ततुपिष्डं कृत्स्तमंश लभेत व ॥ बृद्धमनु (मिताक्षरा, याज्ञ० 
२।१३५; दायभाग ११।१।७; वि० र०, पूृ० ५८९;) पत्नी भर्तुर्घनहरी या ह्यादब्यभिचवारिणी । कात्यायत ( मिता० 
याज्ञ०, २।१३५) | 

१३. अपुत्रा पतिशयन पालयन्तो गुरुसमीपे स्त्री घनमायुरक्षयाद्‌ भुझ्जोत | बापदय् हि स्त्रीथनम्‌ । कष्यं दाबाद॑ 
गच्छेत । भर्थक्षासत्र (३।२); स्त्रोणां स्वपतिदायत्तु उपभोगफकू: स्मृत: | नापहार स्थव्रियः कुयु£ पतिवित्ता- 
त्कथंचन ॥ अनुष्यासनपर्व (४७।२४ विवादचन्द्र, पृ० ७१; विवादचिन्तामणि, पृ० १५२; व्य० प्र० ४९१; दायभाग 
९१६० ) | 





९१० धर्मक्षासत्र का इतिहास 


है तो उसकी घिघवा को अचल सम्पत्ति के अतिरिक्त सभी प्रकार की सम्मत्ति अर्थात्‌ आधि आदि [ घरोहर आदि ) 
प्राप्त हो जाती है । चल एवं अचल सम्पत्ति, सोना, साधारण घातु भादि, अन्न, पेय पदार्थ, वस्त्र प्राप्त कर छेने के 


उपरान्त उसे माप्तिक, षराष्मासिक एवं आब्दिक ( उापिक ) श्राद्ध करना पड़ता हैं। उसे अन्त्येष्टि क्रिया-कर्मों एवं! 


पूर्तों ( पवित्र कल्याणकारी कर्मों ) द्वारा अपने पति के चाचा, गुरुओं (श्रद्धास्पदों), दौह्धिन्रों, स्वल्रीयों ( बहिन के पुत्रों ) 
एवं मामाओं तथा बूढ़ों या असहायों, अतिथियों एवं स्त्रियों का सम्मान करना चाहिए ।"४ माधव (परादारमाघवीय 
है, पृ० ५३६) ने “स्थावर्र मुक्त्वा' ( अचल सम्पत्ति छोड़कर ) का तात्पर्य यह निकाला हैं कि उसे बिना पुरुष सम्ब- 
न्थियों की सहमति के अचल्त सम्पत्ति बेचने का अधिकार नहीं है । व्यवहारमयूख्॒ (पु० १३८) को भी यह व्याब्यां 
मान्य है लौर आज के त्यायाह्ृपों ने भी इसे उचित माना है। कात्यायन ( पुृ० ९२१, ९२४-५२५ ) ने विधवा के 
अधिकार फी सीमाओं को इस प्रकार व्यक्त किया है--'अपुत्र ( पुत्रहोन ) विधवा को, जो अपने पत्ति की द्याय्या को 
पवित्र रखती है, गृुरुजनों फे साथ रहती है तथा स्व-नियन्त्रणमें रहती है, ( अपने पति की ) सम्पत्ति फे उपभोग 
का अधिकार णीवन-पर्यन्त रहता है, उत्तके उपरान्त ( उसके पत्ति के) अन्य उत्तराधिकारियों का अधिकार रहता 


<है। वह पंत्नी, जो कुछ के सम्मान की रक्षा करती है, शामरण पति का दायांग् ग्रहण करती है, किन्तु उस्ते दान, 


क्रय एवं बन्धक रखने का अधिकार नहीं प्राप्त" होता । वह विघवा, जो ब्रतोपवासनिरत रहती है, ब्रह्मचर्य-पालन 
करती है, व्यवस्थित रहती है तथा दान एवं दम में छगी रहती है, पुत्र हीन होने पर भी स्वर्गारोहण करती है ।१" 
इन बातों से स्पष्ट है कि विधवा को पति की सम्पत्ति के उपभोग का अधिकार मृत्यु-पर्यन्त प्राप्त है, वह अचछ 
सम्पत्ति का दान, विक्रय एबं बन्धक कार्य तब तक नहीं कर सकती जब तक कि उसके बाद के उस सम्पत्ति के उत्तरा- 
घिकारी ऐसा करते को न कहें; किन्तु घामिक एवं दान के कार्यों में या उप्तमें जिसमें उस्तके पत्ति का पारछौकिक कल्याण 
निहित है, वह सम्पत्ति के व्यय में बड़े-बड़े अधिकार रखती है । आज भी इन नियमों का पाकछन होता है और इस विषय 
में न्यायालयों ने उचित निर्णय भी दिये हैं । 

मिताक्षरा (२१३५) के भनुस्तार यदि मृत व्यक्ति की कई बिघवाएँ हों तो वे आापस में बराबर-बराबर बाँट छैती 
हैं. ( ताशच बह्नघ्इ्चेत्सजातीया बिजातीयादइब तदा यथांशं विभज्य गृह्लन्ति ) । 

यदि श्ापस में विभाजन करने के उपरान्त विघवाओं में एक मर जाय तो उत्तका भाग अन्य विधवा या विध- 
वारओों को प्राप्त हो जाता हैं। इसका तात्पर्य यह है कि विधवाओं में भी उत्तरजीवी का ग्धिकार पाया जाता है 
अर्थात्‌ जब तक कोई-न-कोई विधा जोवित रहती है या पुनविवाह नहीं करतो तब तक पति की सम्पत्ति पर किसी 


. अन्य का अधिकार नहीं हो सकता | हिंदुओं में यह बात नहीं पायी जाती कि मरने के पदचात्‌ सम्पत्ति कई सम्वन्धियों 


१४. यद्विभक्ते घन किड्नचिदाष्यादि विविध स्मृतम्‌ । तज्जाया स्यथावरं . मुकत्वा कमते मृतभतुका ॥ जंग ह्थावर् हैम 


कुप्यं घान्य रसाम्वरम्‌ ॥। आदाय दापयेच्छाद मासषाण्मासिकाब्दिकम्‌ | पितृव्यगुरुदौह्वित्रान्भतु: स्वल्लीयमातुलान । 
पूजयेत्कव्पपूर्तास्यां बुद्धातावातिबीन्‌ स्तियः । बृहस्पति ( ह्मूतिच० २, पृ० २९१, वि० र०, पु० ५९०; मदनरत्न; 
व्य० मयल्ल, पु० १३७-१३८; पराष्तरमाषवीय ३, पृ० ५३६ ) | 

१५. अपुत्रा शयत भतु: पालछयम्ती गुरौ स्थिता। भुज्जीतामरणात्क्षान्ता दाबादा ऊर्ष्व॑माप्नुयु:।। कात्यायन (दायमाग 
११।१।५६; स्मृतिच० ३, पु० २९२; मृते भर्तरि भर्त्नाशं छमेत कुछपालिका । यावज्जीव॑ न हि स्वात्यं दाताघमनविक्र गे ॥ 
ब्रतोपवासनिरता ब्रह्मचर्ये व्यवस्थिता | दमदानरता नित्यमपुत्रापि दिव॑ ब्रजेत्‌ ॥ कात्या० (ह्मृतिच० २, पृ० २९२; 
व्य० सयक्ष, पृ० १३८) । और देखिए जीमृतवाहन- का दायभाग (११।१।५९) । 


स्त्रिषों के वायाद-अपोग्यता कथन का अन्य तात्पय॑ँ ९१९ 


में खटाखट बट जाय, जैसा कि मुसलमानों में पाया जाता है। प्राचीन हिन्दू व्यवहार की यह विश्येपता है कि मृत 
[व्यक्ति को पृथक्‌ सम्पत्ति स्त्रियों को मिल्त जाती है, अर्थात्‌ वह सर्वप्रथम विधवा को, उसके पश्चात्‌ उसकी पुत्री को 
प्राप्त होती है, तथ कहीं व्यक्ति के अपने पिता या भाई या भतीजे को प्राप्त होती है। ऐसे प्रयत्न चलते रहते हैं कि 
जआजकलछ विधान-सभा हारा यह व्यवहार बना दिया जाय फ्ि पुत्रों के रहते विधवा एवं पुत्रियों को भी दायांश मिक्त 
जाय | सफलता भी मिली है । किन्तु इससे कुछ गड़बड़ियाँ भी उत्पन्त हो जायेंगो, यों तो स्त्रियों के अधिकारों के 
'विषय में जितना अधिक किया जाय उतना ही अधिक अच्छा प्रयत्न समझा जासगा । पर इस प्रकार के समानाधिकार 
से विवाद उठ खड़े होंगे। भूमि-भाग खण्डित होते चले जायेंगे, जो कुछ प्राप्त होगा वह आधिक झूप से छामदायक 
नहीं सिद्ध होगा और सम्भबतः यह ॒सन्देहात्मक है कि इससे भारतीय समाज या राष्ट्र का हित होगा | क्‍या इसे हिन्दुओं 
का इतना छम्बा-चौड़ा समाज ह्वीकार करेंगा ? अस्तु, प्रजापति का कथन है कि राजा को चाहिए कि वहु उन सपिष्षों 
एवं बन्चुओं को चोरों का दण्ड दे जो विधवा के समक्ष उत्तके पति की सम्पत्ति पर अधिकार प्राप्त फरने में बाघा 


' छाछ्े या कोई विरोध खड़ा करें | * 


न 


तैत्तिरीय संहिता (६।५॥८२) में स्त्रियों को जो 'निरिन्द्रिया' एवं 'अदाया' कहा गया है वह सोमयज्ञ के सिलसिले 
में कहा गया है, उसका तात्पर्य हैं कि सोमरस के भाग ( दाय ) के लिए अयोग्य हूँ, उनमें इतना बक्त नहीं है कि वे उसे 
सँभाक सकें, अतः ये 'अवाया' हैं किन्तु बौधायनधर्मसूत्र ने सम्भवत्त: उम्तका अर्थ यों छगा लिया है कि स्त्रियाँ रिक्याधिकार 
सै वंचित हैं। मनु (९।१८) ने भी उप्का सहारा लेकर घोषित कर दिया हू कि स्त्रियों के संस्कार (विवाह को छोड़कर) 
वैदिक मन्त्रों द्वारा नहीं सम्पादित होने चाहिये, क्‍योंकि वेद ने उन्हें 'निरिन्द्रिय एवं 'बनृतः घोषित किया है | बाद 
के लेखक, यथा हरदत्त ( गौतम २८।१९, आप० घ० सू० २।६॥१४।१ ) एवं व्य प्र० ( पु० ५१७ एवं ५५४ ) नेमभी 
वेद की इसी उचित के आघार पर छित्रियों को रिक्याधिकार से वंचित समझ किया | उनका कथन है कि यद्यपि वेंब-बचनत 
बड़ा ही व्यापक एवं एक साथ सब बातों को समेंट लेने वाला है, किन्तु यह केवल उन स्ट्रियों को वंचित करता है जिन्हें 
स्मृतियों ने भी रिक्थाधिकार नहीं दिया है, एवं अत्पों को उसके योग्य ठहराया है, अर्थात्‌ जिन्हें स्मृतियों ने रिव्याधिकार 
के योग्य माना है उन्हें छोड़कर अन्य स्त्रियों के विषय में वेद के वचन मान्य हैं । यथा--दायमाग (११।६।११) ने बौधायपन 
को उद्धृत कर टिप्पणी की है कि पत्नी को रिक्याघिकार प्राप्त है, क्योंकि कुछ विशिष्ट स्मृतियों (याज्ञ० एवं विष्णु०) ने 
ऐसी व्यवस्था दी है । ह्मृतिचन्द्रिका (२२९४) का कथन है कि वैदिक उक्ति केवल अआर्थवाद ( निन्‍्दा के लिए प्रयुक्त ) हैं 
न कि परम नियम (विधि वाक्य), यह उत स्त्रियों के लिए नहीं है जिनके थिपय में स्पष्ट उल्लेख है । यही वात व्यवहार- 
प्रकाश” ने कही है । 'अपरार्क' (पु० ७४३) का कहना है कि वैदिक वचन केवल अर्थवाव है | वह स्त्रियों को पुत्रवती रहने 
पर ही वंचित करता है | यह जानने योग्य है कि पराशरमाघषवीय (३, पृ०.५३६) ने 'तैत्तिरोय संहिता के वचन को इस 
भर्थ में लिया है--याज्ञिक (यज्ञ करने वाक्े या यजमान) की पत्नी को पात्नोजत प्याके में सोमरस छेने का अधिकार 
नहीं है और '“इन्द्रिय' का अर्थ है सोमरस” या 'सोमपीय' ।'” किन्तु माघवाचार्य ने तैत्तिरीय संहिता ( १४४२७ ) की 
टीका में उसके बचत ( ६।५।८।२ ) को दूसरे ही अर्थ में लिया है--' स्त्रियाँ छक्तिहीन होने के कारण, सन्‍्तानों के रहते 
रिक्याधिकार नहीं प्राप्त करतीं ।”” यह एक विचारणोय बात है कि मिताक्षरा एवं व्यवहारमयूस्त ने स्त्रियों के रिक्याधि- 
कारों के विषय में विवेचन करते हुए 'तैत्तिरोगसंहिता' एवं 'बौघायनघर्मसूत्र' का उल्लेख नहीं किया हैं । ऐसा नहीं कहा जा 


१६, तत्सपिण्डा वान्धवाह्च ये तस्याः परिपस्यितः । हिस्पूर्षनानि तान्राजा चौर्यदण्डेन शासयेत्‌ ॥ अजापति (ह्मृतिच० 


बे, पृ० २९४; वि० चि०;.पृ० १५१) | 







९१२ धर्मक्षास्‍त्र फा इतिहास 


सफता फि वे उनके फथनों को नहीं जानते थे, सम्भवतः उन्होंने तै० सं० को परा० माघवीय फरे अर्थ में ही छिया | तैत्ति- 
रीय संहिता एवं बौचायन पर गब्यकालिक निबन्षों के निर्भर होने के कारण जम्बई एवं मद्रास को छोड़कर अन्य प्रान्तों' 
में केवछ पाँच प्रकार थी स्थ्रियों को ही उत्तराधिकारी के रूप में घोषित किया गया; विधवा पत्नी, पुत्री, माता, पिता- 
मही एवं प्रपितामही को, क्योंकि वे स्पष्ट रूप से ह्मृतियों एवं आरम्मिक टीकाओं में उल्लिखित हैं। इस पर हम 
आगे भी पढ़ेंगे । 

पति के रहते पत्नी के भरण-पोषण-पम्बन्धी अधिकारों के विषय में हमने इस ग्रन्य के भाग २ के अध्याय १३१ में' 
पढ़ लिया है । यदि पत्नी व्यभिचार फी अपराधिनी' है और अन्त में प्रायश्चित्त की शरंण जाती है तो मरण-पोषण 
का अधिकार तब भी प्राप्त हो जाता हैं। संयुक्त परिवार के मृत सदस्यों की विधघवाओं के भरण-पोषण के अधिकारों के 
विषय में बहुत से निर्णीत ब्रिंवाद हैं, जिन्हें हम छोड़' दे रहें हैं, केवछ दो-एक बातें दी जा रही हैं । संयुकत परिवार को 
विधवाओं के जीथविका से सम्बन्धित अधिकार उनके ब्रह्मचर्य पर आधारित है । संयुक्त परिवार के पुरुष सदस्य बहुधा 
विधयातओं को जीवन-वृत्ति देना नहीं चाहते, अतः विघवाएँ न्‍्यायाकृययों की शरण लेती हैं । “पेक्षवा दफ्तर के संग्रह 
( जिल्द ४३, पत्र सं० १४२ ) में ऐसा आया है फि पेक्षवा के न्‍्यायाकृय के प्रधान न्यायाघीश रामझ्षास्त्री ने दण्ड देने की 
घमएी देकर बापूजी ताम्वरवेकर को लिखा कि वह अपने बड़े भाई की विधवा के आमृषण सात दिनों के भीतर ( बहू 
विवाह के सात दिनों के उपरान्त हो विधवा हो गयी थी ) छौटा दे और उसकी जीबिका के लिए पच्रीस रुपये प्रति 
वर्ष देने की व्यवस्वा कर दे | 

कन्पाएँ--जब तक मृत स्वामी की विधवा जीवित रहती है, कन्याएँ रिक्थाधिकार नहीं पातीं |. विधवा के 
समान कन्या को भी उत्तराधिकार के लिए संघर्ष करना पड़ा । गौतम, बौधायन एवं वसिष्ठ ने उसे उत्तराधिकारियों में 
तहीं गिना हैं | आपस्तम्व ( २।६।१४३ ) ने उत्ते ( सम्भवतः सपिण्डों के साथ ) वैकल्पिक रूप में ही स्वीकृत किया हैं। 
मनु ( ९।१६१० ) ने जो यह कहा है कि 'व्यक्षित का पुत्र उत्तकों आत्मा के समान है, उत्तकी पुत्री उत्तके पुत्र के बराबर 
हैं; ऐसी स्थिति में जब तक वह मृत व्यक्ति की आत्मा के रूप में जीवित है तब तक मृत की सम्पत्ति अन्य को कैसे 
प्राप्त हो सकती है ?' इसका अन्य संदर्भ ( ९।१२८-१२९ ) द्वारा यह भाव प्रकट द्वोता है कि यह पुन्निका | पुत्र के 
रूप में नियुक्त कन्या ) के लिए लिखा गया हैं। मेघातिथि, नारायण एवं कुहछूक ने मनु ( ९।१३० ) के “दुह्ता' छाब्द 
को 'पुन्रिका के बर्थ में ही लिया हैं। याह्क ( नियक्‍त ३।३-४ ) ने ऋग्वेद ( ३-३१।१ ) की व्याब्या करके, जिम्तको 
अन्य लोगों ने भी क़त्या का रिक्याधिकार सिद्ध करने के लिए आाघार माता है, जो 'दुहिता' शब्द को भांति-भाँति से 
समझने का प्रयत्त किया है, उप्तसे छगता है कि उन्होंने पुत्रिका के रिक्याधिकार की भोर संकेत किया हैं ।” घीरे- 


घीरे पुत्री को पुत्र के रूप में नियुक्त करना बन्द-सा हो गया, अतः विधवा के उपराज्त पुत्रहीन व्यक्ति की कन्या को 


उत्तराधिकारों समझा जाने छगा | 


याज्ञवतक्य एवं विष्णु ने विधवा के उपरान्त पुत्री को उत्तराधिकारी माना है। नारद ( दायभाग, 
५० ) ने पुत्र के पश्चात्‌ कन्या को इस आधार पर रिव्याधिकारी माता हैँ कि वह पुत्र के समान ही मृत पिता के कुछ को 


चलाने वाली होती है | * जब नारद ( दायभाग, २७ ) यह कहते हैं कि पुत्री को विवाह होने तक भरण का अधिकार है, 


हा अधैतां दुह्तुदायात्॒ उदाहरन्ति । पुन्रदायाद्य इत्येके | शासद्रह्निदु द्वितुनंप्त्य गात० ( ऋण० ३॥३१।१ ); भ्रद्याह्ति वोढा 
सन्तानकर्मणे दृहितु: पुत्रभावम्‌ । दुहिता दुहिता दूरे हिता दोग्षेवा | निदक्‍त ( ३॥३-४ ) । 
१८. पुत्राभावे तु दुहिता तुल्पप्तल्तातकारणात्‌ । पुत्र दुद्ठता चोभौ पितुः सन्तानकारकौ | नारद ( दाय- 
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तो संदर्भ से, जेसा कि 'स्मृत्तिचन्द्रिका' (२, पु० २९६) का कहना है, यहो प्रकट होता है कि उन्होंने उस कन्या को ओर 
| संकेत किया है जिसका पिता गरने से पहले पुनः संयुक्त हो गया था। बृहस्पति का कहना है कि “गत्ती को पति की 
_“घनहरी' ( घन पाणे लाली कहा गया है, उसके जमाय में पुत्री का अधिकार होता है; कन्पा पुत्र के समान पिता के झ्षरीर 
से ही उत्पनन होती है. अतः उसके रहते उसके पिता की सम्पत्ति अन्य व्यक्ति कैसे पा सकता हूँ ? ** यद्यपि याज्नवल्क्य, 
विष्णु एवं बृहस्पति के बचन पर्याप्त स्पष्ट थे, फिल्तु प्राचोन्न टीकाकारों ने उतका श्वाब्दिक आर्थ नहीं छिया | विद्वरूप 
"ते कहा कि याज्नवल्क्स ने केवल पुत्रिकां की और संकेत किया है और उपत्तके बहुबंचन से तात्पर्य है कि कई पुतचि- 
फाएँ पुत्र के रूप में नियुक्त की जा सकती हैं । यही वात घारेश्वर, देवस्वथामी एवं देवरात से भो कहा है (स्मृतिच० २, 
पृ० २९५) | किन्तु मिताछणरा नें इन छोगों को उत्तर दिया है--याज्ञवल्फ्य का दुद्धितर: छाब्द 'पुत्रिका' की ओर सकेत 
नहीं करता, दयोंकि ऊत्होंने सवर्य (२।१२८) 'पुत्रिकां को बौरत पुत्र के समान माता है, वत्तिष्ठ ने भी अन्य पुत्रों के 
दल में पत्रिका को रखा हैं और अन्य पुत्रों ( मुख्य एवं गौण ) के अभाव में विधवा एवं पुत्रियों को उत्तराधिकार के 
मामक़े में मान्यता दो है । याज्ञ०, विष्णु० एवं बुह० इस विषय में मौत ही हैं कि कन्याओं में उत्तराबिकार के मामले में 
कोई अन्तर है या नहीं ! 
फात्यायन (९२६) ने अजिवाहित कन्या को वरीयता दी है भौर इस मत को मिताक्षरा तथा अन्य 
निबन्धों में मान्यता मित्नी है । दायभांग ( ११।२।४, पु» १७५ ) ने पराशर की जक्ति को चर्चा करके अविवाहित 
कन्या को विवाहित कन्या से अधिक मान्यता दी है । मिताक्षरा ने गौतम ( २८।२२ ) का उल्लेश् करके स्मोधन के 
उत्तराधिकार के डिपय में विवाहित कस्याओं में उस कन्या को अधिक मान्यता दी है जो अपेक्षाकृत निर्घन है। स्पष्ट 
है, मिताक्षरा ने यहाँ सामान्य अनुभव की ओोर संकेत किया है कि पिता उस कन्या को अधिक चिन्ता करता है जो 
अपेक्षाकृत्त निर्धत है अथवा अग्रतिष्ठित है । मिताक्षरा के समान हो दायभाग ने कुमारी कत्या को पिबाहित कन्या की 
अपेक्षा अधिक मान्यता दी है । किन्तु विवाहित कन्याओं के विषय में चर्चा करते हुए जीमृतवाहन ( दायभाग के लेखक ) 
ने दीक्षित नामक केल्कक का उल्लेख करके कहा है कि पुत्रबती कन्या या पुनत्रवती होने वाछली कन्या को विघवा या बन्व्या 
(बाँझ) या केवछ पुत्रियों वाली विवाद्वित कन्या से अधिक्र वरीयता मिलनी चाहिए । इस वरीयता के पीछे दायभाग 
का यह सिद्धान्त हैं--उत्तराधिकार के विषय में पारक्तौकिक कल्याण की भावना निहित है। बनरूया या विधवा कन्या 
पुत्र॒वतो न होते के कारण पारक्तौकिक या आध्यात्मिक लाभ नहीं दे सकती, क्योंकि जब नाना को पिण्डदान ही नहीं 
_मिक्तेगा तो पारछौकिक कल्याण की बात ही कहाँ उठती है ? इस विषय में मिताक्षरा रक्त की सच्निकटता ( प्रत्या- 
सत्ति ) के सिद्धान्त पर आरूढ़ है । किन्तु, जैसा क्वि व्यवहारप्रकाश्ष ( पु० ५१९ ) का कथन है, दायभाग का सिद्धान्त 
असंगत हैं। यह कहना कि कुमारों कन्या को पुत्रवती विवाहित कन्या की अपेजझा वरीयता मिछनी चाहिए, तर्फहीन 
सिद्धान्त है, क्योंकि जब पुत्रवतों कन्या का अछ्तित्व हैं ही, तो उस कन्या को क्‍यों वरीयता मिक्ननी चाहिए जिसका पुत्र- 
बती होता था न होना भविष्य के गर्भ में है ? पिण्डदान द्वारा पारलोकिक लाभ की प्राप्ति के छिए हो तो पुत्र की श्ोन है 
( भाग ५० ); या तह्प दृहिता तस्याः पिश्योंघ्रों भरणे मतः । आभासंस्कारं भजेर॑स्तां परतो विभुयात्तत्ति:॥ नारद 
( दायमाग २७ ); स्यादेवं यदि नारदवचर्न विभकक्‍तविषयं ह्यात्‌ । संसुष्टविषय तु तदिति तह्यैव पूर्वापरपर्यालोचनया 
स्पष्टमवगम्पतें । ह्मृतिच० (२, पु०:२९६) । 
१९. भतु थनहूरी पत्नी तां बिता दुहिता स्मृता। अंगादंगात्संभवर्ति पुंजवद दुहिता नृणाम्‌ ॥ तस्मात्पितुघनं त्वन्य: कर्थ 
गृह्लीत मानवः । बृह० (मिताक्षरा, याज्ञ ० २॥१३५; स्मृतिच० २, २९४; वि० पृ० ५९१) | 
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ओर उत्तराधिकार के लिए पुत्रियों में किसी का चुनाव अपेक्षित है ही । 'अपरार्क ( पृ० ७२१ ) एवं “विद्यादरत्नाकर' 
(पृ० ५१७) ने 'अप्रतिष्ठित (मिता० याज्ञ० २।१३५) के तीन अर्थ दिये हैं; सन्तानहींन, निर्घत एवं विघवा । 

बम्बई को छोड़कर अन्य भारतीय उबत न्यायालयों के मत से पुत्री का अधिकार विधवा के अधिकार के समान 
ही है। यह कैवछ सीमित अधिकार पातो है, वह केवल गम्पत्ति-उपमोग कर पाती है, सम्पत्ति के बिघटन का अधिकार 
: उसे नहीं प्राप्त होता । मृत्यु के पश्चात्‌ सम्पत्ति उसके उत्तराधिकारियों को नहीं प्राप्त होती, बल्कि उसके पिता के 
बन्य उत्तराधिकारी को मिलती है । बम्बई में ऐसो बात नहीं है, बहां कन्या को उत्तराधिकार प्राप्त होने पर पिता के 
घन पर पूर्ण अधिकार प्राप्त होता है और उस्तको मृत्युपर उसकी सम्पत्ति उसके ही उत्तराधिकारियों को प्राप्त 
होती है । 

निर्णीत विवादों के अनुसार पिता की मुत्यु के समय व्यभिचारिणी कन्या को भी पिता की सम्पत्ति मिलती है 
(दायभाग के छ्तर्गत ऐता नहों है) । इसका कारण यह है कि कात्यायन एवं अन्य ह्मृतिकारों ने ब्रह्मंचर्थ को सीमा 
केवल विधवा पत्नी के छिए बाँधी है, उन्‍होंने कन्या एवं माता के लिए स्पष्ट रूप से ऐसा नहीं किया है । दायमाग (११॥३- 
८) के उल्छेखातुसार बृहस्पति की घोषणा है---वहू कन्या, जो पिता को जाति की है, उत्ती जाति के पति से विवाह्ित हैं, 
नो गुणकझोछा है और पततिपरायणा है अपने पिता की सम्पत्ति पाती है | अतः जो कन्या व्यभिचारिणी है, वह रिक्‍्थाधि- 
कार नहीं पा सकती | हत्त्या केव इसलिए घन नहों पात्ती कि वह कन्या है, प्रत्युत इसलिए कि वह वबुहस्पति द्वारा 
प्रवत्त ातों को पूरा फरती है। दायभाग (११।२।३१) का कथन है कि 'पत्नों (११॥१॥५६) छाब्द केवक्त उपलक्षण 
मात्र, अर्थात्‌ उदाहरणह्वरूप है, पत्नों पर जो प्रतिबन्ध छागू हूँ में समो उत्तराधिकांर वाली स्थ्रियों के लिए प्रयुक्त होते 
हैं ।*” अवैध कन्पा को अपने पिता का रिक्याधिकार नहीं मिकृता । यह नियम छाद़ों में भी छागू है । 

कुल-परम्परा के अनुसार कहीं-कहीं कन्याएं रिक्याधिकार से वब्चित माती जाती हैं, यथा--अवध (उत्तरप्रदेश) 
के भाले सुलतान क्षत्रियों में । 


यह अवल्लोकनीय है कि नन्‍्द पण्डित ने अपनी वैजयल्ती (विष्णुघर्मसूत्र १७।५-६ को टीका) में कहा है कि कन्या 
की अपेक्षा पुत्रंबंधूं को बरीयता मिकती चाहिए, किन्तु इस प्रकार का मत रखने वाक्ते वे एकमान्र लेखक हैं ( देखिये 
डॉ० जॉली, टैगोर कॉ छेक्‍चर्स , पु० १९९ एवं २८६) । बम्बई को छोड़कर ( जहाँ वह सगोत्र सपिण्ड रूप में रिक्याघि- 
कार पाती है.) सम्पूर्ण भारत में कहां भो पुत्रवधू को रिक्याधिकार नहीं मिकछता | बाहूमट्टी ने बिना नाम लिये नन्‍्द 
पण्डित की आछोचना को है और व्यवस्था दी है कि पुत्रवधू को केवछ गोत्रज रूप में हो उत्तराधिकार प्राप्त होता है 
और वह भी पुत्री के रहते नहीं । 

रुघुतत्दन ने दायमाग ( ११।२।३१ ) के विषय में टिप्पणी करते हुए व्यभिचाररत कन्याओं की स्थिति सर्वथा 
. स्पष्टकर दी है । स्मृतियों ने कन्पाओं में कुमारियों को बरीयता दी है, अर्थात्‌ वे कन्पाएँ जो अमो अक्षतयोनि हैं ॥ 
भारतीय उच्च न्यायाक्षयों ने व्यवस्था दी हैं कि यद्यपि कन्याओं के विषय में उत्तराधिकार के लिए ब्रह्मचर्य कोई आव- 
दयक छार्त नहीं है, तथापि विवाहित कन्याओं एवं उन कन्याजों में, जो विवाहित तो नहीं हैं किन्तु रखल या वेदया हो गयी हैं, 





२०. तदाह बृहस्पति: । सदृक्षी सदृश्देनोढा भर्तुशुक्रुषणे रता | कृताकृता वा पुत्रश्य पितुर्घनहरी तु सा ॥........सैति च , 
पूव॑ंबचनोपात्ता दुहिता परामुक्यतें | तदेवं सदुशी सदृश्ेतोढा इल्यादिविज्ेषणात्न दुहितुमात्रतया पितृघनाधिकारितेति 
दर्षामृतति ।....,,,.यद्वा पत्नीत्युपलक्षण स्त्रीमानाधिकारेइयमर्थो बोद्धन्य इति तात्पर्यमु | दायभाग (११२९, १३, ३१) । 





पुत्री और वोहि न्ष का उत्तराधिकार ९१५ 


प्रथम प्रकार की कल्याओं को वरीयता मिलनी चाहिए, क्योंकि दुसरे प्रकार को कन्याएँ विवाहित न होते हुए भी अक्षत 


योनि (कुणारी) नहीं हैँ । फुछ स्मृतियों ने, यथा पराशर ने, कन्या के उत्तराधिकार के सिलसिल्ले में “कुमारी शब्द का 
प्रयोग किया है, और अन्य छोग कन्या शब्द का प्रयोग करते हैं, किन्तु दोनों शब्द एक-दुरारे के पर्याय हैं। गोविन्द- 

म-भिक्‌ (४६, बम्बई, एल० आर० ६९९) के मामछे में, जहाँ मृत वक्ति की एक विवाहित कन्या थी एवं एक ऐसी 
अविवाहित कन्या थी जो किसी व्यक्ति फी स्थायी रखेक थी, उच्च न्यायाकय ने निर्णय दिया कि हूसरी कन्या ( जो 
शविवाहित रखे थी ) अपने पुत्रहीन पिता का रिक्याधिकार अपनी विवाहित वहिन के साथ नहीं प्राप्त कर सकती । 


मेघातिथि (मनु ९१३२) ने कहा है कि 'कन्या' का अर्थ है वह लड़फी जिसने किसी पुरुष के साथ संभोग न किया हो । 


गिताक्षरा ने तीन प्रकार की कन्याओं को एक दूसरी के पश्चात्‌ उत्तराधिकारी साता है, (१) अविवाहित कन्या (२) 
निर्धन विवाहित फन्‍्या एवं (३) घरनिक विवाहित कन्या। न्यायिक निर्णयों ने एक चौथा प्रकार जोड़ दिया है; अचि- 
वाहित कन्या जो वेदया हो चुको है । यहाँ एक नवागन्तुक जोड़ है अतः यहाँ स्मृतियों एवं टीकाकारों के पबन (आमंत्रित 
लोगों के अन्त में या बाद में ही वे छोग बैठायें जाएं जो बिना बुरूय आते हैं ) के अनुसार उपपुक्त कोटियों के उपरांत 
ही इसका स्थान होगा । देखिए बावर (“आगन्तुनामन्ते संनिवेश:” जैमिति ५१२१५, १०५१), शंकर (वेदांतसूच 
४।३।३) एवं 'व्यवहारमयुख' (पु० १४३) जिस्होंने भाई के पुत्र के उपरान्त पितामही का स्थान नियुक्त किया हैँ । 


वोहिन्न (पुन्नी फा पुत्र )--पृत्रियों के अभाव में पुत्री-पुत्र को उत्तराधिकार प्राप्त होता है। गोतम, आपस्तम्ब, 
बस्िष्ठ, याज्ञवल्‍्क्य एवं विष्णु दौहिन के थिषय में मौन हैं। किन्तु विदवरूप ने एक युक्त्तिसंगत बात कही हैं कि जब 
पाजदल्कय ने स्वयं (२।१३४) कहा है कि जब वैध पुत्र न हो और जब दौहितर तक कोई अन्य उत्तराधिकारी न हो तो 
दादों में अवैध पत्र को सम्पूर्ण सम्पत्ति मिकछ जाती हैँ, तो यह मानना उचित है कि थाज्ञवल्क्य ने पुत्रियों के उपरांत दोहियगों 
को उत्तराधिकारी अवश्य माना है | मदनपारिजात (पृ० ६७२) ने याज्ञवल्क्य के 'च' डाब्द को “दोहिबन्न' बर्थ के लिए ही 
अनुभानित किया है । 'मिताक्ष रा' 'दायभाग' आदि ने विष्णुघर्मसूत्र का एक वचन (जो मुद्रित ग्रन्य में नहों पाया जाता) 
उद्धत किया है--- जब पुत्र या पौत्र से झात्रा वंचित हो तो दौहित्र को मुत स्वामी का धन मिक्तता है, पितरों के पिण्डदान 
में दौहिन्र पौत्र के समान गिने जाते हैं |" देखिए “ब्यवहारमयुख (पृ० १४२) । भनु के टीकाकार गोबिंदराज ने विष्णु 
के वचन के आधार पर यह व्यवस्था दी है कि मृत की विवाहित कन्या के पूर्व दौहित्रि का अधिकार होता हैं, किन्तु 'दायभाग' 
को यह गत मान्य नहीं है। दायमभाग (१११२।२७) ने बाकृफ़ के मत का उल्लेख किया है कि याज्ञवल्वय ने स्पष्ट रूप 
से दौहिन्न का उल्लेख नहीं किया है अतः वह बन्य स्पष्ट रूप से व्यक्त उत्तराधिकारियों के उपरान्त ही अधिकारी होता 
है । बौधायन० (२।२१७) ने पुत्रिकापुत्र एवं कन्या का अन्तर तो अवश्य बताया हैं किन्तु यह नहीं स्पष्ट हो पाता 
कि उन्होंने दौड्टिन्र को उत्तराधिकारी घोधित किया है । मनु ($।१३१-१३३) ने स्पष्ट कहा है-- पुञरहीन व्यक्ति का 
सम्पूर्ण घन दौछिन्न पाता है, उस्ते एक पिण्ड पिता को तथा दूसरा नाना को देना चाहिए । धार्मिक मामलों में पौग् एवं 
दौद्चित्र में कोई अन्तर नहीं है, क्योंकि क्रम से उनके पिता एवं जाता को उत्पत्ति मृत स्वामी के वारार से ही हुईं हैं । 
इस कथन के संदर्भ एवं शब्दों के आधार पर कुल्छूक आदि टोकाकारों ने मस्तब्य प्रकाशित फिया हैं कि यहाँ जिस 
दौहित' को चर्चा हुईं है वह नियुक्त कन्या का पुत्र है। किन्तु मनु (६।१३६) स्पष्टतर कह चुके हैँ; “जब समान जाति 


२१. तथा गोविन्दराजेनापि मनुटीकायाम्‌--अपु त्रपौत्रे संतारे दौहिता घतमाप्नुयुः | पूर्वेषां तु स्वधाकारें पौत्ना दोहिनकार 


समाः | एतहिष्णुवचनब्नेनोढात: श्रागेव दौहिजिस्याधिकारों दक्षितः:। स॒ चाघ्न्मम्य॑त्त रोचते । दायभाग 
(९॥२३-२४ 4० १८१) । 
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९१६ घर्मदास्प्त का इतिहास 


के पत्ति से कन्या का पुत्र उत्पन्न होता है, चाहे वह फन्‍्या नियुकत हो या न हो, तो नाना मानो पीच वाला हो णाता है, 
उप्त पुत्र ( कन्या के पुत्र ) को नाना के लिए पिण्डदान करमा चाहिए और नाना की सम्पत्ति लेना चाहिए ।' 'मिताक्षरा' 
ने 'अक़ता' धाब्द को साधारण पत्नी के अर्थ में छिया हैँ। किन्तु मेघातिधथि एवं कुल्छक ने कहा हैं कि 'कृता' वाब्द का 
अर्थ है नियुवत कन्या या पुत्रिका जिसके विषय में उसके पति से स्पष्ट समक्षौता हुआ है और “भक्कता' का भर्थ है वह 
पुत्री, ( जिसे समान रूप में पुत्र के समान माना गया है ) जिसके विषय में कोई हुपष्ट समझ्नौता नहीं हुआ है । बृहस्पति 
का कपन है, “जिम्न प्रकार अन्य बन्धुओं के रहते हुए भी पृत्नी उत्तराधिकारी के रूप में पिता के घन का स्वामित्व 
पाती है उप्ती प्रकार उत्तका प॒न्न भी माता की सम्पत्ति का स्वामी होता है ॥ ९ 

दौहिन्न सम्पूर्ण सम्पत्ति में बराबर-वराबर भाग पाते हैं न कि दायांश्ष के अनुसार | इसे यों समक्षिये; मान 
लीजिए क की स्व एवं ग॒नामक दो पुत्रियाँ हैं, ख के तीन पुत्र एवं ग के दो पुत्र हैं, कुछ दिनों के उपरान्त क के जीवन 
काल में स़् एवं गकी मृत्यु हो जाती है, ऐसी स्थिति में क के मरने के उपरान्त उसकी सम्पत्ति पाँच भागों में बट 
जायगी और प्रत्येक दौहित्र को १|५ भाग भिक्तेगा । 


दौहिन्र वास्तव में बन्चु एवं भिन्‍त-गोन्न सपिण्ड कहराता है, किन्तु ऐतिहासिक कारणों एवं उसके द्वारा 
श्राद्ध कर्म सम्पादित होने से, घामिक योग्यता के कारण, उसे स्पष्ट स्मृति-बचनों के आघार पर उत्तराधिकारियों में 
बहुत बड़ा स्थान प्राप्त है । 


 झाता-पिता--अपने पुत्र के उत्तराधिकारियों के रूप में माता-पिता के स्थान के विषय में भष्यकरारू के निबन्धों 

में मतैक्य नहीं है । याज्वल्क्य ने पुत्र के मर जाने के उपरान्त उसके उत्तराधिकारी के लिए माता एवं पिता की बरीयता 
के विषय में कोई संकेत नहीं किया है । 'विष्णुघर्मसूत्र' (१७।४-१६) के आधार पर कुछ निबन्धों ने पिता को माता के 
पूर्व रखा है ।* मनु ( ९।२॥७ ) का कथन है फि जब पुत्र संतानहीन मर जाता है तो माता को घन मिल जाता है, किन्सु 
अन्यत्न ( मनु ९१८५ ) आया है कि पिता पुत्रहीन व्यक्ति का घन छेता है और भाई भी ऐसा करते हैं। स्पष्ट है, मनु 
ने माता एवं पिता को वरीयता के विषय में निइचयात्मक बात नहीं कही हैं । कात्यायन ( ५२७ ) कहते हैँ-- पुत्र- 
हीत व्यक्ति के उत्तराधिकारी ये हैं-अच्छे कुछ की पत्नी, पुत्रियाँ, उनके अभाव में पिता, (तब) माता, भाई एवं (भाई के) 
पुत्र |, बुहस्पत्ति यों कहते हैं--'जब पुत्र बिना अपनी पंत्नी एवं पुत्र के मर जाता है तो उप्तकी माता उसका उत्तरा- 
घिकार पाती है या माता की अनुमति से भाई उत्तराधिकार पा सकता है।' इस हैघ के साथ यहु कहा जा सकता है 
कि 'मिताक्षरा मदनपारिजात 'सरस्वतीविक्ास' ( पु० ४१६ ), 'विवादचिन्तामणि' “व्यवहारप्रकाक्ष ने पिता की भपेक्षा 
माता को बरीयता दी है । किन्तु व्यवहारमयुश्ष' ने पिता को ही वरीयता दी है। श्रीकर के मत से माता-पिता ( जीवि- 
तावध्या में ) साथ-साथ उत्तराधिकार पाते हैं ( स्मृतिच० २, पु० २९७ ) | किस्तु 'दामभाग' 'स्मृत्तिचन्द्रिका' आदि ने 


२२, सथा पितृघने स्वाम्यं तस्या: सत्स्वपि बन्धुषु । तथव तत्सुतोपीष्ट मातुमातामहें धनें॥ बृहस्पति ( दायभाग 
११॥२१७, पुृ० १८०; व्यवहारप्रफाद पु० ३२१) 

२३. विष्णुघमंसूच् (| १७।४-१६ ) में आया है--अपुत्रधनं पत्न्यभिगामि । तदभावें-दुष्ितुगामि । तदभावें पितुगामि। 

तदभावे मातृगामि । तदभाबे श्रातृगामि | तदभावे श्रातृपुत्रगामि । तदमावे बन्धुगामि | तदभावें सकुल्यगरामि । 

तदभावे सहाध्यायिगामि । तदभाव ब्राह्मणघतवर्ज राजगामि | ब्राह्मणार्थों ब्राह्मणाताम्‌ । वानप्रस्थधतमावार्यों गृह्ली- 

याब्छिष्पो वा | देखिये स्मृति च०, मदनरत्त, व्यवहारप़्रकाष्, पराणरमाघवीय, व्यवहारसार (पृ० २५२)। 


बनी 





उत्तराधिकार में माता के प्रायम्प का शाह्त्ार्थ ६40५] 


इस मत फी आलोचना की है । भिताक्ष रा ने माता को वरीयता तोन कारणों प्ते दी है, जिनमें दो व्याकरण के भाधार पर 
प्रस्तुत किये गये हैं; याज्ञवल्वय में जो 'पितरो' शब्द आया है वह एकश्रेप' दन्द्र समास है, इनके विग्रह में या इतरेतर 
गोग इन्द् में माता का स्थान प्रथम जाता है, कतः उसे वरीयता मिछनी चाहिए । तोसरा कारण यह है--एक पिता की 
कई पत्नियाँ और उनके वाई पुत्र हो सकते हैं, अतः माता अपने पुत्र से ही सीधे रूप में सम्बन्धित है न कि अपने पति के 
नन्य पुत्रों से । इसी से मभिताक्षरा का कहना है कि माता पिता की अपेक्षा अपने पुत्र से अपेक्षाकृत अधिक सन्निकट 
( प्रत्यासतन ) है ।*४ 'स्मुतिचन्द्रिका' (२, पु० २९७) एवं “व्यवहारमयूल” गें उक्त व्याफरण-सम्बन्धी तर्क नहीं माना है । 
किन्तु व्यवहारप्रकाश (पु० ५२५) ने, माता व पिता च पितरो' के अनुसार माता को ही प्रथम स्वान दिया है । 'पिता की 
अपेक्षा माता अधिक सन्निकट हैं, इस विपय में जो तर्क है वह सुन्दर है । 'पुत्र की बात पर ध्यात दिया जाय तो इस 
विषय में मात्ता एवं पिता दोनों समान रूप से सन्निकट हैं, किन्तु व्यवहारप्रकान्न का तर्क है कि जहाँ तनिक भी अन्तर पाया 
जाता है वरीयता घोषित कर दी जाती है, अतः “माता चर पिता च॒ पितरी"' में माता को प्रथम स्थान की वरीयता प्राप्त 
है इसलिए वह उत्तराधिकार में प्रथम ह्यान पाती हैं। व्यवहारप्रकाश' ( प्रृ० ५२५ ) ने विष्णुघर्मसूत्र में वर्णित पिता 
की वरीयता पर इस प्रकार प्रकाश छडाका है--यदि माता पतिश्नता है और पिता साधारण व्यक्षित है तो माता को ही 
वरीयहा मिलनी चाहिये, किन्तु यदि पिता माता की अपेक्षा अधिक सुयोग्य हो तो उसे ही वरीयता प्राप्त होनी चाहिए | 
न्यवहारप्रकाश' के इस तर्क का फिसी ने समर्थन नहीं किया हैं । माता एवं पिता की वरीयता के धिपय में विभिन्‍न मतों 
के रहने के कारण न्यायाछ्यों ने विचित्र निर्णय दिये हैं | केवकछ बम्बई (पुराने प्रकार के प्रान्त में, क्योंकि जब बम्बई प्रान्त 
के कई भाग इघर-उचघर के अन्य प्रान्तों में सम्मिकछ्तित कर दिये गये हैं, स्वयं गुजरात एक पुथ्क्‌ प्रान्त बन गया है) प्राम्त 
के गुजराती भाग में एवं बम्बई द्वीप तथा उत्तरी कोंकण में पिता को वरीयता प्राप्त है ( क्‍योंकि यहाँ 'व्यवहारमयूख' को 
अत्यधिक प्रामाणिक्षता प्राप्त है ), किन्तु बम्बई प्रान्त के अन्य भागों में माता को हो उत्तराधिकार के लिए वरीयता 
प्राप्त हैं । तो भी माता को जो पुत्र से उत्तराधिकार प्राप्त होता है वह विधवा के उत्तराधिकार की भाँति ही सीमित 
होता है। पिता को जो उत्तराधिकार प्राप्त होता है. वह नित्य होता है, अर्थात्‌ वह उसका विघटन भी कर सकता है । 
'भाता' छब्द में 'पाछिका' का अर्थ मी सन्निहित है, अर्थात्‌ यदि दत्तक पुत्र बिना पुत्र, विधवा पत्नी, पुत्री या दोहित 
छोड़ें मर जाय तो पाछिका ( गोद केने वाली ) को उसका घन मिल जाता है| द्वचामुष्यायण दत्तक जब भर जाता हद 
भौर उसके पीछे केवल उस्तकी जनती एवं पाछिका बच रहती है तो दोनों माताएँ सह-उत्तराधिकारिणी हो जाती हूँ । 
यह व्यवस्था दी गयी हैं कि यदि द्वब्यामुष्यायण पुत्र से उत्तराधिकार पाने के उपरान्त पाछिका पुनः कोई दत्तक करती 
है तो नया दत्तक पुत्र उसके आधे अंश को (जो उसे मृत दघामुष्यायण पुत्र से प्राप्त होता है) उससे नहीं माँग सकता । 


मिताक्षरा ने 'माता' छाब्द में विमाता को नहीं रखा हैं। बम्बई को छोड़कर कहीं भी विमाता सपत्नी के पुत्र 
का उत्तराधिकार नहीं पाती, क्योंकि नियमानुसार स्त्रियों को रिक्याथिकार मिलता नहीं, केवल वहीं पर छूट है 
जहाँ स्मृति-वचन स्पष्ट हैं, अन्यथा सम्पत्ति बिमाता के रहने पर भो उसको न जाकर राजा की हो जाती है, किन्तु 
उस्ते भरण ( जीवन-वृत्ति ) मिलता है । बम्बई में वह गोत्रज सपिण्ड विधवा के समान रिक्‍्याधिकार पाती है, फिल्‍्तु गोत्रज 
पपिण्डों में उस्ते बहुत दूर का स्थान प्राप्त है। यदि विघवा पुनरविवाह कर के और उप्तका वह पृत्र, जो प्रथम पति से 
उत्पन्न हुआ है, बिना सन्तान, विधवा पत्नी, पुत्री या दौहिन्र के मर जाय तो उप्तकी पुनविवाहित माता को उम्तका उत्तरा- 


२४. पिता स्थपत्नीपुतरेष्वपि साधारण: । माता तु न साधारणीति श्त्यासत्यतिशयोजस्तीति विश्रक्ृम्मसदुद्यमिर्द नि 


ज़नतीजनकयोर्जन्यं प्राप्त सस्तिकर्षतारतम्यम॒स्ति । स्मृतिच० (२, पूृ० २९७)। 





प्श्ट धर्मशास्त्र फा इतिहास 


घिफार प्राप्त हो जाता है ( बस्मई उच्च न्यायारूय ), किन्तु जब वह पहले श्क्‍्ियाधिकार पा चुकी हो और उसके पश्चात्‌ 
पुनविवाहित हुई हो तो यहू प्रथम रिवधाधिकार से वंचित हो जाती है (हिन्दू बिशोज रीमरेज एक्ट, १८५६, परिच्छेद २) । 

जब पाता पुत्र का उत्तराधिकार पाती है तो वहु सम्पत्ति का विघटन नहीं कर सकती, फिन्ते वैधानिक आव- 
दैयफलाओं की पूर्ति में व्यय कर राण्ती है। बदि पिज्ञानेद्वर द्वारा प्रस्तुत स्त्रीथषन की परिभाषा की शाब्दिक व्याब्या 
की जाय तो पुत्र वाछ्ा उत्तराधिकार भी स्त्रीधन कहलछायेगा । एक अभिलेख (एपिग्न फिया इण्धिका, जिल्द १४, पु० <३, 
मुम्मड़ी नायक के श्रीरंगम्‌ तान्नपच्न, पक संवत्‌ ६२८० ) से पता चलता हैं कि अपने पुश्र॒ पराशरभद्‌ट को प्राप्त ग्रास 
उत्तराधिकार में माता ने श्रीरंगम्‌ के र॑गताथ देवता के कछिए दान कर दिया | 


भाई एवं भाई फे पुत्न--पाज्ञवत्यय एवं विष्णु के मत से माता-पिता के अम्ाव में भाई उत्तराधिकार पाते हूँ 
और उनके अभाव में भाई के पुत्र उत्तराबिकार के अधिकारी होते हैं । किन्तु इस विषय में मरतैबय नहीं है, क्योंकि शंख, 
मनु (९५।१८५) आदि ने माता-पिता के पूर्व भाइयों को ही अधिकार दिया है । किन्तु आगे चक़कर समझौता हो गया 
और 'मिताक्षरा' से लेकर आगे के सभी निबन्धों ने निर्णय दिया कि माता5पिता के उपरास्त ही भाई छोग उत्तराधिकार 
पाते हैं। पमिताक्षरा का कथन है कि सहोदर भाई वैमात्नों-सौतेलों भाइयों की अपेक्षा वरीयता पातें हैं । इसने आगे कहा 
है कि दोतसों प्रकार के भाइयों के अभाव में भाई के पुत्रों को उत्तराधिकार मिलता है, किन्तु यहाँ भी सहोदर भाइयों 
के पुत्रों को सौतेले भाइयों के पुत्रों की अपेक्षा वरीयता मिलती है । “व्यवहारमयृख' को छोड़कर दायभाग' आदि निरबंधों 
ने 'मिताक्षरा' के इस मत को ह्वीकार किया है। संहोदर-माई सौतेले भाई की अपेक्षा मृत भाई से अधिक सन्निकट 
होते हैं, क्योंकि उनकी एवं मृत व्यक्ति की माता एक ही होती हैं। 'दायभाग' ने त्तर्क दिया है--- सहोदर भाई उन्हीं 
तीन पितृ-पूर्वजों मौर उन्हों तोन मातु-पूर्वजों को पिण्डदान करता है, जिनसे मृत व्यक्ति पिण्डदान करने के लिए बाब्य 
रहता है और उसे उत्त सौतेके भाई की अपेक्षा वरीयता मिलती है जो मृत व्यकित के केबल तीन पित्तृ-पूर्वजों को पिण्ड- 
दान करता है (वह मृत व्यक्ति के मातृ-पूर्वजों को पिण्डदान नहीं करता) ।*” यही बात 'अपरा्क (पृ० ७४५)ने भी कही 
है । व्यवहारमयुल्त' ने सहोदर भाई के पुत्र को सौतेले भाई से जो वरीयता दी है उसके छिए उसते कई कारण दिये हैं- 
भाई दाब्द सहोदर' ( एक ही पेट से उत्पन्न ) के अर्थ में लिया जाता है, उत्तका प्रयोग सौतेले भाई के लिए केवल गौण 
रूप में होता है| मीमांसा का एक सामान्य नियम है कि एक ही शब्द एक ही वाक्य या नियम में “मुख्य” एवं 'गौण' के अर्थ 
में नहीं छिया जाता चाहिए ।*५ जिप्त प्रकार 'माता' द्ाब्द केवछ जननी के लिए ( बिमाता के लिए नहीं ) प्रयुक्त होता 
है, उसी प्रकार 'जातर: दाब्द से सहोदर एवं सौतेले दोनों भाई नहीं समझे जा सकते । व्यवहारमयृख्॒ की बात ठीक 
नहीं है, दायभाग ने स्वष्ट किया है कि जब याज्ञवल्क्य ( २।१३८ ) सगे भाई को बात कहते हैं तो सहोदर' वब्द का 
प्रयोग करते हैं किन्तु वैमात्र भाई के फिए 'अन्योदर्य' या 'अन्यमातृज' का प्रयोग करते हैं (२१३९) | अतः “ज्रातर:” 
शब्द से सगे एवं सौतेछे दोनों प्रकार के भाइयों का बओोघ होता है। 'स्मृतिप्तग्रह जैसी स्मृतियों में भाईं के दो प्रकार 
| गिनाये हैं; 'पोदर्य' एवं 'असोदर्य” (हमृतिच्र० २, पृ० ३०० एवं व्यवहारप्काश पृ० ५२७) । 


। . २५, सापतस्य च सोदरास्मृतदेयपाट्पी दधिकपिण्डदातुम्‌ तभोग्यमात्रपित्रादिपिण्डत्रयदातुतवा जधषन्यत्वातू | दायभाग 
; (११॥५॥१२) । ः 

हि ६. मुख्य एवं विनियोक्तव्यों मस्त्रों नभौण इति। कुतः, उमयाशाक्‍्यत्वात्‌ू । दाबर ( जैमिनि ३॥२।१ ) । मिलाएये 
दायभाग (२।३०, पृ० ६७) । न होकह्मिलप्रकरणे एकस्मिं्व वाक्‍्ये एकः शब्द: सकुदुआ्च रितों बहुभिः संबध्यमानः 
कयजिन्मुस्य: कयविद्‌ गौण दृत्यण्यवसातु शक्‍यम्‌ । वैहप्पप्रसंगातू । शारीरक भाष्य (बहासूत्र २४३) । 







सग्रे-सौतेले भाहयों के उत्तराधिकार का विचार २१९ 


स्मृतिच० (२, पृ० ३००) ने कुछ लोगों के इस मत का खण्डन किया है कि याशवल्क्य के 'भ्रातर: छाब्द में 
एफ़ोष समास है, वर्मोकिपाणिनि ( १२।६८ ) के मत से इसका अर्थ हुँ “भाई एवं बहिन ( श्रातृपुत्री स्वसृद॒हितृ- 
म्याम्‌ ) और भाइयों के अभाव में बहिनें उत्तराधिकार पाती हैं ।” व्य० मयुख ने भी ऐसा ही कहा है। इससे प्रकट 
है कि कुछ लोगों ने विज्येपतः कुछ मण्यकराछ के एवं पश्चात्काछीन फानूनबेत्ताओं (जूरिस्टों) ने, स्त्रियों के अधिकार को 
बढ़ाना चाहा है, किल्‍्तु अन्ततोगत्वा उनके मतों को बल न मिछ सका । ऐसा कहा गया है कि सगान पिता वाक्ले भाइयों 
को ( जिनकी माताएँ भिन्‍न हों ) समान माता वाले भाइयों से ( जिनके पिता भिन्‍न हों ) वरीयता मिनी चाहिए, क्‍योंकि 
मिताक्षरा आदि ने पुनविबाह के उपरान्त उसी माता से उत्पल्त पुत्रों को वही मान्यता नहीं दी हैं जो उत पुत्रों को 
मिल्तती है जो समान पितृक हैं । किन्तु नन्‍्द पण्डित ने अपनी “वैयजन्तो' में भाइयों एवं बहिनों को जो सगे हैं या 
सौतेके हैं, उत्तराधिकार के छिए निम्न अनुक्रम में रखा है--(१) रंगे भाई, (२) सगी बहनें (३) ऐसे भाई जो 
एक ही पिता के पुत्र हैं एवं (४) ऐसे भाई जो एक ही माता के पुत्र हैं (देखिए डॉ० जॉलों, टैगोर लॉ लेक्चर्म पू० २०८ 
एवं २८७ ) | क्‍योंकि मनु ( ९२१७ ) ने कहा हैं कि सत्तानद्वीन व्यक्ति का घन माता के अभाव में पितामही को 
मिलता है, अतः 'स्मृतिचन्द्रिका' ( २, प्र० २९९ ) ने पितामही को भाइयों के पूर्व रखा हैं, किन्तु यह मत किसी बन्य 
को मान्य नहीं है । मिताक्षरा का कथन है कि मनु ने कोई अनुक्रम नहीं उपस्थित किया हैं, उन्होंने पितामही को 
केवल उत्तराधिकारी के रूप में घोधित किया है। मिताक्षरा के कवनानुसार मनु, शंख आदि ने कैवल उत्तराधिकारियों 
के नाम घोषित किये हैं और याज्ञवल्क्य एवं विष्णु ने वह अनुक्रम बताया है जिसके अनुसार उत्तराधिकारियों 
४० क्रम ' से पूर्व के अभाव में उत्तराधिकार मिलता हैं। किन्तु “व्यवहारप्रकाश (पृ० ५२७ ) ने इसे नहीं 

[हि 

व्यवहारमयुख” ने उत्तराघिकार का एक विज्योष अनुक्रम घोषित फिया हैं; (१) सगे भाई (समानमातृ- 
पितृफा आतरः ), (५) सगे भाई के पुत्र, (३) गोन्रज सपिण्ड, जिनमें पितामही को प्रथम स्थान है, (४) बहिन 
(५) पित्तामह एवं उसी के साथ सौतेला भाई एवं (६) प्रपितामह, चाचा. तथा उसके साथ सौतेले भाई का पुत्र । 
यहाँ जो संयुक्त उत्तराचिकारियों के नाम घोषित हैं वे अप्रचक्तित हो गये हैं, और बस्बई के उच्च न्यायालय ने उन्हें. 
मान्यता नहीं दी है । 

मिताक्षरा ने बहिन का नाम नहीं छिया है, किन्तु मिताक्षरा की मान्यता देने वाके जनपदों में भी बम्बई के उच्च 
न्यायाकृथ ने उसे सम्तिकट की उत्तराधिकारी घोषित किया है और उसे भाइयों ( सगे एवं सौतेले ), भाई के पुत्रों 
( सगे या सोतेले ) एवं पितामही के उपरान्त रखा है | व्य० मयुख के अन्तर्गत सगी बहिन का झ्थान सगे भाइयों एवं सगे 
भाइयों के पुत्रों तथा पितामही के उपरान्त है और सौतेले भाइयों एवं सौतेले भाई के पुत्रों के पूर्व आता है । 


२७. यद्यपि प्रातृपुत्री स्वसुदुहितृभ्यामिति शाइ्दस्मृत्या पुत्रेम्य इत्यत्र विख्पैकणेष॑ कृत्वा दुह्तुणामनुप्रवेशोड्य कतु दक्यते, 
तथापि ''पुमांसों दायादा त स्त्रियः; तस्मात्स्व्ियों तिरिन्द्रिया अदायादीः इत्ति श्रुतेरित्येतेनेदे निरधततं यत्केरिचदुक्तम्‌ 
स्मृतिबः (२, पु० ३००) । 'पुजेंम्य:' का संकेत आप० घ० सू० (२।६॥१४।१) की ओर हैं। यदि ज्ञातरः का 
अर्थ भाई हैं तो यह 'सरूप' के प्रकार का एक दोष समा है, किन्तु यदि इसका अर्थ 'भाई एवं बहिन हूँ तो यह 
'विरूप' नामक एककश्नेष समांस होगा । अन्तिम रूप के ग्रहण के लिए किसी विद्येष कारण का होना आवश्यक है, 

यथा--यदि कहा जाय “दो कुककुट (मुर्गं) ले आंजो, हम उनका जोड़ा ( नर एवं मादा का ) बनायेंगे तो, तो ऐसी 


विज्विष्ट स्थिति में 'कुक्कुटी' का भर्थ होगा कि एक मुर्गा एवं एक मुर्गी, यद्यपि साधारणत: इसका अर्य हूँ दो 
मूंग । सम ० चु० | 


९२० घर्मशास्नत का इतिहास 


'म्ताक्षरा' 'व्य० मयुख' ( पुृ० १४३ ) आदि के मत में पत्नी से केफर भाई के पुत्रों तक उत्तराधिकारीगण 
बद्धकम (जिनका क्रम निछ्चित या स्थिर हो) की संज्ञा पाते हैं । 

अब प्रदत उठता है कि क्‍या भाई के पुत्र का पुत्र (अर्थात्‌ भाई का पौत्र) भाई के पुत्र के उपरान्त तथा अन्य 
उत्तराधिकारी के पूर्व अधिकार पाता है ? इस विषय में संस्कृत के छेखकों में मतंबय नहीं है । 'स्मृतिचन्द्रिका' ( रे, 
पृ० ३००), 'सुबोधिनी' 'मदनपारिजात' (पु० ६७३) का कहना है कि धद्धक्रमता भाई के पुत्र तक जलाकर समाप्त ह्टो 
जाती है, किन्तु 'अपराक॑' 'घरदराज' ( ब्यवह्ारनिर्णय, पृ० ४५३ ) एवं नन्‍्द पंडित की “वैजयन्ती' के मत से भाई के पुत्र, 
के पुत्र का स्थान भाई के पुत्र के सर्वथा उपरान्त ही आता है। 'दायभाग (११॥६।६, पु० २०८) ने भाई के पुत्र के पुत्र 
को भाई के पुत्र के उपरान्त ही रखा है, क्‍योंकि उसका पिण्डदान महत्त्वपूर्ण स्थान रखता हैं । 

गोज्ज (एक हो गोज् वाले)--याज्ञवल्क्य के मत से भाई के पुत्रों तक के उत्तराबिकारियों के अभाव में गोत्रजों 
को उत्तराधिकार मिलता है । यद्यपि पिता, भाईं, भाई के पुत्र गोत्रज ही हैं किन्तु उन्हें उत्तराधिकारियों के अनुक्रम 
में निद्चिचत स्थान प्राप्त है, अतः अन्य छोगों को, जो उपयुक्त लोगों के गोन्र में हो उत्पत्न हुए रहते हैं, गोचज 
कहा जाता है। मिताक्षरा के अनुसार गोन्रजों में सर्वप्रथम पिता की माता ( पितामही ) को स्वान प्राप्त है, उत्तके 
उपरान्त अन्य सपिण्डों एवं समानोदकों का ह्थान जाता है। यही बात व्य० मयुख ( पुृ० १४३ ) ने भो कही है और 
गोत्रज़ सपिण्डों में पिता की माता को सबसे पहला स्थान दिया है। यह फह देना आबद्यक है कि याज्षवल्कय ने 
'सपिण्ड' छाब्द का प्रयोग न करके गोन्नज' शब्द प्रयुक्‍कत किया है । भमिताक्षरा एवं मयूत्व ने सर्पिण्डों को उत्तराधिकारी 
माना है और उनके दो प्रकार दिये हैं। (१) गोन्नज ( एक ही गोत्र में उत्पन्त या एक ही गोचर के ) छंवं (२) भिन्‍न 
गोजज सपिण्ड ( जो दूसरे गोत्र से उत्पत्त है )। याज्ञवल्वय ने भिन्न गोजज सपिण्ड को “बन्धु कहा है | इससे स्पष्ट 
हैं कि ( यद्यपि याज्ञ० ने 'सपिण्ड' दाव्द नहीं प्रयुक्‍त किया हैं ) भाई के पुत्र के उपरान्त रिक्याघिकार सन्निकट के सपिण्ड 
को जाता है। याज्ञवल्क्य को 'सपिण्ड' शाब्द का ज्ञान था ( १॥५२ ) और उन्होंने विवाह के छिए सपिण्डता की सीमाएँ 
निर्धारित की हैं । इससे स्पष्ट है कि इन्होंने सपिण्ड का वह आर्थ नहीं लिया हैं. जिसे जोमृतवाहन ने लिया है | याज्ञ- 
बल्बय ने नियोग के सिलसिले में 'सपिण्ड' एवं 'सगोत्र' शब्दों का उल्लेख किया है ( १६८ ), किन्तु इससे दो बातें प्रकट 
होती हैं; (१) दोनों दाब्द पर्यायवाची नहीं हैं तथा (२) सगोन्न का बही जर्थ है जो गोज्न का है । 

लापस्तम्बधर्मसूत्र ( २।६।१४।२ ) में भाया है--'पुत्नाभाबे प्रत्यासत्तः सपिण्ड:,' अर्थात्‌ पुत्रों के अभाव में 
सन्तिकट के सपिण्ड ( उत्तराधिकार प्राप्त करते हैं ) इस विषय में मनु ( ९१८७ ) के दाइद सर्वश्षष्ठ हैं; अनन्तरः 
सपिण्डाचस्तस्य तस्य घन भवेत्‌ , अर्थात्‌ सर्पिण्डों में जो सबसे सन्निकट (नजदीकी) है उसी को (मृत का) घन मिक्तेगा। 
यह कथन टीकाकारों एवं निबन्धों हारा कई प्रकार से व्याल्यात हुआ है और हिन्दू व्यवहार के प्रसिद्ध न्यायाघोक्षों एवं 
लेक्षकों द्वारा कई प्रकार से अनूदित हुआ है ।“ मुख्य कठिनाई 'सपिण्डाद्य' एवं 'तस्य तस्प' युगरू छाब्दों को छेकर ही है । 
कुछ लोगों ने एक 'तस्य' (उसका) को मृत के लिए माना है और दूसरे 'तस्य' को उत्तराधिकारी के छिए प्रयुक्त माना 








है अनन्तर; सपिण्डाचस्तस्य तस्य घनं भवेत्‌ु । मनु ( ९१८७ )। यह कई प्रकार से पढ़ा गया है-अनन्तरः सपिण्डो 

यस्तस्य तस्य घन भवेत्‌ (ब्य० निर्णय, पृ० ४५१); मदनरत्त; यो यो हानन्तर: पिण्डात्तस्प तस्प धन भवेत्‌ ।.... 
तदेतद्‌ धारेडबरो व्याचष्टे यो यो हमतन्तरः पिण्डादित्यन्न पिण्डात्सपिण्ड।दित्य्ों द्रष्टव्यः | स्मृतिचर० (२, पु० ३६०); 
व्यवहारसार ( पृ० २५४ ); “अनन्तरः सपफिण्डाद्य: इस्यनेन यः सपिण्डात्संनिष्वितः तस्य सपिण्ठस॑निहितल्य घन 
सपिण्डस्य सं॑निहितस्य घ॒त्त भवेदिति विह्वितत्वात्‌ । सुबोधिनी (पु० ७१) | 


ह | जे ही है ५ ; आओ  य क ॑ आज 


सपिण्डों का, उत्तराधिकार और पिण्डवान का पौर्बापय॑ ९२१ 


है| कुछ छोगों ने 'तस्प तस्य' में दोनों तस्पों को उत्तराधिकारी के लिए माना है और 'यः के साथ एक अन्य 'यः' को 
छुप्त माता हैं ( क्योंकि उससे पद्म को मात्रा में गड़बड़ी हो जाती ) इसी प्रकार 'सपिण्डाद्य:' में कुछ छोगों ने दो शब्द छिए 
हैं, यथा-- सपिण्डात्‌ यः” तथा कुछ लोगों ने उप्ते केबल एक शब्द माना है, यथा सपिष्डाद्य:, बर्थात्‌ सपिण्ड तथा उसके 
समान अन्य । जैसा कि २८ बों टिप्पणी में दिया गया है, कुछ निबन्धों एवं टीकाकारों ने इस पद्म को कई प्रकार से पढ़ा 
है.। कुल्छूक एबं दायतत्व ( पृ० १९५ ) ने 'सपिण्डात्‌' को सपिण्डमम्यात्‌ ( सपिण्डों के बीच से ) के अर्थ में छिया है, 
जो सम्भबतः सबसे अच्छी व्याद्या है । बृहस्पति का कथन है--जहाँ बहुत-से सगोत्र ( सजातीय--अपने गोत्र के ), 
सकुल्य एवं बन्घु हों, उनमें जो आसन्नतर ( अधिक नजदोकी ) होता है वही पुशत्रहोन का घन प्राप्त करता है ।'”** 


मह॒त्यपूर्ण प्रइनन यह हैं--'सपिण्ड” घाब्द का भर्थ क्‍या है? मिताक्षरा' एबं 'दायभाग' ने इसके दो भिमन अर्थ 
दिये हैं, जिनका उल्लेख हमने पहले कर दिया है ( देखिये इस ग्रन्य का भाग--२, अध्याय ९) | गोत्र की परिभाषा 
देते समय पाणिनि ( ४।१।१६२ ) ने 'सपिण्ड' ( ४।१।१६५ ) दाड़द प्रयुक्त किया है। जैसा कि काशिफा ने समझाया 
है, यह घब्द रबत-सम्बन्ध के अर्थ में लिया गया हैं। मिताक्षरा के मत से रिक्याधिकार रक़्त-सम्बन्ध पर आधारित 
है ( 'एफशारीरावयवान्वय' अर्थात्‌ शरीर के अवयवों के द्वारा सम्बन्ध ) ओर रक्त-सम्बन्धियों में वरीयता प्रत्पासक्ति 
( सन्निकटता ) पर घोषित होती है । 'दायभाग' के मत से सपिण्ड-सम्बन्ध घार्मिक योग्यता पर निर्भर है, अर्थात्‌ श्राद्ध 
में पिण्ड देने के ऊपर, जिस पर हम आगे प्रकाष्न डालेंगे। यह स्पष्ट है कि मृत के श्राद्धकर्म एवं उसकी रियवश्राप्ति 
के उत्तराबिकार में घनिष्ठ सम्बन्ध है। परन्तु प्रश्न तो यह है कि क्‍या यही व्यक्ति उत्तराधिकारी हो सकता है जो 
पिण्डदान करें ? या जिसे रिक्याधिकार किनन्‍्हीं क्षय कारणों से मिलता है उस पर रिक्याधिकार भिल्‍्त जाने के उपरात्त 
मृत व्यक्ति के श्राद्धफर्म करने का उत्तरदायित्व जाता है ? इस प्रइन का सन्‍्तोपप्रद उत्तर देता कठित है। ऐसा लगता 
है कि प्राचीन सूत्रों ने रिक्याधिकार के सिद्धान्त को निद्िचत करने में पिण्डदान को घामिक योग्यता पर बक्त नहों दिया 
हैं। आप०, मनु एवं बृह० ( विज्येषतः प्रथम एवं अल्तिम ) ने केवल सब्निकटता ( जिसका ह्वाभाविक आर्य हूँ रक्त की 
सन्निकटता ) पर ही बल दिया है। याज्ञ० ने उत्तराधिकारियों की चर्चा में 'सपिण्ड' शब्द का नाम नहीं किया है । मनु 
( ९।१४२ ) का कथन है कि पिण्ड तो गोत्र एवं रिक्य ( घन ) का अनुसरण करता हैं । विष्णु० (१५।४०) में घोषित 
किया है-/जो कोई ( मृत का ) घन पाता है, वहू उसको पिण्ड देता है । इस नियम पर उन छेख़कों ( ब्य० मयूद्ष भादि 
- के लेखकों ) ने भी बल दिया है, जिन्होंने रकतन-सम्बन्ध को उत्तराधिकार के छिए आवच्यक माना हूँ। उतका कथन 
हैं कि जो कोई, यहाँ तक कि राजा भी, मृत की सम्पत्ति पाता है, उप्ते उसका श्राद्ध कर्म करना चाहिये या उप्तके लिए 
मर जाने पर दस दिनों की अन्त्येष्टि क्रिया, श्राद्ध आदि का प्रबन्ध करना चाहिये, जैसा कि ब्रह्मपुराण में आया है-- 
“तदभावे च नुपतिः कारसेत्वकुट्म्बिनाम । तज्जातीयैर्नरः सम्पर्दाहद्या: सकला: क्रिया: ॥ ” (२२०॥७९ )। भिताक्षरा 
के मत का समर्थन वि० २०, वि० चि०, प॒० मा०, म० पा०, स० वि०, व्य० म०, बाछम्भटूटी आदि ने किया हैं । दाय- 
भाग के सिद्धान्त का प्रतिपादन केवल कुछ मध्यकाल कै ग्रन्थों एवं अंपरार्क, रघुनन्दन एवं नंद पंडित ने किया है। वीर- 
मिन्नोदय ने सामान्यतः मिताक्षरा का अनुसरण किया है, किस्तु कुछ विवादों में धामिक योग्यता के सिद्धान्त पर ही 


२९. बहुवो ज्ञातयों यत्र सकुल्या बात्ववास्‍्तवा । यघस्त्वासस्ततरस्तेषां सोइतपत्यघर्त हरेतू ॥ बृह० ( स्मृतिच० २, पु० 
३०१; मदनरत्न; परादारमाघवीय ३, पु० ५२९; दायतत्व पु० १९५; ब्य प्र० ५२७॥ स्मृतिच० एवं मदनरत्न से 
व्यास्या को हैं-'ज्ञातमः सपिण्डा: सकुल्या: समानोदकाः । बान्घवा........स्मृत्यन्तरे दक्षिता आत्मपितृष्वसु: पुत्रा:० । 






९२२ घर्मशास्ज फा इतिहाह 


उत्तराघिकार फी घरीसता घोषित की है, यथा--उसने रागे भाई को बिमाता के पुत्र की जपेक्षा तथा तीस पुरुष 
उत्तराणिका रियों को धिघवा की अपेदा अधिफ वरीयता दी है । इस विषय में प्रिवी कौंसिक ने निम्न आदैक्ष दिया हैं-- 
“अब यह स्पष्ट है कि 'मिताक्षरा' के अनुसार, जहाँ रिक्याधिकार रकत-सम्बन्ध या रक्‍त-समूह से उत्पत्त हुआ माता 
जाता है, रबत की सन्निकटता या गोत्रज की सन्तिकटता के निर्णय के छिए रिक्थाधिकार की बरीयता की खोज पिण्डदान 
देने वी पात्रता में करनी चाहिये ।'' यह उक्ति विनित्र-सी है। इससे प्रकट होता है कि रिक्‍्याधिकार के लिए पिण्डदान 
की योग्यता आवदपक नहीं है, यह केवल गोत्जों में वरिष्ठ उत्तराधिकारी पाने के छिए उपयोगी मात्र है [30 

मिताक्षरा द्वारा उद्धृत “विष्णुघर्मसूत्र' का धचन यों है--यदि बंद चलाने के लिए पुत्र या पौच न हों तो दोहिन 
को घन मिछता है, पर्मोक्ति पिंतरों की अन्त्येष्टि क्रिया के लिए पुत्री के पुत्र अपने पीत्रों के समान गिने जाते हैं । 
यह बात मनु ( ९।१३६ ) के समान ही है; जहाँ यह आया है कि दीहिन्न को पिण्ड दान करना चाहिये ओर घन छेना 
चाहिये । इससे प्रकट होता हैं कि मनु, विष्णु आदि ने रिक्थाधिकार के कछिए पिण्डदान करने को योग्यता को मान्यता 
दी है, विः्तु यह भावना भागे व्याख्यात नहीं की जा सक्री। रकत-सम्बन्ध वाली भावना याज्ञ० ( २१२७ ) हारा 
उपस्थापित उत्तराधिकार-संबंधी अनुक्रम में छिपी हुई-सी है । याज्ञ० ( २१२७ ) का कथन हूँ कि क्षेत्रज-पुत् दोनों की 
अर्थात्‌ जनक एवं पत्नी ( जिप्तसे वह उत्पत्त किया जाता हैं ) के पति की, सम्पत्ति श्रहण करता है. और दोनों को पिण्ड 
देता हैं। याज्ञवल्यय यह नहीं कहते कि वह दोनों को पिण्ड देता हैं इसलिए उप्ते ( दोनों की ) सम्पत्ति मिलती हूँ । अतः 
यह कथन भी यही स्वीकार करता है कि पिण्डदान करता मानों जो घन छेता है उत्तका एक कर्तव्य था ( किन्तु 
यह बात उसके लिए नहीं है. जो सन्तान रूप में पुत्र हैं )। इससे प्रकट' होता है. कि मिताक्षारा के सिद्धान्त पर प्राचीनता 
की मुहर छगी हुईं है, और बंगाल को छोड़कर सम्पूर्ण भारत में अधिकांश निबन्बों ने यही बात मानी है । 

'दायभाग' की यह उपपत्ति या उक्ति (जों बहुत पहले उद्योत नामक लेखक हारा सम्भवतः घोषित की गयी थी) 
कि मृत व्यक्त के घन का ग्रहण उस पारलौकिक कल्पाण पर निर्भर है जो उसे प्राप्त होता है, संक्षेप में यों व्यक्त की जा 
सकती हँँ-“यह उत्ति मुल्यतया 'बीधायनघर्मसूत्र' एवं “मनुस्मृति' पर आधारित है । विभाजन के प्रकरण में (जो ९॥१०३ 
से आरम्भ होता है ) मनु (९।१३७) ने घोषित किया है कि पुत्र, पौत्र एवं प्रपोत द्वारा अत्यन्त श्रेष्ठ पारलौकिक कल्याण 
किया जाता है; मनु (९॥१०६) का कथन है कि पुत्र को पिता से सम्पूर्ण घन प्राप्त होता हूँ क्योंकि वह पिता को ऋण- 
मुक्त करता है; दौहित्र मी परकछोक में नाना को रक्षा करता हैं ( ९।१३९ ) अतः वहू नाता के घन का अधिकारी है | 
किन्तु ९१८७ के पूर्व मतु ने (यह घोषित करते हुए कहा हैँ कि सपिण्डों में अति सन्तिकटता वाला उत्त राधिकारी होता है) 
तीन पूर्वजों के पिण्डदान की चर्चा की है; मनु ( ९।२०१ ) ने अन्धे भादि को रिकधाधिकार से वंचित कर दिया है 
वयोकि थे श्राद्ध आदि घामिक कर्म करने के अयोग्य हैं । अतः यह स्पष्ट होता है कि मनु आदि ने रिक्‍्थाधिकार की प्राप्ति 
को पारल्ोकिक कल्याण करने पर निर्भर रखा है । 'दायभाग' ने इस बात को पद-पद पर कहा है ओर इस पर बक्त दिया 
हैं । उसका कथन हैं“ दो उद्देज्यों से घन की प्राप्ति की जाती है,सांसारिक सुल्लोपभोग के छिए एवं दान आदि कर्मों द्वारा 


३०. देश्षियें बुद्धसिह-ब॒ताम-ललतू सिंह (४२, आई०ए० २०८, पृ० २०७) | नहि पिण्डदानाधिकार एव दायग्रहणें, प्रयोगक:, 
ज्येष्ठे सत्ति कनीयसामनधिकारेपि दायग्रहुणात्‌ ।........गोत्रजादीनां दायहराणामनेकेषां समवायें पिण्डादानाशुपकारित्व॑ 
है यत्तदनुपकारिव्यावर्तकार त तु तदेव प्रयोजकर्म्‌ | व्य० प्र० (पुृ० ४६१) । 


३१. उपकारकत्वेतेव घन-सम्त्नन्धों न्‍्यायप्राप्तों मन्‍्वादोनामभिप्रत इति मन्यते । इति निरवद्यविद्योग्योतनद्योतितोध्प्यमर्थो 
विद्वदूभिरादरणीयः । दायमाग (११।६।३१-३२, पृ० २१६) । 


बी जी 5 


उत्तराधिकार के छिए पारक्लोफिफ कल्याणकर्ता की प्रमुक्षता ९२१ 


अदुष्ट या पारल्लौकिक कल्याण की प्राप्ति के लिए; किन्तु जब उपार्जनकर्ता मृत हो जाता है तो वह घन से सुद्लोपभोग 
नहीं कर सकता, अतः दूसरा उद्देश्य जो बच रहता हैं. वह अदृष्ट उपभोग या कल्याण हुँ । इससे बृहस्पति ने कहा है 
कि जो रिक्याधिकार प्राप्त हुआ रहता है उसका बर्यात्‌ मृत व्यक्ति के छिए पृथक कर देता चाहिए, जिससे मासिक, 
पाण्माश्षिक एवं वापिक श्राद्ध कर्म किया जा सके ।'3* हम श्राद्ध के विषय में इस ग्रन्य के अगले भाग में पढ़ेंगे | किल्तु 
द्वायभाग' का मत प्रकाशित करने के लिए यहाँ भो संक्षेप में कुछ लिख देना आवश्यक है । 

आद्ध के कई प्रकार हैं, जिनमें दो की चर्चा यहाँ आाबद्यक है, यथा---एकोदिदष्ट एवं पावंण | प्रथम अर्थात्‌ 
एकोहिप्ट का सब्पादन केवल एक मृत व्यक्ति के लिए होता हूँ । मृत व्यक्ति के छिए एक वर्ष के भीतर या मृत्यु के 
ग्यारहवें दिन सोलहु श्राद्ध सम्पादित होते हैँ । मुत व्यक्ति फे वाथिक दिन पर एकोहिष्ट ब्लाद्ध-कर्म किया जा सकता 
हुँ। पार्वण भाद्ध का सम्पादन विशिष्ट दिनों में किया जाता है, यथा किसी अमावह्या के दिन, भाधिवन की अमावस्या के 
दिन या संक्रांति के दिन । इसमें कर्ता के तीन पितृ-पूर्वजों के श्राद्धर्म आदि किये जाते हैँ, तीन मातृ-पूर्वजों के लछिए भी 
आद्ध किया जा सकता हैं, किन्तु यह गौण है और मुल्य कर्म के साथ ही किया जाता है |? यहाँ पर एक अन्य श्वब्द 
'सपिण्डन' या 'सपिण्डोकर्म' को व्यास्या भी अपेक्षित है । यह वह श्राद्ध है जो मरने के एक वर्ष उपरान्त या बारहवें दिन 
किया जाता है । इसके करने से मृत्त व्यक्तित प्रेतन्योति से मुक्त हो जाता हैं और पितरों की श्रेणी में आ जाता है । 
विघवा एवं दुह्विता (पुत्री) केवल एकोव्दष्ट श्राद्ध कर सकती हैं, किन्तु पुत्र, पौत्र एवं प्रपोत्ष पार्वण श्राद्ध भी कर सकते 
हैं। 'दायभाग' (११।१।३४, पु० १६२) का कथन है कि तीन पुरुष उत्तराधिकारी-गण पार्वण श्राद्ध हारा मृत का महान्‌ 
पारछौकिक कल्याण करते हैं । एक स्वान (११॥७॥१७, पृ० २११) पर “दायभाग' ते पार्वण को 'श्रुपुरुषिक को संज्ञा दी 
है, क्योंकि यह तोन पूर्वजों के कल्याण के लिए किया जाता हैं। विधवा के रिक्याधिकार की चर्चा करते हुएं दायभाग 
(११।१।४३, ए० १६५) ने व्यास की पंकितयाँ उद्घृत की हैँ--विधवा ब्रह्मचर्य ज्नत में स्थित रहकर, तिलांजलछि देकर 
( अपने मृत पति को प्रतिदिन तिल एवं जकछ अर्पणकर ), दान देकर तथा उपवास करके अपने को एवं अपने परलोकगामों 
पति को बचाती है (तारती है) | 'दायभाग' ने और भी कहा है कि यदि निघवा दुराचरण करती है तो उसके मृत पत्ति 
का पतन हो जाता है. क्योंकि पत्ति एवं पत्नी एक-दूसरे के पृण्यापुण्य फल को प्राप्ति के अधिकारी हूँ । इसी से पति के 
कल्याण के लिए हो विधवा उसका घन पाती है। बृहन्मनु ( दायभाग ११।१।७ एवं भित्ता० ) ने घोधित किया है कि 
पुत्रहीन एवं सदाचारिणी विधवा को पति के लिए पिण्डदान करना चाहिए और उसकी सम्पूर्ण सम्पत्ति प्रहण करनी 
चाहिए। भर देखिये प्रजापत्ति ( व्य० मयूख, पृ० ७०९ )। इसो प्रकार दायभाग ने अविवाहित कन्पा या पुत्रवती 


३२. घनार्जनस्प हि प्रयोजनद्रयं सोगार्थ शव दानाद्वदृष्टार्यत्वं च । तत्रार्जकस्य तु मृतत्वाड़ने भोग्यत्वाभावेन (अदुष्टार्थत्वमेंव 
शिष्टमू । अतएव बूहस्पतिः । समुत्पन्नादु घनाद्ो तदर्थ स्थापयेत्‌ पृयक्र्‌ । मासपाण्मासिके श्राद्वे वाधिके च 
प्रथत्वनतः ॥ दायसाग (११६१३) बुृह॒स्‍्पति का इोक वि० र० (पृ० ५९५), व्य०'नि० ( पु० ४४७ ) एवं विवाद- 
चन्द्र (पृ० ८१) द्वारा उदृघुत है । 

३३. एकः उदिदष्टः यस्मिन्‌ श्राद्ध तदेकोहिष्टमिति कर्मनामघेयम्‌ । मिताक्षरा ( याज्ञ० (१।२५१ ) तन त्रिपुरषोद्देदोन 
यत्करियते तत्पार्वणम्‌ । एकपुदुषोहंशेन क्रियमाणमेकोहिष्टम्‌ू | म्ि० ( याज्ञ० १।२१७ ) | पार्वण का अर्थ है 'पर्व के 
दिन पर सम्पादित ।' विष्णुपुराण ( ३।२।११८ ) के अनुसार पर्व के दिन ये हैँ--अमावस्या, परूणिमा, चतुर्दशी, 
अष्टमी एवं रविसंक्रास्ति । भविष्यपुराण ( थाद्धतत्व, पु० १९२ ) पार्वण श्रात्ष की परिभाषा यों दी है--- अमा- 
वस्यां यत्‌ क्रिपते तत्पाबंणमुदाह्नतम्‌ । क्रिपतें वा पर्वणि यत्‌ ततू पार्बणमिति स्मृति: ॥ 


९२४ धर्मज्ञास्त्र फा इतिहास 


विवाहित कन्या को ( या उसे जिसे पुत्र होनेवाा है ) रिव्याधिकार दिया है, क्योंकि उसका पुत्र नाना को पिण्ड देगा । 
इसने उत्त राधिकार में दोहित को पिता से वरीयता दी है, क्योंकि प्रथम स्वयं दूसरे को पिण्ड देता हैं और पिता अपने 
दो पूब॑ पुरुषों को देता है जिन्हें स्वामी ( मृत व्यक्ति जीवित दष्या में ) अवश्य ही पिण्ड देता। 'दायमाग' ने अन्त में 
“निष्कर्ष निकाछा है कि उत्तराधिकार का क्रम ऐसा होना चाहिए कि मृत व्यक्तित की सम्पत्ति उसके लिए अधिकतम 
कल्याणकारी सिद्ध. हों सके (११।६।२८ एवं ३०, ० २१५) । और देखिये दायतत््व ( पु० १९७ ) कहीं-फहीं 'दायभाग 
ते अपने पिद्धान्त का ह्वयं उत्लंघत किया है, किल्तु वहाँ उत्ते तर्क द्वारा तोड़-मरोड़कर यह कहना पड़ा है कि अन्य , 
स्मृतियों के ऐसे ही वचन हैं, विशेषतः इस प्रकार के उत्तराधिकारियों के छिये ।४ उदाहरणार्ष 'दायभाग' के मनुत्तार 
उत्तराधिकारियों का तारतम्प यों है-- 


पुत्र, पौत्र एवं प्रपौत्र, पत्नी, दुहिता ( पुत्री ) दौहित्; पिता; माता; सहोदर भाई; सौतेछा भाई। सहोदर भाई 
का पुत्र, सौतेले भाई का पुत्र | किन्तु श्राद्ध करने के योग्य व्यक्तियों का क्रम कुछ जौर ही है । बाह्तव में किसी भी 
ध्रम्प्रदाय में उत्तराधिकार का अनुक्रम पूर्णह्पेण उन लोगों के अनुक्रम के अनुसार नहीं है जिन्हें भ्राद्ाधिकारी कहा 
जाता है । अधिकांश ग्रन्थों में पृथक हुए मृत पुद॒ष के श्राद्धाधिकारियों का अनुक्रम यो है--पुत्र ( औरत या दत्तक ), 
पौच; प्रपत्र; पत्नी; विवाहित पुत्री; अविवाहित पृत्री, जिसे मृत की सम्पत्ति मिक्ती हो; दौहित जिसे सम्पत्ति मिलती 
है; सगा भाई; सौतेछा भाई ( विमाता का पुत्र ); सगे भाई का पुत्र; सौतेके भाई का पुत्र; पिता ; माता; पुन्नवधू; लगी 
वहिन; सौतेली बहिन; सगी बहिन का पुत्र ( भानजा ); सौतेलो बहिन का पुत्र; चाचा; भतीजा; छन्य गोन्रज 
सपिण्ड; सोदक; कोई गोत्रज; नाना, मामा, ममेरा माई ([ शार्थातु क्रम से तीन प्रकार के बच्चु ); दिष्य; दामाद; 
इवछुर; मिन्नर; ब्राह्मण जो ब्राह्मण की सम्पत्ति छेता है; या राजा जो उत्तराधिकारी के भ्रभाव में भाता है । देखिये 
“निर्णयसिन्धु' ( ३, उत्तराध, पु० ३८२-३८६ ), 'घर्मसिन्धु' ( ३, उत्तरार्ध पु० ३६८-३६९ ) एवं 'आडविवेक 
(पुृ० ४८) । 

यदि पिण्डदान करने की योग्यता के सिद्धान्त का अनुसरण भक्ती-माँति हो तो पिता या पितामह के बिल्कुछ 
उपरान्त ही क्रम स्ते माता या पितामही उत्तराधिकारी हों, इसे न मान छेने में कोई तर्क नहीं हैं । 'दायभाग' के अन्तर्गत 
माता को ऐसा उत्तराधिकारी इसलिये मान छिया गया है कि मनु ते उत्ते अधिकारी के रूप में ग्रहण कर छिया है । इसी 
प्रकार पुनः संयुक्त सहभागियों को भी मान्यता मिछी है और यहाँ पारछौकिक कल्याण बाका सिद्धान्त छागू नहीं हूँ । 
दायतत्त्व के अनुसार पिण्डदान-ग्रहण या झन्य हारा किये गये पिण्डदान में सम्मिलित होने की योग्यता मात्र आव- 
हयक समझी गयी है न कि वास्तविक पिण्डदान करना उदाहरणार्थ यदि कोई अपने पूर्वजों का पिण्डदान करें और 
भागे चलकर उसके मरने के उपरान्त कोई उसका सपिण्डन न करे और इस प्रकार वह अपने पूर्वजों को दिये गये सपि- 


३४. देखिये अक्षयचन्द्र-जनाम-हरिदास ( ३५ कछकत्ता, ७२१, पु० ७२६ ) | एवं नल्ताक्ष-बनाम-रजनीकान्त ( ५८ 
है १३९२ ) जहाँ यह कहा गया है कि पारकछोकिक कल्याण का सिद्धान्त सभी प्रकार के बिबादों में नहीं 
प्रयुक्त हो सकता ( यधा--पुरुषों के बाद छ्त्रियों के उत्तराधिकार में, समानोंदकों के उत्तराधिकार में, आदि) तथा 
वहाँ जहाँ जीमृतबाहुन एवं उनके अनुयायी मौन हूँ, प्रत्यातत्ति समीपता ) का एवं स्वाभाविक प्रेम तथा स्नेह का 
सिद्धान्त छाग्रू होना चाहिये । दायतत्त्व ( पु० १९३ ) ते बृहस्पति का हवाला देकर छिखा हैं कि पिण्डदान-कर्म करने 
की वरीयता एवं कुल-सम्बन्धी सस्तिकटता--दोनों पर रिक्धाधिकार के विषय में विचार करना चाहिये; 'पिण्डदान- 
सम्बन्ध तारतम्येन आप्रत्तजननतारतम्पेन च घनेष्वधिकारी ।'' 


ु 
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पिण्डबान और रिकप ग्रहण के अधिकारी १२ ५ 


'णन में सम्मिक्तित न हो सके, तब भी उसकी सम्पत्ति घामिक कल्याण योग्यता के सिद्धान्त पर अधिकृत्त होगी ही । यह 
विवेचन विस्तार से कहने योग्य था, किन्तु स्थानाभाव से हम संकोच कर रहे हैं, अतः निम्न बातें छ्यान में रखने 

(१) एकोहिष्ट या पार्वण भ्राद्ध ह्वारा मृत फा पारक्नौकिक हित किया जाता है। पार्वण श्राद्ध करने की योग्यता 
हो केवल्‍्त धर्त नहीं है. जित्तके आधार पर किसी व्यक्ति का रिक्याधिकार निर्भर रहता हैं। अतः पत्नी, दुह्धिता एवं 
शिष्य उत्तराधिकारी रूप में स्वीकृत किये गये, गरद्यपि वे केवछ एकोदिष्ट श्राद्ध मात्र करते हैं। किल्तु वे छोग, जो 
पर्वण श्राद्ध करने योग्य हैं, केवक एकोहिष्ट श्राद्ध करने वालों की अपेक्षा वरीयता पाते हैं ॥ अतः मृत व्यक्ति की 
पुरुष सनन्‍्तान को पत्नी या दुहिता से वरीयता प्राप्त होती है | 

(२) किसी ज्यक्ति को पारलोकिक हित सीधे उसके लिए किये गये पिण्डदान से प्राप्त होता है; या उसके एक 


पा अधिक पूर्वजों को, जिन्हें वह अपने जीवन-काछ में पिण्डबान देना, अन्य द्वारा दिये गये पिण्डदान में सम्मिक्तित होने 


से प्राप्त होता है; या एक या अधिक मातृ-पूर्वजों ( नाना, नाना के पिता एवं नाना के पितामह ) को दिये गये पिण्डदान 
से, जिन्हें वह स्वयं अपने जीवनकाक में पिण्डदान करता ( किन्तु संप्रति उनके पिण्डदान में सम्मिलित नहीं हो सकता ), 
उप्ते पारछीकिक कल्याण मिलता है । 

(३) स्रीधे झूपस्ते प्राप्त पिण्डयान उसकी अपेक्षा, जो उप्ते अपनी मृत्यु के उपदात््त पूर्वजों के छिए किये 
गये पिण्डदान में सम्मिलित होने से प्राप्त होता है, अधिक उपादेय है । इसी से पुत्र,पौत्र या प्रपौत अन्य छोगों की 
अपेक्षा वरीयता प्राप्त करते हैं। भाई अपने पिता एवं मृत के दो अन्य पितरों को पिण्डदान करता है जिसमें वह 
( मृत स्वामी ) मृत होने के उपरान्त हो सम्मिलित हो पाता है । अतः भाई को पुत्र या दौहित्र के ( जो सीधे स्वयं मृत 
को अपने नाना के रूप में पिण्डदान करता है ) समक्ष वरीयता नहीं मिलती, अर्थात्‌ पुत्र एवं दौहिन्न के रहते वह वरीयता 
नहीं प्राप्त करता । 

(४) पितु-पक्ष के पितरों को दिया गया पिण्डदान मातृ-पक्ष के पितरों फो दिये गये पिण्डदान की अपेक्षा धिक 
वरीयता या श्रेष्ठता प्राप्त करता है ( इसी से भाई का पुत्र बहिन के पुत्र की अपेक्षा बच्छा माना जाता हैं, क्योंकि वह 
अपने एवं मृत स्वामी के पितरों को पिण्डदान करता है भौर बहिन का पुत्र अर्थात्‌ भानजा अपने मातृ-पक्ष के पितरों को, 
जो स्वामी के पितु-पक्ष के पूर्वज हैं, पिण्डदान करता है ) | 

(५) मृत स्वामी के पिता को दिया गया पिण्डदान उप्त पिण्डदान से जअच्छा है जो पितामह या प्रपितामह . 
को दिया जाता है । अतः भाई का पुत्र या पौत्र चाचा से अच्छा गिना जाता है। इससे यह निष्कर्ष निकलता है 
कि मृत के पिता के सभो सगोत्रज एवं सजातोय पितामह या प्रपितामह के वंशजों से वरोयता में अधिक उपादेय हूँ । 

(६) जहाँ दो अधिकारियों द्वारा प्रदत्त पिण्डों की संक्या समान हों वहाँ जो अधिकतम निकट पूर्वज को पिण्ड 
देता है उसे ही वरीयता प्राप्त होती है | 

'दायभाग' ने 'बौघायनघर्मसूत्र' (१।५॥११३), मनु (९।१८६-१८७) एवं मत्स्यपुराण से आरम्भ करके अपनी 
परिभाषा निम्न रूप से दी है--एक व्यक्ति के पुत्र एवं पुत्री का जन्म एक ही कुछ में होता है। दोहित्र ( दुछ्धिता या 
पुत्री का पुत्र ) अपने माना के कुछ से उदित होता है । किन्तु उसका गो दूसरा (अर्थात्‌ उसके पिता का गोत्र) होता है ॥ 
इसी प्रकार एक व्यक्ति की बद्धिन [ पिता की पुत्री ) उप्ती के कुछ में उत्पन्त होती है, किल्‍्तु उम्तका पुत्र, यद्यपि वह भूत 
स्वामी के कुछ से उदित हुआ रहता है, दूसरे गोत्र का ( बहिन के पत्ति के गोत्र का / होता है । यही बात पिता फी बहिन 
के पुत्र एवं पितामह की बहिन के पुत्र के विषय में मो है। बहिन का पुत्र मृत. के पिता को पिण्ड देता है, क्योंकि स्वामी 


/ और हे 
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का पिता उसका नाना है, भतः वह स्वामी से सपिण्ड रूप से सम्बन्धित है। पिता फी बहिन ( फूफी ) का पुत्र स्वामी के 
पितामह को जो उसका ( अर्थात्‌ फूफी के पुत्र का ) नाना होता है, पिण्ड देता है। मामा स्वामी के कुछ से उद्दित नहीं 
होता, किन्तु वह अपने उस पिता फो पिण्ड देता है जो कि मृत स्वामी का नाना होता है । अत: मामा या उसका पुत्र 
या पौत उस पिण्ड से, जो नाना या परनाता ( नाना के पिता ) को दिया जाता है, सम्बन्धित है और वहू इस प्रकार मृत 
स्वामी का सपिष्ड है। मोसी का पुत्र अपनी माता के पिता को पिण्ड देता है जो ह्बय॑ स्वामी की माता का पिता है, , 


* छातः मौसी का पुत्र स्वामी का सरपिण्ड है। उत्तके द्वारा दिया गया मातृपक्ष को पिण्डदान गौण एवं हीन हैं। इसके , 


छअतिरिक्‍त स्वयं अपनी माता, पितामही, प्रपितामही, अपने-अपने पतियों से ( पूर्वजों को दियें गयें पिण्ड के कारण ) 
सम्बन्धित हैं, और यही बात मातुपक्ष के पूर्वजों की पत्नियों के विषय में भी लागू है | 

इस प्रकार सर्पिण्ड की परिमाषा देने से गोश्ज एवं बन्घु का अन्तर मिट-सा जाता हैं। याज़्० ( २।१३६ ) 
ने स्पष्ट कहा है कि गोत्रज़ों के अमाव में हीं किसी बन्धु को उत्तराधिकार प्राप्त होता है। 'दायभाग' ने बहिन के पृन्र 
को भाई के पौत्र के पदचात्‌ ही एवं पितामह ( ब्र्थात्‌ एक सम्तीप के गोत्रज पुबंज ) के पूर्व रखा है। पितामह वास्तव 
में श्ाब्दिक अर्थ में गोत्ज हैं और बहिन का पुत्र गोत्रज नहीं हैं। जब दायभाग ने बहिन के पुत्र को स्वामी के कुछ 
से उदित माना है और उप्ते उत्त कुछ का गोत्रज नहीं माना है, तो इससे सम्पूर्ण भारत में प्रचलित व्यवहार की हत्या 
सी हो जाती है | भारत का कोई भी साधारण व्यक्ति ऐसा नहीं कहता कि उसका भानजा ( बहिन का पुत्र ) और फुफेरा 
भाई ( उप्तके पिता को बहिन का पुत्र ) उप्तके कुछ में उत्पत्त है। दायमाग ने याज्ञवल्व्य के गोजन्ज दाव्द पर वाग्जाल 
छेछा है, उस्ते एकबचन में ( गोत्रज: ) पढ़ा है, किन्तु 'मिताक्षरा' ने उसे बहुवचन में (गोत्रजा:) लिया है । मिताक्षरा' के 
अन्तर्गत भानजा बन्धु मात्र है और वह चाचा या उसके पुत्रया चचेरे पितामह या अन्य गोत्रज के रहते उत्तराधिकारी 
नहीं हो सकता । 'दायभाग ने इस प्रकार याज्ञवल्क्य के वचन का उल्लंघन किया हैं गौर बहुत से गोच्रजों को निकट का 


उत्त राधिकारी माना हैं। इसने मनु ( ९॥१८६-१८७ ) के वचन को मुड्य माना है और याज्ञ०७ ( २१३५-२३६ ) 
के वचन को गौण । 


निम्त रेल्लाचिक्रें से घामिक योग्यता का पघ्तिद्धाल्त ह्पष्ट हो जायगा। एक व्यक्ति उन छोगों का सपिण्ड कह- 
छाता है जिनके लिए जीवित रहते वह पिण्डदान करता है। बहू उनका भी सपिण्ड हैं जो उसके मृत होने पर उसमे 
पिष्ड देते हैँ, ( यथा--उनके तीन पुरुष वंशज, उत्तका दोहितें, उसके पुत्र की पुत्री का पुत्र एवं उसके पौत्र की पुत्री का 
पुत्र )| तथा वह उसका भी सपिण्ड हैं जो उप्तके पूर्वजों को, जिन्हें उत्ते पिण्ड देना पढ़ता है, पिण्ड देता है, भर्थात्‌ जो 
उसके पितुपक्ष के तीन पूर्वजों तथा मातुपक्ष के तीन पूर्वजों को पिण्ड देता है--ये सभी उसके सर्पिण्ड हैं। अन्तिम तीन 
दल्कों मे चार उपदल हैं-“उपदल संछू्या १ में वे जाते हैं जो अपने उन पितरों को पिण्ड देते हैँ जो स्वयं स्वामी के 
अपने पूर्वज हैं; उपदक्त संख्या २ में वे छोग हैं जो अपने उत्त तीन मातु-पक्ष के पितरों को पिण्ड देते हैं. जिनमें सभी 
या कुछ छोग स्वामी के धपने पूबंज हैं, जिनके लिए वह ह्वयं पिण्डदान करता है; उपदक्त संख्या रे में वे जाते हैं 
जो अपने उन पूर्वजों को पिण्ड. देते हूँ जिनमें सभी या कुछ स्वामी के मातु-पक्ष के पूर्वज हैं; उपदक्त संख्या ४ में वे 


. छोग हैं, जो अपने उत मातृपक्ष के पूर्वणों को पिण्ड देते हैं जो स्वयं स्वामी के मातुपक्षा के पूबंज हैँ । इन सभी उपदछों 


में कम-से-कम नौ व्यक्ति हैं। यदि स्वामी के कई भाई, बद्दिनें, चाचा एवं मौसियाँ क्रादि हैं तो सपिण्डों की सम्भव 
संख्या और बड़ी हो जायेगी | मिताक्षरा के अन्तर्गत उपदलत २ से ४ तक के उत्तराखिकारी छोग बन्धु कहलाते हैं और 
( मिताक्षरा के झनुसार ) उन्हें गोत्रजों के उपरान्त उत्तराधिकार प्राप्त होता हैं। जीमृतवाहन ने स्वामी की पुत्री के 
पुन्न के अधिकारों के तथा मनु ( ६।१३९ ) के इस कथन के आधार पर कि दौदिध्न (पुत्री का पुत्र) पूर्वज को अपने पोज 
के समान द्वी परछोक में बचाता हैं, पिता को पुत्री के पुत्र को पिता के पोन् के पदचातू, पितामह की पुन्नी के पुत्र को 





'दायभाग' के अनुसार गोच्जों और : के वंशवुक्ष के 


] ' पितामह के पौत्र के पक्ातू्‌ तथा प्रपितामह की पुत्री के पुत्र को पूर्वज के पोत्र के पद्चात्‌ हो उत्तराधिकारी घोषित 

। किया है ।7 

कप । 

;. (१) ४ प्रपितामह 

7-७ | 

पितामह ; प्रपितृब्य (चचेरे पितामह, 
| पितामह के शअ्ाता) रे 














व 25 हु 


2 ड़ दौहिनोपि ो। धर हामुप्रैन सन्तारसति ध्स पौत्रवदिति हेतोरबिद्येषात्‌ 
हु | 
! सृन्तार्‌रुत्वातू छ | दायभाग ( ( । १। दर ड़ पर 3 रे रे ९) 
) की ब्णश्ूँ ः ॥ 









पिण्डलेप-भोफ्ता सकुल्पों का उत्तराधिकार ९२९ 


घ्वामी के कुल में उत्पन्त हुई हैं और न उप्तके सम्बन्ध से उदित हुई हैं, जैसा कि बहिन का पुत्र या फुफरा भाई होता है । 


इसके अनुसार याज्ञवल्क्य ने बन्धु' श्षद्द मामा आदि के लिए प्रयुक्त किया है, और उन्हें उत्तराधिकार पानेबाले सपिष्डों 


“में रखा है । क्योंकि वे स्वामी के कुछ में नहीं उदित हुए हैं और न उनका गोत्र ही समान है, अतः मामा आादि पिलुकुछ 


के अन्य वंद्जों के, जिनमें प्रपितामह से कछेकर उत्तकी पुत्री के पुत्र भी सम्मिलित हैं, उपरान्त ही आते हैं । 

यहु प्रकट हो गया कि दायभाग के अंतर्गत पाँच स्त्रियों के अतिरिक्त अन्य किसी जित्री को उत्तराधिकार नहीं 
मिलता और इसका फछ यह हुआ फि व्यक्ति की अपनी पुत्री या पुत्री की पुत्री उत्तराधिकार नहीं पा स्रकती, जब कि 
दूर के सम्बन्धी, यथा पिता के पिता की वहिन के पुत्र को उत्तराधिकार मिलता हैं। यही स्थिति मिताक्षरा के अन्तर्गत 
भी है और सारे भारत में (बम्बई एवं मद्रास के कुछ भागों को छोड़कर, जिसके विषय में हम आगे पढ़ूँगे) यह प्रथा 
लागू रही है । 

अपने तीन पितु-पूर्वजों को पिण्ड देने के उपराब्त हाथ में पिण्डों का जो अबवोष बच रहता है वह प्रपितामह से 
ऊपर के पूर्वजों के लिए कुद्य पर छिड़का जाता हैं. ( मनु ३१२१६ ) ।' इसी प्रकार पौंत्र के उपरान्त तीन पुरुष वंशज 
पिष्डलेप (पिण्ड का अवद्देष जो हाथ में छगा रहता है) स्वामी को देते हैँ । 'बौघायन' एवं 'दायभाग' (११॥१॥३८) 
द्वारा ये दूर के तीन पितृ-पूर्वज एवं तीन पुरुष वंशज (जिन्हें वीघायनघर्मसूत्र १॥५॥१६१४ में 'विभवत दायाद' कहा गया 
है) सकुल्प कहे गये हैं । दायभाग के मत से सपिण्डों के अभाव में सकुल्य छोंग उत्तराधिकार पाते हैं। जिस प्रकार 
व्यक्ति मृत होने के उपरान्त अपने पितु-पूर्वजों को दिये गये पिण्डदान में सम्मिलित रहता है, उसी प्रकार वह 
चौथी से छठी पीढ़ी तक के वंशजों हारा दिये गये पिण्डछेष में भी सम्मिलित रहुता हैं। दायभाग का कथन है कि 
सपिण्डों एवं सकुल्यों में यह अन्तर केवल उत्तराधिकार को लेकर ही है । किन्तु सूतक मनाने की अवधियों में सपिण्ड 
एवं सकुल्य दोनों मनु (५।६०) एवं 'मार्कण्डेयपुराण (२८।४) द्वारा सपिण्ड कहे गये हैं। मनु (९।१८७) के मत से 
सपिण्डों के अभाव में सकुल्य उत्तराधिकार पाते हैं, किन्तु विष्णु० (१७॥९-११) के अनुसार बन्धुओं के अभाव में सकुल्य 
उत्तराधिकार ग्रहण करते हैं ।॥** छगता है, विष्णु. ने सपिण्ड के अर्थ में ही बन्घु धाब्द का प्रयोग किया है। तारद 
(दायभाग, ५१) का कथन है कि पुत्रियों एवं सकुल्यों के अभाव में वान्धव एवं सजातीय कोग उत्तराधिकार पाते हैं ॥ 
पहाँ, ऐसा लगता है कि सकुल्प एवं घान्धव का प्रयोग गोत्रज एवं बान्घव के अर्थ में किया गया है जैसा कि याज्ञवल्वय 
ने किया है। बाहूभट्टी ने गोत्रज एवं सकुल्य को पर्यायवाची माना है | दायभाग सकुल्यों के विषय में असंगत है, क्योंकि 
एक स्थान (११॥६।१५ एवं २३) पर उसने सम्तातोवर्कों को सफुल्पों में रखा है, तो दूसरे स्थान (११।६।२१-२२) पर 
उसने सकुल्य की वैसी परिभाषा दी है जैसा कि ऊपर दिया जा चुका है । “मिताक्षरा' ने दायभाग' के सकुल्यों को गोत्रज 
सपिण्डों के अन्तर्गत ही माना है । 


३६, पिण्डलेपभ जश्चान्ये पितामहपितामहात्‌ । प्रभुश्युक्तास्व्रयस्तेषां यजमानक्च सप्तम: । इसत्येव॑ मुनिभिः प्रोक्‍्तः सम्बन्ध: 
साप्तपौरुष: ॥ मार्कण्डेयपुराण (२८।४-५) । और देखिए दायभाग (११।१।४१) एवं ब्रह्मपुराण (२२०८५-८६) । 
विष्णु घ० सूृ० (१७।९-१ १) में आया है-- तदमभावे मातुपुत्रगामि | तदभावें बन्धुगामि। तदभावे सकुल्यगामि । 
विष्णुघमंसूत्र को अपरार्क (पु० ७४१) एवं वि० र०' (पृ० ५९५) ते इसी प्रकार पढ़ा है। व्य० प्र० (पृ० ५१०) 
का कथन है कि विष्णु० में 'बन्घु' एवं 'सकुल्य” “पपिण्ड' एवं “सय्रोत्र' के छिए आाये हैं। और देखिए दायतत्व 
(पु० १८९), दायभाग (११॥१५, पृ० १५१), व्य० प्र० (पृ० १४२) तथा मिता० (याज्ञ० २।१३६) णहाँ दूसरे 
ढंग की बातें दी हुईं हूँ,। 
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९३० धर्मगाह्त्र का इतिहास 


गिताक्षरा का कथन है कि पितामह, सपिण्ड एवं मृत के समानोदक छोग गोजज हैं | इसने आगे कहा है कि 
गोचणों में सर्वप्रयम स्थान पितासही क्रो मिलता है और उश्के उपरान्त ही पितामह आता है। इसने गोघज (गोत्र में 


उत्पन्न) फा झख्ग समतानगोन्न (उसो के गोत्र वाले) के अर्थ में करके कहां है-- सन्तान के अभाव में उत्तराधिकारी 


क्रम से ये हैं--पितामही, पितामह, चाया एवं उसके पुत्र; पितामह की सन्‍्तान के जमाव में क्रम ते प्रपितामही, अपित्तामह, 
उसके पृत्र एवं पौत उत्तराधिकारी होते हैं । इसी भाँति एक ही गोत्रवाले स्पिण्ड छोग सात पीढ़ियों तक भाते हैँ । 
'मिताक्षरा' के मत से सपिण्ड-सम्बन्ध सात (मुंह को छेकर गिनते हुए) पीढ़ियों तक चज़ा जाता है | अतः उत्तराधिकार के 
लिए स्वामी (मृत व्यक्ति जिसके घत के उत्तराधिकार का प्रदत है) के सपिण्ड ये हैँं--(१) ह्थामी की पुरुष पीढ़ी में छः 
वंशज, (२) उसकी पुरुष पीढ़ी में छः पूर्वज एवं प्रथम तीन की पत्नियाँ (माता, पितामही एवं प्रपितामही) तथा सम्मवत्तः 
अन्तिम तीन फी पत्नियाँ भी तथा (३) उसके पुरुष पूर्वजों में प्रत्येक के छः पुरुष बंशज । इन छोगों के अतिरिक्‍त, व्यक्ति 
कौ पत्नी एवं पुत्री भी उसके सपिण्ड के रूप में छो जाती हैं और दौहित्र, जो कि भिन्‍न गोश् सपिण्ड है, गोनज स्पिण्ड 
उत्तराधिकारियों में ऊँचा स्थान प्राप्त करता है । 


मिताक्षरा के अन्तर्गत भी (धम्बई एवं मद्गास के सम्प्रदायों को छोड़कर) गोत्रज सपिण्छ झूप में कोई रुती (पांच 
के अतिरिकत जितके नाम ऊपर दिये गये हैं) उत्तराधिकार नहीं पातो । बम्बई में बहिन (सगी था सीतेछो) गोवज रूप 
में व्य० मयख्र हारा बणित्त है (यद्यपि मिताक्षरा इस विषय में मौत है) और उसे पितामही के पश्चात्‌ ही स्थान मिला 
हैं| व्य० मयूख ने मनु (९।१८७) के इस कथन का सहारा लिया है 'सन्निकट रक्‍्त-सम्बन्धों को रिक्‍याधिकार श्प्त 
होता है, औौर उसका आगे कथन है--' बहिन भी गोन्रज है, क्योंकि वह अपने मृत भाई के गोत्र से ही उत्पत्त होती 
है । किन्तु वह मुत्त को संगोत्र नहीं है, अतः उसे यहाँ घनग्रहण के योग्य नहीं माना गया है |“ यहाँ पर व्य० मबूल 
ने गोत्रज फा क्ञाव्दिक अर्थ लेकर पता काम निकाला है । किन्तु यहें आभासवादी तर्क मात्र हैं। विधवा पत्नी एवं 
माता गोन्नज (एक ही गोत्र में उत्पत्त होने के अर्थ में) नहीं हैँ किन्तु विवाहोपरान्त वे पत्तियों के गोश्र में चकछी आातो 
हैं और सगोन्न मान ली जाती हैं । इसी तर्क-के आधार पर आगे पुत्र की कन्या, भाई की कन्या, .पिता की बहिन 
तथा भत्य स्त्रियाँ, जो मृत के कुछ में हो उत्परत होती हैं, उप्तके गोत्रज के छूप में छी जाती हैं (किन्तु वे सगोत्र नहीं 
हो सकती, क्योंकि विवाहोपरान्त वे अपने पतियों के गोत्र में चल्ली जाती हैं ।)। किन्तु “अन्य द्त्रर्याँ - व्य० मयूस 
द्वारा भी गोत्रज रूप में स्पष्ट रूप में नहीं उल्लिखित हैं। भिताक्षरा के अन्तर्गत उत्तराधिकारियों का अनुक्रम यों 
है---सगा भाई, सौतेछा भाई, सगे भाई का पुत्र, सौतेके भाई का पुत्र, पितामही, बहिन (सगो को सौतेछी से वरीयता 
प्राप्त है), पितामह । व्य० मयुस्त के मत से अनुक्रम कुछ भिन्‍त है--सगा भाई एवं मृत सगे भाध्यों के पुत्र, सगे माई 
का पुत्र, पितामही, संगी बहिन, सौतेला भाई, सौतेली बहिन, पितामह। अविवाहित बहिन को विभाजन के समय 
विवाहब्यय का भाग मिछता है | देखिए नारद (दायमाग, १३), विष्णु० (१८।३५), मनु (९।११८) एवं याज्ञ० 
(२।१२४) । मद्रास में बहिन को वन्धु साना गया है। स्त्‌ १९२५९ के कानुन ने इसमें परिवर्तत कर दिया हैं। 'दायभाग' 
के अन्तर्गत वहित को सपिण्ड रूप में बड़ा स्थान प्राप्त था कित्तु शोपष भारत में वह बन्धु रूप में घोषित रही है सन्‌ १९२९ 
के कानून से 'दायभाग' में अन्तर नहीं पड़ा है । 





३७ तदभाबें भगिती ।““तत्या अपि अ्ातुगोत्र उत्पत्तत्वेन गोत्रजत्वाविज्येषाब्च, सगोश्रता पर नास्ति। न च सात्र - 


घनग्रहुणप्रयोजकल्वेनोक्ता । ब्य० मयूझ्य (पृ० १४३) | 


कक] कक 


सपिण्ड स्गोज्ों की सनन्‍्तान एवं विधवाओं का उत्तराधिकार ९३१ 


मिताक्षरा द्वारा पिता, पितामह एवं प्रपितामह के वंश में उल्लिखित सन्तान' शाब्द कुछ कठिनाई उत्पन्न 
करता है । हमने पहले हो देख लिया है कि बम्बई के उच्च न्यायालय के मत से बद्धकमता भाई के पुत्र (पिता के पुत्र 
-क पृत्र, अर्थात पिता के दो बंशजों) फे पहचात्‌ समाप्त हो जाती है, किन्तु भारत के अन्य क्षेत्रों में यह भाई के पत्र के पृन्र 
(अर्थात्‌ पिता के त्तीन बंशजों) के उपरान्त समाप्त हों जाती है । “भिताक्षरा' ने पितामह एवं प्रपितामह को शझाज्ला 
में केवल दो ही वंषजों को स्पष्ट झप से रखा है। सामान्य नियम यह है कि व्यक्ति या उप्त पूर्वज को छोड़कर, 
जिससे गणना आरथ्भ होती है, प्रत्येक शाखा के छः वंशजों तक सपिण्ड-सम्बन्ध प्रसारित रहता हैं। और आगे एक 
सामान्य नियम यह भी है कि सन्निकटतर शाखा दूरतर छोगों को छोड़ देतो है (यथा मिताक्षरा ने रष्ट रूप से 
पितामह, उसके पुत्र एवं पौध को प्रपितामह, उसके पुत्र एवं पौतच्रों से पहले रखा हैँ)। प्रदनन यह है--क्या किसी सल्सि- 
कटतर शाखा के तीसरे, चौथे, पाँचवें या छठे वंशज किप्ती दूर शाखा के प्रथम या दित्तोय वंशज को छोड़ देंगे ? दुसरे 
शब्दों में, वया पितामह का पौत्र प्रपितामह के पुत्र या पौत्र के पूर्व ही अधिकार पायेगा या पितामह का छठा वंशज प्रपिता- 
महू के पुत्र के पूर्व अधिकार ग्रहण करेंगा ? इस विषय में तीन मत है --(१) 'ह्मुतिचन्द्रिका' के कुछ द्ाब्दों के आधार 
पर ऐसा कहा गया है कि प्रत्येक शाज्ा में दो बंशजों के उपरान्त दूरतर शाला की ओर बढ़ना होता हैं और उस शाला 
के दो वंध्ाजों के उपरास्त सन्निकटतर घाखा के तीसरे से कछेकर छठे वंशन तक छीौट आता पढ़ता है; (२) प्रत्येक 
शाला में पहले तीन पीढ़ियाँ तक जाना होता है, क्योंकि मिताक्षरा के अनुधार 'पुन्र' शब्द में तीन पुष्प वंशज आ जाते 
हैं; (३) किसी आगे की दूरतर शाखा में चढ़ने के पूर्व प्रत्येक शाला के छः वंदाजों को प्रिसमाष्ति आवश्यक है (क्योंकि 
सपिण्ड-सम्बन्ध छः पीढ़ियों तक प्रसारित रहता है) | 

एक अन्य प्रइन उठता है--क्या सगोत्र सम्बन्धियों की विघवाएँ, यवा--पुत्र को विधवा, भाई की विधवा, 
धिमाता या विधवा चाची, उत्तराधिकार के लिए 'गोच्॒जा:' कहछाती हैँ ? 'दायभाग' के अन्तर्गत एवं “भिताक्षरा' के 
अन्तर्गत, बम्बई के सम्प्रदाय को छोड़कर, सारे भारत में गोत्रज सपिण्डों की विघवाएं उत्तराधिकार बिल्कुल नहीं 
पातों, क्योंकि सभी लेखकों के मत से स्त्रियाँ तब तक उत्तराधिकार नहीं प्राप्त कर सकतीं जब तक कि स्मृति-वचन 
इस विषय में स्पष्ट न हों । बम्बई सम्प्रदाय में स्थिति कुछ गौर ही है। 'मिताक्षरा' एवं 'मयुस्त' के अनुसार पत्तनियाँ 
विवाहोपरान्त पत्ति के गोत्र में प्रविष्ट होतो हैं मौर उनको सपिण्ड के रूप में घोषित हो जाती हैं । बारूम्भदूटी ने घोषित 
किया है कि पुत्र को विधवा पितामह के पूर्व हो उत्तराधिकारिणों हो जाती है। इन्होंने स्त्रियों को भी गोौपजाः: शब्द 
के अन्तर्गत रखा है । जब गोन्रज छब्द समानगौत्र का वाचक हो गया तो न-केवल वें, जो गोत्र में उसनन्‍न हुई घीं, “गोत्रजा:' 
कहलाने छगीं, प्रत्युत वे भो जो विवाहोपरान्त गोत्र में प्रविष्ट हुईं, गोंत्रजा: कही जाने छगीं। इतना ही नहीं, यह 
तर्क उपध्यित किया गया कि जब पितामही या प्रपितामही गोत्रज रूप में उत्तराधिकार पाती हैं तो अन्य गोंत्रजों की विधवाएं 
इस अधिकार से वंचित क्यों की जाये ? बम्बई प्रान्त में अंग्रेजी काछ से ही गोत्रज सपिण्ड स्थ्ियाँ (यया--पुत्र, माई एवं 
चाचा की विघवाएँ) उतराधिक्नार के लिए योग्य समझ्नो जातो रही हैं । वे स्त्रामो को विधवा या माता या पितामही के 
समान सोमित अधिकार पाती हैं । उन्हें यह अधिकार ह्पानोय प्रयोग एवं परम्परा के अनुकूछ मिका है, न कि स्मृति-बंचनों 
के भाघार पर । ये गोन्रज सपिण्ड विषवाएँ किसी भौ प्रकार के बन्धु के पूर्व ही उत्तराधिकार पातो हैं। सन्‌ १९३७ के 
उपरान्त व्यक्ति की अपती विधवा, उप्तके पूर्वमृत पुत्र की विधवा एवं पूर्वमृत पूष्र के पूर्वभृत पुत्र की विधवा उसके पुत्र 
या पुत्रों के साथ ही सारे भारत में उत्तराधिकार पाती रही हैं । 

समानोवक--मिताक्षरा के अनुसार गोत्रज या तो सपिण्ड हैं या समानोवक हैं। समानोदक झअझब्द का एक 
पारिमाधिक अब है। मनु (५॥६०) क॑ मत से सपिण्ड़ सम्बन्ध सातवें पुदझष तक समाप्त हो जाता हुँ; समानोदक का 

द्रे 


९३२ . धर्मशास्त्र फा इतिहास 


सम्बन्ध तब समाप्त हो जाता है जब ( कुछ में ) जन्म एवं गा नहीं ज्ञात हो पाता ।** यह बात शोच के अध्याय 
में फही गयी है । 'मितादारा' ने घोषित किया है कि समानोदकों में सपिण्डों के उपरान्त सात पुरुषों (पीड़िगों) के पूर्वज 
भाते हैं या ये सभी पुरुष ( सपिण्डों के उपरान्त ) आते हैं जिनके जन्म एवं भाग (मत फे कुछ में ) ज्ञात हैं। इसने 
बुहन्मनु को उद्घृत किया है; “सातवें पुरुष के तपरान्त सपिण्ड सम्प्रन्ध समाप्त हो जाता है, समानोदकों का उाम्बन्ध 
१४वीं पीढ़ी के उपरान्त समाप्त हो जाता है; कुछ छोगों के मत से समानोदक तब तक चलता रहता हैं जब तक नाम 
एवं जन्म-कुछ की स्मृति बनी रहती है। तब गोत्र चछता रहता है । समानोदकों में व्यक्ति के प्रपितागह के पितामह के 
उपरान्त सात पूर्व-पुर्वज आते हैं--एन -सात पूर्वजों के तेरहू वंद्ज, व्यक्ति के अपने पिता के छ: पूर्व-पुरुषों के छः बंझजों के 
उपरान्त सात वंषज तथा स्वयं उसके सातवें से लेकर तेरहवें तक के वंशज । 


समानोदक' दाब्द का शाब्दिक अर्थ है ' वे लोग जो किसी एक व्यक्ति को जल देते हैं या उससे जरू ग्रहण करते 
हैं ।' इस दधाब्द का प्रयोग बस्रिष्ठ ( १७७९ ) में हुआ है । 


घष्घु--हमने ऊपर देख लिया हैं कि दायमाग ने किस प्रकार बन्बुओं को गोत्रज़ों के भीतर रख दिया है । 


मिताक्षरा के मत से बन्घु छोग मृत्त व्यक्ति * के सपिण्ड होते हैं, किन्तु वे छोग भिन्‍न गोत्र के होते हैं। 'मिताक्ष रा', 'मयूख्त' 


३८. सपिण्डता त॒ पुरुषे सप्तमे विनिवर्तते | समानोंदकमावस्तु जन्मनाम्नोरवेदते ।। मनु (५।६०); यथा बृहन्मनुः । सपिण्ड 
वर्ततें । समानोदकमावस्तु निवर्तताचतुर्दशात्‌ । जन्मनाम्नोः स्मृतेरेके तत्पर गोत्रमुच्यतें ॥ मिता० (याज्ञ० २।१३६) । 
व्य० नि० (पुृ० ४५४) ने इस इछतोक को बृहस्पति का माना है । 

३९, 'वन्घु' वाब्द बहुत प्राचीत है और पूर्व युगों में कई क्रर्थों में व्यवह्ृत होता आया है। ऋग्वेद ( १।११३॥२ ) में 
रात्रि एवं उघा को समानवन्धु' (एक साथ जुड़ी या किसी उभयनिष्ठ सम्बन्ध बाली) कहा गया हैं। ऋग्वेद (१।- 
१५४५) में 'मित्र' के अर्थ में 'बन्धु' शब्द आया है, यधा--'उद्क्रमस्य स हि बन्चुरित्या । ऋग्वेद (१/१६४/३३) 
में नाभि! एवं बन्ध' का प्रयोग एक-दूसरे के पश्चात्‌ हुआ है । मुनि वस्िष्ठ ने अछ्िवती (ऋग्वेद ७४७२॥२) से कह 
है कि उतकी मित्रता प्राचीन है भौर उनका सम्बन्ध समान है (युवोहि न: सड्या पिश्याणि समानों बन्धुरुत तस्य 
वित्तम) | और देखिए ऋग्वेद (५७३।४; ८।२१॥४; ७॥१००।६ एवं ९।१६४।३) | अथर्ववेद (१५॥११।११) में 
अधर्वा फो देवों का बच्घचु एवं वरुण को मुनियों का सख्ला (मिश्र) एवं बन्घु (अर्थात्‌ सम्बन्धी) कहा गया है। 
और देखिए अथर्ववेद (६।५४३) | वाजप्तनेयो संहिता (४२२) में ऋषि प्रार्थना करता है कि देब 
हमसे प्रसन्‍न हों जौर हममें अपने बत्घु को देखें (अस्मे रमस्वास्मे ते बन्धु:)। सूत्रों में गौतम (४३) एवं 
बाराहगृहा (९) ने पितु-बन्धुओं एवं मातृ-बन्बुओं (पिता एवं माता से सम्बन्धित व्यक्तियों) का उल्लेख किया 
हैं । याज्ञवल्क्य ने 'वन्धु एवं 'बास्थव को तीन जर्थों में व्यवहुत किया है--सामानन्‍्य सम्बन्धी के अर्थ में (१॥८२, 
१०८, ११३, ११६ एवं २२०; २।१४४ एवं २८०; ११ एवं २३९), सगोत्र के अर्थ में (२२९४) एवं सम्बन्धी 
के अर्थ में (२।१३५, १४५९ एवं २६४) । मनु (१।१५८ एवं १९७९) ने 'बन्घु' शब्द सामान्य सम्बन्धी के 
छिया है । आपस्तम्बधर्मसूत्र (॥9/२१।८ एवं २॥५॥११।१६) एवं गौतम (१४।१८) ते 'योतिसस्बन्ध' दाब्द को 
उन लोगों के लिए प्रयुक्‍त किया है जो स्त्रियों के द्वारा सम्बन्धित हैं । पाणिनि (५।३॥२३) ने सामान्य अर्थ में, 
यथा रक्त-सम्बन्ध'॑ (चाहे पिता या माता) छिया है--ऋतो विद्यायोनिसम्बन्धेम्प: । वेदकाल से 'ज्ञाति' शब्द 
भी चलता आया हैं, जिसका अर्थ सामान्यतः सगोत्र या सम्बन्धी है। देखिए ऋशंद (१०।६६।१४, १०११७॥९) 
जाला और देखिए अथर्ववेंद (४/५।६) | पाणिनि (१॥१॥३५) ने सम्भवतः 'ज्ञाति' छाब्द सगोन्न के आर्थ में छिया 
है---स्तमजशातिवनाध्यायाम्‌ । गौतम (राड३) एवं आपस्तम्बधर्मधृत्र (१।३।१०।३) में 'ज्ञाति' आया है जिसे 





समानोवर्कों, बन्घुओं झादि का उत्तराधघिकार ९३३ 


भादि कै मत से ( किस्तु दायमाग के मत से तहों ) समानोदकों ( या सोदकों ) के क्षरभाव में बच्चु लोग उत्तराधिकार 
पाते हैं। ऊपर के चिवेचनों से यह प्रकट हों गया होगा कि गोव्रज छोग, चाहें ये सभिण्ड हों या समानोदक हों, 
उगोष होते हैं ( कुछ बातों में उनकी पत्नियाँ भी वैसी मानी गयी हैं ) भर्धात्‌ वे ऐसे व्यक्ति हैं जो मृत से अटूद पुद्प- 
वश के सम्पन्ध से जुड़ें होते हैं । बन्धु ऐसे व्यक्षित होते हैं जो मृत व्यक्ति से एक या कई सिल्रियों के द्वारा सम्बन्धित 
होते हैं। बन्धुओं के उत्तराधिफार के थिपय में तीन दछ्तोक हैँ जो वृद्ध-शञातातप या बोषायन के माने जाते हैं उनका 
अनुवाद यों है--' अपने पिता फी बहिन के पुत्र ( फुफेरे भाई ), , अपनी माता की बहिन के पुत्र ( मोसी के पुत्र ) एवं 
अपने मामा के पुत्र आत्मग्रन्घु कहे जाते हैं, अपने पिता के पिता की बहिन के पुत्र, अपने पिता की माता की बहिन 
के पुत्र एवं अपने पिता के मामा के पुत्र पितृधन्धु कहलाते हैं; अपनी माता के पिता की बहिन के पुत्र, अपनी माता 
की माता के पुत्र एवं अपनी माता को मामा के पुत्र सातू-बर्चु कहलाते हैं। मिताक्षरा ने इस यचन के आधार पर 
कहा है फि बन्धु क्षी तीन कोटियाँ हैं। जात्मबन्धु, पितृबन्धु एवं मातृब्रन्धु | आत्मबन्धु, पितृवन्धु के पूर्व तथा पितृबस्धु 
मातृबन्धु को पूर्व उत्तराधिकार पाते हैं ( क्रिता० याज्ञ० २।१३६ एवं “मदनपरिजात' पृ० ६७४ ) | बन्चुओं के अधिकारों 
के विपय में मिताक्षरा एवं अन्य टीकाओं तथा निवंध्रों नें बहुत कम लिखा है अतः आधुनिक काछ में न्‍्यायाक्य सम्बन्धी 
निर्णयों में बहुत मतभेद रहा है | हम इस चक्कर में यहाँ नहीं पड़ेंगे । 

उत्तराधिकारी के रूप में अन्ध जन--भिताक्षरा के मत से बंधुओं के बभाव में मृत का उत्तराधिकारी उसका 
गुव ( बेंद गुए ) होता है, गुझ के अभाव में झ्षिण्य ( आपस्तस्व० २।६।११४।३ पर आधारित ) तथा शिष्य के अभाव में 
सन्नह्मचारी ( गुरुभाई, जो मृत व्यक्ति के साथ एक ही गुर से पढ़ता था तथा जिसका उपनयन संझकार एँक ही गुर हारा 
कराया गया था ) को उत्तराबिकार मिलता है! सन्नह्मचारी के अमाव में ब्राह्मण का घन ओओन्निय (बंदज्ञ ब्राह्मण ) को 
मिलता है, जैसी कि गौतम ( २८।३९ ) ने व्यवस्था दी है। श्रोत्रिय के अभाव में उसी ग्राम के किसी ब्राह्मण को घन : 
मिलता है, जैसा कि मनु ( ९।१८०-१८९ ) का कहना है; सभी प्रकार के उत्तराधिकारियों के अभाव में तीनों वेदों का 
ज्ञाता, शुद्ध एवं आंत्मनिग्रही ब्राह्मण घन छेता है; इससे घ॒र्म की हानि नहीं होती है। नियम ऐसा है कि ब्राह्मण का घन 
राजा को नहीं लेसा चाहिए |” यही यात नारद ( दायभाग, ५१-५२ ) ने भी कही है । इसी अर्थ॑ में 'विष्णुघर्मसूत्र' 
( १७१३-१४ ), “बौघायनघर्मसूच' (१।५॥१२०-१२२) , शंख-लिखित, देवक (व्य० र०, पु० ५९७ एवं ब्य० चि०, पृ० 
१५५ ) ने भो अपनी वातें कही हैं । किन्तु आधुनिक काछ में ये निर्देश सम्मानित नहीं हुए हैं । मनु (९।१८६ ) एवं 
बृहस्पति ( अपरार्क पु० ७४६, वि० र० ५९८ ) ने कहा है कि क्षत्रियों, वैश्यों एवं छाद्रों का धन उत्तराधिकारियों के 


हुरंदत्त ने सगोत्र सम्बन्धी के अर्थ में लिया है। मनु (३॥३१) में ज्ञाति पितृ-सम्बन्धियों के अर्थ में आया है-+- 
'ज्ञातिम्यों दरथिणं दत्वा ।' मनु ( ३।२६४ एवं ४।१७९ ) तथा याज्ञ ० (२।१४९) में ज्ञाति' का अर्थ 'बात्थव या 
'बन्धु' से भिन्‍न कहा गया है और उप्तका अर्थ है 'सगोत्र' | 'सजात एवं 'सनाभि' छब्दों के विषय में भी जातना 
आवश्यक है । 'सजात' दाब्द तैत्तिरीय संहिता ( १।६।१०॥१ एवं १।६।२।१ ) में जाया है (उम्रोहं सजातेवु भुयास्तम्‌) । 
गह शब्द अधर्ववेद ( १॥९॥३, ३१॥८।३ एवं ६।५॥२ ) में सगोत्र या सम्बन्धी के अर्थ में आया हैं। 'सनाभि' शब्द 
ऋतवेंद (९॥८९।४]) में आया है, इसका अर्थ 'ज्ञाति' है, जो आपस्तम्बगुृह्मसूत्र ( ७४२०।१८ ), मनु (५७७२), 
बृहस्पति के दिये हुए अर्थ के समान ही है । किन्तु निरक्त ( ४॥२१ ) एवं कात्यायन (अपरार्क पु० ६६९-६७०) ने 
'पनाभि' को विस्तृत अर्थ में ( पित्रा एवं माता के सम्बस्धिपों को सम्मिछित करते हुए ) छिया हैं । अमरकोष्तन ने 
संपिण्ड को सनोभि का पर्याय मानों है।. | । 





९४ घमेंद्यास्त्र का इतिहास 


अभाव में ( आरम्भ से कछेफ़र सहपाठी तक के अभाव में ) राजा को मिक्त जाता है । कात्यायन ( भित्ता०, याज् ० २।१३५; 
पुृ० मा० ३, पृ० ५३५, व्य० म० पृ० १३९ ) के मत से उत्तराधिकारियों के अभाव में राजा घन छे लेता है, फिन्तु उसे 
मृत की रखैलों, नोकरों, अन्त्येष्टि-क्रिया एवं श्राद्ध के लिए प्रबन्ध फरनता पड़ता है. ( कात्यायत ९१३१ ) ! आजकछ नाददें 
एवं कात्यायत के बचनों को उत्त विषप में मान्यता दी गयी ह जहाँ उत्तराधिकारियों के रहते मृत व्यक्ति की रखैछों 
की जीयन-चृत्ति का प्रएन है | । 

याजवत्वय ( २।१३७ ) ने एक विशिष्ट नियम प्रतिपादित किया है, जो उत्तराधिकार-सम्बन्धी सामान्य नियम 
( २।१३५-१३६ ) का अपवाद है--“उन उत्तराधिकारियों का, जो वानप्रस्य, यति ( संन्‍्यासी ), ब्रह्मचारी ( नैष्ठिक 
बहाचारी, जो जीवन भर वेदाष्ययन करता रहता है ) का घन ऊेते हैं, अनुक्रम यों है; (वैदिफ) गुव या आचार्य, सच्छिष्य 
( भच्छा या गुणवान शिष्य ), घर्मश्राता जो एकतीर्थी ( जो भाई के समान एपं उस्ती सम्प्रदाय का हो ) होता है । ४? 
मिताक्षरा ने इस क्रम में कुछ परिवर्तत कर दिया है, उप्तके अनुसार आचार्य (जो तीन उत्तराधिकारियों में प्रथम 
स्थान पाता है ) उक्त क्रम में उल्लिख़ित अन्तिम व्यक्ति का उत्तराधिकारी है, अतः मिताक्षरा के अनुसार आचार्प, 
झच्छा शिष्प एवं घर्मशन्नाता ( भाई के समान मानता जानेंवालछा व्यवित ) क्रम से ब्रह्मचारी, यति एवं वानप्रस्य के 
उत्तराधिकारी होते हैं । भिताक्षरा ने इस प्रकीर प्रतिकोम क्रम लगा दिया है। दायभाग' ने भी क्कम में परिवर्तन कर 
दिया है, किन्तु उत्के गनुसार वानप्रस्य, पति एवं ब्रह्मचारी का घन क्रम से घर्मभाई, सत्‌ शिष्य एवं आचार्य छेते हैं, 
किन्तु इनके अभाव में आश्रय में रहनेवाला ( जहाँ पर मृत व्यवित रहता था ) कोई भी घन के सकता हैं। 'मदनरत्न' 
के अनुसार क्रम सीधा हो है, अर्थात्‌ आचार्य, सच्छिष्य एवं वर्मश्नाता, वानप्रस्य, यत्ति एवं ब्रह्मचारी का धन केत्तें हैं, 
क्योंकि विष्णु० ( १७।१५।१६ ) ने ऐसा ही कहा है । 'मिताक्षरा' के अनुसार ब्रह्मचारी दो प्रकार के होते हैं; नेष्ठिक्त 
एवं उपकुर्षाण ( जो कुछ अवधि तक द्षिष्प रहुकर पूर्वजों की शाखा को चलाने के लिए विवाह कर लेता हैं) । 
'मिताक्षरा! ने याज्षवल्थय के ब्रह्मचारी धाव्द को नेष्ठिक ग्रह्मचारी के अर्थ में लिया है, क्‍योंकि उपकुर्थाण श्रह्मचारी 
यदि कोई सम्पत्ति छोड़ता है तो वहु उत्तकी माता, पिता एवं अन्य उत्तराधिकारियों को प्राप्त होती है। 'मिताक्षरा' ने 
इसी प्रकार कहा है कि दुष्ट स्वभाव वाक्ते एवं अगुणी शिष्य तथा आचार्य को घन नहीं प्राप्त होता । 'मिताक्षरा नें 
बानप्रत्थ को एक दिन, एक मास या छः मास या वर्ष मर फे लिए घन एकत्र करने की भाज्ञा याज्ञ ० (३।४७) द्वारा 
व्यवस्थित मानी है, अतः उसके मरने पर कुछ घन बच जा सकता है । यद्यपि गौतम ( ३१० ) ने संन्यास्तियों के छिए 
घन-संप्रह वजित माना है, किन्तु उतके पास परिघान, खड़ाऊँ, योग आादि सम्बन्धी पुस्तकें रह सकती हैं । यही बात 
नैष्ठिक ब्रहमचारियों के छिए भो छागू है ( इस विषय में तथा मठों को स्थापना, ज्ञाप्तन एवं संन्याक्तियों और उनके 
क्षिष्यों आदि के विषय में देखिए इस ग्रन्य का भाग २, अध्याय २६ एवं अध्याय २८ ) । 


संप्तष्हि--पुनमभिक्तन या पुन:स्तंयोग या संसूष्टि केवल उन्हीं लोगों में सम्मव है जों मौलिक विभाजन में सह- 
भागी थे । अतः इसके तीन छ्तर हो सकते हैं“-(१) संयुक्त परिवार, (२) संयुक्त परिवार के सदत्त्यों के बीच विभा- 
जन एवं (३) व्यक्त था अव्यक्त छूप से पुनः उन लोगों से संथुक्त हो जानें की अभिछापा एवं समझौता, जो विभाजन 
में पुथक-पृथक्‌ सदस्य थे । 'ह्मृतिचन्द्रिका' ( २, पृ० ३०२ ) एवं 'विवादचन्द्र' (पु० ८२) के मत से सदस्य भाग के अनु- 
सार पुथक्‌ हों किन्तु साथ-साथ रहें तो व्यवहार की दृष्टि में उतका यह सहंवास्त पुतः्प्त॑योंग नहीं कहछाता | विवाद 
चन्द्र ने 'विष्णुपुराण' को उद्धृत कर कहा हैं कि किसी आचरण-गति से पु]तःसंयोग की झलक मिकछ सकती हैं, 


हि 


४०. वानप्रस्थयतिब्रह्म वारिणां रिक्पभागिनः | क्रमेणाचायंसच्छिष्यघम क्षात्रेकती थिनः । सराज्ञ ० (२।१३७) । 


पुन: संयुक्त होनेवाछों के उत्तराधिफारं ९३५ 


यद्यपि स्पष्ट समझौता नहीं सिद्ध हो सकता । कौन-कौन पुनः संयुक्त हो सकते हैँ, इसके विषय में कई मत प्रकादषित किये 
गये हैं । 'मिताक्षरा', 'दायभाग' एवं 'स्मृतिचन्द्रिका' ने बृहस्पति के कयन की व्याल्ष्या करते हुए कहा है कि कोई सदस्य, 
जो संयुक्त परिवार से एक यार पृथक्‌ हो गया, फैबल अपने पिता, भाई या चाचा के साथ पुनः संयुक्त हो सकता है, किन्तु 
अन्य सम्बन्धी, यथा चचेटे भाई या पितामह के साथ नहीं । किन्तु “विवादचिन्तामणि (पुृ० १५७), .व्य० मयूद्ल (पु० 
१९४६) एवं व्य० प्रकाश (पृ० ५३३) ने व्यवस्था दी है कि बृहस्पति का कथन केवल उदाहरणात्मक है, कोई व्यक्ति किसी 
भी सदस्य से, जो विभाजन में सदस्य के रूप में था, पुनः संयुक्त हो सकता हैं । पुनःसंयुक्त व्यक्ति को सुष्ट या संसुष्टी 
फहा जाता है । संसुष्ठि (पुनःसंयुवता) के विषय का एक प्राचीन इतिहास है । गौतम (२८।२६) ने एक सामान्य नियम 
दिया है कि किसी पुनःस्नयुकत (संसुष्ट) सहभागी की मृत्यु पर बचा हुआ संसृष्ट सदह्प उप्तका भाग पाता है । कौटिल्य 
(३।५) ने फहा हैं कि वे लोग, जो साथ रहते हैं, भक्ते ही उनके पास पैतुक सम्पत्ति न रही हो, या जो पैत्क सम्पत्ति के 
विभाजन के उपरान्त भी साथ रहते हैं, पुनः संयुक्त बन का विभाजन समान भाग में कर ज़कते हैं । यही बात मनु 
(९१२१० 5 विष्णवर्मसुत्र १८।४१) ने भी कहो हैं । 
याज्ञ० (२)१३५-१३६) में आया है कि पुत्रहीन व्यक्ति के मृत होने पर पत्नो एवं अन्‍य उत्तराधिकार पाते 
हैं । यह एक नियम हैं । इसी से 'मिताक्षरा' ने याज्ञ० (२।१३८-१३९) के वचन को, जो पुनःसंयुकत व्यवित के मृत 
होने के उपरान्त उत्तराधिकार के विषय में है, अपवाद माना है । इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि जब कोई व्यक्ति 
अपने भाई से फिर मिल जाता है और ऐसे पुत्र को छोड़कर मर जाता है जो स्वयं उससे नहीं मिक्ता है तो उसकी सम्पत्ति 
को उसम्तका पुत्र पाता है न॒ कि उसका भाई जो उससे पुनःप्तंयुक्त या । किन्तु यदि क मपने स्व एवं ग पुत्रों से अछ्ग हो 
जाता है, जिनमें ख आगे चलकर उप्स्ते पुनःसंयुक्त हो जाता है भर ग नहों, तोफ के मरने के उपरान्त उप्तका पुनः 
संयुक्त पुत्र ज्ष उत्तकी सम्पत्ति पाता है जौर ग को कुछ नहीं मिलता । यह बात “विवादचन्द्रिका' (पु० ८५) ने स्पष्ट 
रूप से कही है और 'स्मृतिसार' का हवाला दिया हैं ।*" याज्ञवल्क्य (२।१३८-१३९) के दो इल्तोक टोकाकारों द्वारा कई 
प्रकार मै उद्घुत एवं व्यास्यात हैं। हम इस विषय में अधिक नहीं लिखेंगे। “मिताक्षरा' के अनुसार दोनों इछोकों” 
का जर्थ यों है-- मृत संसुष्ट व्यक्ति के विषय में बचे हुए संसृष्ट सदस्य को चाहिए कि बह (पहले की मृत्यु के) पदचात्‌ 
उत्पन्न पुत्र (पितुमरणों"रक) को (मृत्त व्यक्षित का) धन दे दे, किन्तु यदि पुत्र न हो (केवल पत्नी हो) तो वह स्वयं ले 
के; किन्तु संसुष्ट (पुनःसंयुक्त) भाइयों में सगे भाई को, यदि वह पृनःसंयुकत (संसृष्ठ) हो, चाहिए कि वहु मृत के पफ्चात्‌ 
उत्पन्न पुत्र को (मृत का) भाग दे दे, भौर (यदि पुत्र न हो) तो वह सौतेले भाइयों के रहते हुए भी, स्वयं घन ले छे; 
संसुष्ट सौतेला भाई संसूष्ट एवं पुश्रहीन भाई का घन छेता है, किन्तु वह सौतेला भाई जो संसूष्ट तहीं है घन नहीं 
पाता; सगा भाई, मले ही वह संसृष्ट न हों, संसृष्ट सौतेले माई के साथ घन पाता है, किन्तु सौतेंला भाई अकेले नहीं 
पा सकता । 





कान बा... -“> कलानीणण 


४१. यल्तु पिता पुत्रेणंव केनचित्संसृष्ठस्तस्तस्पांश संसृुष्ट एवं गृह्लीयान्नासंसूष्टी, संसृष्टिनस्तु संघुष्ट इति वचतातू | 
अतएब स्मृतिप्तारे यदा पित॑व केनचित्पुत्रेणेव संसुष्टस्तदा तद्धन॑ संसूष्टिपुत्नों गृह्लीयास्तासंसुष्टी विभक्तपुत्र 
संसृष्टिनस्तु संसृष्टीत्यविश्लेषेणाभिषाना दित्युक्तम्‌ । 

४२, संसृष्टिनस्तु संसुष्टों सोदरह्य तु, सोदरः । दष्यादपहरेच्चांशं जातत्प च मृतस्य च ॥ अन्योदर्यस्तु संसुष्टो तास्योदर्यो 
घन हरेत । अध्त्ृष्ट्यपि वा दद्यात्संतुष्ठों नान्यमातुृजः ॥ याज्ञ० (२१३८-१३९) | पहला इक्तोक विष्णु० (१७।१७) 
में भी है । अपरार्क (पु० ७४७) ने “नान्योदर्यव्रन हरेत्‌' एवं आजादय्यात्सोदर्यो नास्यमातृकः पढ़ा हैं। विष्वरूप, 
जितेन्िय एवं विवादचन्द्र (पु० ८४) ने “चादद्यात्सोदरों नान्यमातृजः पढ़ा है | 








९३६ घंर्मदास्त्र का इतिहांस 


इस व्याख्या में २११३९ के अन्तिम पाद का “अस्॑सुष्टी' दाब्य दो सम्बन्धों गें पढ़ा जाना चाहिए--एक बार 
प्रथम पद्य के 'मन्योदर्य' के साथ जौर दूसरी बार दुसरे पद्य के 'संसूष्ट' के साथ | यह अश्तिम वाब्द ('संसृष्ट ) दो अर्थों 
में लिया जाता चाहिए। (१) सहोदर भाई (पूर्व के 'अस्ंसुष्ट' के साथ) एवं पुनःसंयुक्‍त (अन्यमातुजः ) के साथ | इसके 
मतिरिक्‍त मिताक्षरा के मत से हमें 'एक' को “अन्यमातृज' के पदचात्‌ समझ्नना चाहिए। “अपरार्क' (पु० ७४८) ने भी 
इसे भिन्‍त ढंग से ही पढ़ा है और उसकी, विदवरूप एबं श्रीकर मिश्र (वायभाग ११।५-२६) ने व्याब्या की है ,कि 
असंसृष्ट सगा भाईं घन पा जाता है और संसुष्ट सौतेछा भाई नहीं। इसो प्रकार “व्य० मयूक्ष ने भी अपना भिन्न मत 
दिया है और 'मिताक्षरा' से अपनी भिन्‍नता प्रकट की है। 'दायभाग' (व्य० प्र०, पृ० ५३३) ने याज्ञ० (२।१३८-११९) 
को पुत्रहीन व्यक्ति की पृथक्‌ सम्पत्ति के उत्तराधिकार के समर्थक रूप में माना है और उसको पुनःसंयुकत सम्पत्ति के विषय 
की व्याज़्या बहुत कम है | व्य० प्र० (प० ५३३) ने इसकी ओर संकेत किया है और कहा हैं कि जीमतवाहुन इस विषय में 
गड़वड़ कर गये हैं। अपरार्क (पु० ७४८-७४९) ने सम्भवतः 'दायमाग की ही वात कही है । व्य० प्र० ने मिताक्षरा 
का मनुप्तरण किया है और श्रीकर, स्मृतिच० आदि की आछोचना की है (प० ५३५-५३८) ।** इसका कथन है कि शंख, 
नारद आदि के बचनों से याज्ञ० (२।१३५) के बचत कट-से जाते हैं ।*४ 


व्यवहारप्रकादा' के अनुप्तार मृत पुनःसंयुकत व्यक्ति के उत्तराधिकारियों का क्रम यों है--(१--३रे) पुत्र, पौत्र 
एवं प्रपौत्र; (४) संसृष्ट सगा भाई; (५) संसूष्ट सौतेछा भाई एवं पृथक सगा भाई; (६) संसूष्ट माता; (७) संसृष्ठट पिता; 


(८) कोई अन्य संसूष्ठ सदस्य; (९) असंसुष्ट सौतेछा भाई; (१०) असंसृष्ठ माता; (११) असंसूष्ट पिता; (१२) बिघवा 
पत्नी; (१३) पुत्री; (१४) दौहिन; (१५) बहिन । 


व्य० म० द्वारा प्रस्तुत क्रम यों है--(१) संसृष्ट; (२) असंसुष्ट पुत्र, यद्यपि पुत्र के अतिरिक्त अन्य संसुष्ट सद 

रह सकते हैं; (३) संसृष्ठ माता-पिता, अन्य संसृष्ठ व्यक्तियों के रहते हुए भी; (४) संसूष्ठ सगा भाई; (५) अस॑ंसूष्ट 
सगा भाई एवं संसुष्ट सौतेछा भाई; (६) संसृष्ट सौतेऊ़ा भाई एवं चाचा; (७) अन्य संसुष्ट सदस्य (इन्हें संसूष्ट पत्नी से 
वरीयता मिलो है); (८) संसूष्ट पत्नी; (९) सगी बहिन (या कन्‍्य पाठसे पुत्री“); (१०) कोई अन्य सन्निकट्तम 
सपिण्ड । यह अवछोकतोय है कि मनु (९।२१२) नें संधृष्ट सहमागियों के उत्तराधिकार के विषय में एक विचित्र नियम 
दिया है, यथा--मृत संसृष्ट सहभागी के (असंसुष्ट) सगे भाई एवं सगी बढ़त संसृष्ट सौतेले भाइयों के साथ मृत के घन 
में बराबर-बरावर भाग पाते हैं । इस कथन को कुल्छुक, अपरार्क' (पु० ७४९), स्मृतिच० (२, पु० ३०४-३०५), नीछकंठ, 
विवादचन्द्र (पु० ८३) भादि ने विभिन्‍न ढंगों से व्याहपात किया है । 5 


आजकल स्पायालयों में संसुष्टिन्सम्बन्धी विवाद बहुत ही कम माते हूँ । 


एतैन पह्नयाद्यपुत्रघनप्रहुणाधिकारिगणे भ्रात्रधिकारावसरे वचनमिदं प्रवर्तते इति व्याचक्षाणो जीमृूतवाहनो अस्त 
'... एवेत्पब्तेयम्‌ । ब्य० श्र० (५३३) । 
ततद्च पत्नी दुह्नरिदिक्रमविरोधादविरोधायैतत्‌ संसुष्टभमागविषयमिति कल्प्पते। विभक्तोंक्तरतैयायिकपत्नीदु हित्रादि- 
क्रमोजज वाचतिकक्रमेण बाष्यते | अध्मिन्‌ क्रमें कल्पचिन्यायस्यामाबाद्राचनिक एवाय॑ क्रम: | व्य० प्र० (पु० ५३९) । . 
४५. या तस्प भगिती सा छु ततोंदां छब्घुमहति । अनपत्यस्य घर्मोयमभार्यापितुकस्य च॥ चुह० (व्य० म० पु० १५२ एवं 


व्यू० प्र० पु० ५२९) | ब्य० म० का कथन है--केचित्तु या तत्य दृहितेति पेठुः। दुहितृभगिन्योरभावेश्नन्तर 
सपिण्ड: । ऐसे हो छाब्दों के छिए देखिए परादारमांघवीय (३, पृ० ५४१) । 


कं ] है जे आम द का “ 
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अध्याय ३० 
हु स्त्रीधन 


स्मीधन फे विषय में मतन्‍्मतास्तर हूँ । वैदिक साहित्य में मो इसको ओर संकेत मिक्तता है । ऋग्वेद के विवाह 
सम्बन्धों दो मन्‍त्रों (१०।८५।१३ एवं ३८) में वधू के साथ बर के घर के किए निमत उपहार भेजने का वर्णन जाया है-- 
सूर्या को वधू-मेट (जिसे सविता ने भेजा था), पश्चु (जों अधा अर्थात्‌ मषा में हत होते हैं)”””'”'आादि |" सायण ने 
'वहतु:' को 'गायों' एवं अन्य पदार्थों के, जो विवाहित होनेवाली कन्पा को प्रग्ननन करने के लिए दिये जाते हैं, अर्थ में 
छिया है, फिन्तु छेन्‍्मैंन (हारबर्ड ओरियण्टल सीरीज, जिल्द ८, पृ० ७५३) ने इसे 'विवाहरय' के अर्थ में छिया है । 
किन्तु सायण का अर्थ संदर्भ में ठीक उतरता है । और देखिए तै० सं> (६।२।१।१) ।* मनु (९।११) ने 'पारिणहय' 
(परेछ सामग्री) का प्रयोग किया हैं और कहा है कि पत्नी को अन्य यातों के साथ पारिणहा पर भी छपान रखना 
चाहिए। दाबर के मत ये जैमिनि (६।१॥१६) ने तैत्तिरोय संहिता के उपयुक्त कथन द्वारा व्यक्त किया है कि स्त्रियों 
के पास अपनों सम्पत्ति होतो है । मेघातिथि (मनु <।४१५) ने तै० सं० के संदर्भ में यह कहा हैं कि मनु का यह कथन 
कि 'पत्ती जो कुछ अजित करती है, पति का हो जाता है, यदि श्षाव्दिक अर्थ में लिया जाय तो श्रुत्ति-वाक्‍्य झूठा पड़ 
जायगा; वाह्तव में मनु का इततना ही कहना है कि यद्यपि स्त्रियाँ स्वामिनों हो सकतो हैं। किन्तु स्थतन्त्र रूप से घन का 
व्यग् नहीं कर सकतीं ।* इन प्राचीन उतक्तियों से प्रकट होता है कि प्रारम्मिक काछ में जो बच्तुएँया सम्पत्ति स्वतियों के 
पास होती थी, बहु विवाह-काल की मेंद थी (यथा आामृषण एवं बहुमूल्य परिधान) और थीं वे वस्तुएं जो दिन-प्रति-दिन 
के घरेलू काप्र में आतो थों ओर उन पर स्त्रियों का नियस्त्रण था । आगे चलऊर स्त्रियों की कुछ वस्तुओं के विषय में 
परचात्कालीन ह्मृतियों ते नियमानुस्तार व्यवस्वाएँ दे दों ओर उत पर ह्रियों का एक प्रकार का अधिकार घोषित हो 
गया । इस आरम्भिक ौए्थिति का परिचय हमें प्रारम्भिक सूत्रों में मिलता हैं। 'आपत्तम्बधर्मसूत्र (२।६।१४।९) ने 
अपने कुछ पूर्ववर्ती लेखकों का मत दिया है (जिम वह स्त्र्य स्वीकार नहों करता और न अनुमोदन करता है) कि आमृषण 
पत्नी का होता है और वह सम्पत्ति भो उप्तको हैं जिप्ते वह अपने सम्बन्धियों (पिता, भाई जावि) से पाती है । “बौघायनत- 





१. सूर्पाया बहतुः प्रागात्सविता यमवातजत्‌ । अधाशु हन्यन्ते गरावोज्जु न्‍्यो: पयु ह्यते ॥ तुम्यमग्रे पर्यवहन्‌ सूर्या बहतुना 
सह । पुनः पतिम्पों जायां दा बरने प्रजया सह ॥ ऋग्वेद (१०८५।१३ एवं ३८) ॥ ये मत्त अबबंबद में भी हूँ, 
यथा--(१४।१।१३ एवं १४२।१) । 

२, पत्यन्वारभते पत्मी दि पारोणह्स्पेशें । तै० सं० (६।२।१।१) । यह -उक्ति आतिध्येष्टि के संसर्ग में कही 
गयी है । । 

३, असति वा स्त्रोणां स्वाम्पे पत्यदानुग त् क्रिपते पत्तों वै पारिणहयप्येशे इत्यादि श्रुत्पों तिराछम्बनाः: स्पुः । अनो« 
ज्यते | पारतन्थ्याभिषघानमेतत्‌ । अप्नत्यां भर्वनुज्ञायों न स्त्रीभिः स्वातन्श्येण सत्र कवचिद्धनं विनियोक्तब्यम्‌ । मेघा- 
तिथि (मनु ८४१६) । 








९३८ धर्मज्ञास्प्र का इतिहास 


घ॒र्मसूत्र' (२।२।४९) का कथत है कि कस्पाएँ अपनो गाता के आभूषण पातों हैं और परम्परा से जो कुछ भिछना चाहिए. 
वह मी उन्‍हें प्राप्त होता है । 'बस्तिष्ठपर्मसूत्र' (१७।४६) ने व्यवस्था दी है कि माता को जो कुछ विवाह के समय भिछा 
हो उत्ते कन्पाओं को बाँट केता चाहिए | दांख (संस्कारप्रकाश, पु० ८५१) ने व्यवस्था दो है कि वियाह के सभी प्रकारों० 
में कन्या को आमृषण एवं स्त्रीघन देना चाहिए | यह हो सकता है कि मनु (८/४१६) में किसी पुरानी उचित की 
झभिव्यक्ति की है । उनकी उक्ति का शाब्दिक जर्थ बहुत पहले ही छोड़ दिया गया । मनु के कथन का केबल इतना ही 
अर्थ था कि छ्त्रोघत के विषय में (जब तक पत्नी की आक्षिता है) पत्नी पत्ति के नियंत्रण के अन्तर्गत है । 


स्त्रीधघन के अन्तर्गत प्रमुख तीन विषय आते हैँ; स्त्रीधन वया है, स्त्रीचन पर छत्री का आधिपत्य एवं स्वीघन 
का उत्तराधिकार | इन विषयों में प्रत्येक के बारे में विभिन्‍न मत हैं और ह्थोधन-सम्बन्धी विवाद बड़ा ही जलझा 
हुआ है ।* 

इथीघन के निक्षेपण (न्यसन) के विषय में गौतम के तीन सूत्र हैं, किन्तु उन्होंने न तो इसकी परिभाषा दी 

है और त इसका विवेचन ही (कया है । कौटिल्य (२।२, प० १५२) ने परिभाषा दी है---“बुत्ति (जीवन-वुत्ति) एवं 

भआाबण्य (जो क्रीर में बाँधा जा सके, यथा भाभूषण, जवाहरात जादि) स्त्रीधन है। वुत्ति अधिक से अधिक दो सहल्न 

' पण हो सकतो है, आवध्य का कोई नियम (सोमा) नहीं है । मिक्ाइये कात्यायन (९०२) एवं व्यास; पिता, माता, 

पति, आता एवं अन्य ज्ञातियों (सम्बन्धियों) कों चाहिए कि वे यथाशवित दो सहक्ष पणों तक स्मत्री को स्त्रीघन दें, 

किस्तु अवल सम्पत्ति न दें ।* स्मृतिच० एवं व्य० मयूद्ध ने व्याब्या की है कि दो सहस्न प्णों की सीधा बाषिक 

भेंट तक ही है, किन्तु यदि मेंट एक हो बार दो जाप ता अधिक भो दिया जा सकता है ओर अचछ सम्पत्ति भी दो जा 
सकती है । ः | 

स्ज्ोघन का दाब्दिक अधं है 'स्त्रों की सम्पत्ति! | किन्तु प्राचीन स्मृतियों ने इस शब्द को उस प्रकार की सम्पत्ति 

के विशिष्ट प्रकारों तक सोमित रखा है, जो स्त्रों को विश्षिष्ट अवसरों या जोवन के विभिन्‍न छ्तरों पर प्रदत्त द्ोते हूँ। 

घोरे-घोरे ये प्रकार विस्तार एवं मूल्य में बढ़ते गये। हमें इस अर्थ के स्त्रोघत के विकास एवं विषय-बर्छु का अध्ययन 

करता हैं। स्त्रोधन को एक विद्येवता यह रहो है कि गौतम के काक से आज तक यह प्रषमत: छ्ित्रियोँ को ही भ्राप्त 

न्‍ (न्यस्त) होता रहा है । घर्मशास्त्र-प्रन्यों में सबसे पुरानी परिभाषा मनु (९॥१९४) को है-- विवाह के समय अग्ति के 

सप्रक्ष जो कुछ दिया गया, विदाई के समय जो कुछ दिया गया, स्नेह (प्रोति) वश जो कुछ दिया गया, जो कुछ अञतता, 

माता या पिता से प्राप्त हुआ--यही छः प्रकार का स्त्रीघत है ।' मत्ु (९१९५) ने संभवत: एक प्रकार और जोड़ दिया 

है। भस्वाधेय (बाद में मिलने वालो मेंट) । और देखिए नारद (दायमाग, ८) । याज्ञ० (२।१४३-१४४) से स्त्रीघन के 

निम्त प्रकार दिये हैं--/ पिता, माता, पति या भ्राता द्वारा प्रदत्त या जो कुछ विवाह-अग्ति के समक्ष प्राप्त द्वोता है, 





४. इत्यतिगहनमुक्तमप्रजः स्त्रीघनम्‌ | दायमाग (४॥३।४२, पु० ९९) | 
हट ५. स्त्रीघन के विषय में विस्तार से इन ग्रन्थों में विवेचन उपस्यित किया गया है--सर गुरुदास बनर्जी, हिन्दू का आव 
। मैरेज जज स्त्रीघन' (पाँचवाँ संस्करण, १९२३, पु० ३१९-५१९; डा ० जॉली, टैगोर छॉ लेक्चर्स, एडाण्क्षन, इनहैरिटेस 
एड पार्टीशन (१८८३) पृ० २२६-२७० | 
< $, वृत्तिराबध्य॑ वा स्तोघनम्‌ । परदििसहस्ता स्थाप्पा वृत्तिः। आबध्यानियमः। अर्थक्षास्त्र (३२); पितृमातृपत्िश्ात्‌- 
ज्ञातिभि: स्त्रीघन स्त्रिये। यथात्ववत्या दिसहस्राद्‌ दातब्यं स्थावरादते |! कास्पा० (घ्मृतिच ० ३, १० रेट: 
प्रा० हार दे, पृ० ५४८: ज्य० म०,. पु० १५४, दायमाग ४११०, बालम्भटूटी, व्य० म०, पु* ६५४ ॥ 






स्न्नोधन को परिमाणा ९३६९, 


या पति द्वारा अन्य रुत्ी से विवाह के समय जो कुछ प्राप्त किया जाय--ये हो स्त्रीघत में गिने जाते हैं भौर जो कुछ 


स्त्री के सम्बन्धियों हारा दिया जाता है, छुल्क एवं विवाहोपरान्त की भेंढ ।” और देक्षिए विष्णु० (१७१८) | 

स्मृतिकारों में कात्यायन ने २७ कछोकों में स्तरीघम का विघ्तारपूर्वक वर्णन किया है। उन्होंने मनु, याज्ञ०, 
नारद एवं विष्णु के छः स्त्रीघन-प्रकारों का वर्णन किया है-- विवाह के समय अग्नि के समक्ष जो दिया जाता है उसे 
तद्धि मान छोग अध्यग्नि सत्रीघन कहते हैं । पति के घर जाते समग्न जो कुछ सत्रो पिता के घर से पाती है उसे अधष्यावह- 
निफ ह्पीघन कहा जाता है । इवसुर या सात द्वारा स्नेह से जो कुछ दिया जाता है और श्रेष्ठ जनों को वन्दन करते समय 
उनके द्वारा जो कुछ प्राप्त होता है उसे प्रीतिबत्त सत्रीधघन कहा जाता है । वह शुल्फ कहलाता है जो बरतनों, भारवाही 
पशुओं, दुघारू पक्चुओं, आभूषणों एवं दासों के मूल्य के रूप में प्राप्त होता है। विवाहोपरान्त पति-कुछ एवं पितु-कुछ 
के वन्चु-जनों से जो कुछ प्राप्त होता है यह अन्याधेय स्त्रीघन कहलाता है । भृगू के मत से स्नेह॒ब॒दा जो कुछ पति या 
माता-पिता से प्राप्त होता है वह अन्याधेय कहलाता है । कात्यायन द्वारा प्रस्तुत अध्यम्मि एवं अध्यावहुनिक की परि- 
भाषाओं में वे भेंटें भी सम्मिलित हैं. जो विवाह के समय आगशगन्तुकों द्वारा प्रदत्त होती हैं। वह सोवायिक कहा जाता 
हैं जो विवाहित ह्थ्री या कुमारी को अपने पिता या पति के घर में मिकत जाता हैया भाई से या माता-पिता से प्राप्त 
होता है | ; 

कात्यायन की उपयुक्त परिभाषाएँ सभी निबन्धों को मान्य हैं। यहाँ तक कि दायभाग ने भी उन्तका अनुमोदन 
किया हैं। कुछ भाषान्तर-सम्बन्धी एवं परिभाषा-सम्बन्धी भिन्‍नताएँ निम्न हैँ--मिताक्षरा' के अनुसार अध्यावहनिक 
में वे भेंटें सम्मिलित हैं, जो विवाहित कन्या को विदाई के समय छिस्तों भी व्यक्त द्वारा प्राप्त होती हैं, किन्तु 'दाय- 
भाग” एवं कुछ अन्य छोगों के मत से इसमें केवक (पैतृकात्‌) माता-पिता के कुछ की भेंटें ही सम्मिलित हैं। “विवाद- 
रत्नाकर' ( पृ० ५२३ ) ने इसके अन्तर्गत उन भेंटों को रप्ता है जिन्हें वधू पिता के घर छोटते समय अपने दवसुर आदि 
मे पाती है। विवादचिन्तामणि' ( पु० १३८ ) के मत से यह वहु॒ धन्र हैं जो हिरागमत के समय प्राप्त होता है । और 
देलिए 'दायभाग' ( ४॥३।१९-२० , पृ० ९३ ), जंहाँ 'दोह्यामरण-कर्मिणाम्‌” को दूसरे ढंग से समझाया गया है, यथा--वह 
घन जो गृह-निर्माताओं या स्वर्णकारों द्वारा इसलिए दिया जाय कि रूब्री अपने पति को नयी रचना कराने के लिए प्रेरित 
करे। व्याप्त ने इसे यों समझ्नाया है--'यह वह घन है जो किसी छशत्री को इसलिए दिया जाता हैं कि वह (प्रसन्नता- 
पूर्वक) अपने पति के घर जाने को प्रेरित हो सके | * 'स्मृतिच स्द्रिका' एवं व्यवहारप्रकाश' ने शुल्क को उन वस्तुओं का मुल्य ' 


७. अध्यग्न्यण्यावहनिक दत्त च प्रीतिकमंणि । अआतुमातृपितुप्राप्त पडुविधं स्त्रीघन ह्मृुतम्‌ । मनु ( ९।१९४ ), नारद 
(दायभाग, ८); पितुमातृपतिन्नातृदत्तमण्परत्युपागतम्‌ । आाधिवेदनिकाद्य च स्त्रोघपनं परिकोर्तितमु ॥ बन्धुदत्त तथा 
घुल्कमन्वाधेयकर्मवं च । याज्ष० (२।१४३-१४४) । 


८. गुंहादिकर्मिभि: शिल्पिभिस्तत्कर्मकरणाय भर्नादिप्रेरणा्ं स्त्रियँ यदुत्कोचदानं तच्छुल्क तदेव मूल्य प्रवृत्त्यर्थत्वात्‌ | 


व्यासोक्‍्त्ं वा यथा । यददा नेंतु भर्तगृहे शुल्क तत्‌ परिकीरतितम्‌ । भत्‌गृहगमनार्थमुत्तोचादि यदुदत्तं तच्च ब्लाह्मदिष्व- 
' विशिष्टम्‌ । दायभाग (४॥३॥३०-२१, पृ० ९३) । 

९, देखिए विष्णु० ( ३॥३९ ); याज्ञ० ( २१७३, २६१ ); वस्तिष्ठ० ( १९॥३७ ); पाणिनि ( ५॥१।४७ ); ऋग्वेद (१॥ 
१०९२); यास्‍्क ( ६।९ ); बनपर्व ( ११५॥२३ ); अनुशासनपर्व ( ४।१२, एवं २३१ ); मनु ( ३॥५, ३५४७; 
अनुदासनपर्व (४६।१-२); वि० विन्तामणि ( पु० १३९ ), गुहोपहकरादिकरणोपाधिता स्त्रिया गृहपतितों यह्लब्ध 
तच्छुल्कृमित्यर्थ: ।' 


९४० धर्मग्ास्त्र फा इतिहास 


माना है जिन्हें वर विवाह के समय या गृहारम्भ फरते समय दुरूहिन को देता है । “व्यबहारनिर्णय” (पृ० ४६८) ने शुल्क 
को दो अर्थों में छिया है--(१) वह घन जो कर्पा के अभिभावकों को कन्या के मूल्य के रूप में दिया जाय और शिप्ते 
कन्या को मृत्यु के उपरान्त माता या भाई के लेता है; (२) वह घन जो वर द्वारा कन्या को आमृषण एवं गृहोपकरण « 
के मुल्य के रूप में दिया जाता है। कात्यायन (९०४) का कथन है--'उस घन पर, जो छुत्री द्वारा शिल्प आदि के लिए 
या स्नेहवक्ष किसी अन्य से प्राप्त किया जाता है, पति का स्वामित्व रहता है, अन्य दोष स्त्रीधघन फहलाता है । देखिए 
दायभाग' (४।१।१९-२० , पृ० ७६); ह्मृतिच० (२, पु० २८१ ); परा० मा० ( ३, पु० ५५० ); ज्य० म० ( पु०, 
१५४ )। देवलत का कथन है कि वृत्ति ( मरण-पोषण ), आमभूषण-शुल्क, ऋण-व्याज स्त्रीघत है; केवक हन्ती उप्तका 
उपभोग कर सकती है, किन्तु आपत्काक में पति उसका उपभोग कर सकता है, अन्यथा नहीं। मनु (९।२००) का कथन 
है कि पति के उत्तराधिकारी पति के रहते स्व्रियोँ द्वारा पहने गये आमूषणों को नहीं बाँट सकते) यधि वे ऐसा फरते हैं 
तो पाप के भागी होते हैं। देल्लिए 'व्यवहाररत्नाकर ( पृ० ५०९ ), “'विवादचिन्तामणि' (पृ० १३९ ) एवं दायतत्व 
(पु० १८४) । सोवाधिक कोई विधिष्ट प्रकार का स्त्रीघन नहों है। कात्पायन एवं 'विवादचिस्तामणि' की परिभाषा 
के अनुसार यह शब्द स्त्रीघन के कई प्रकारों का द्योतक है । एक प्रकार से यह दृच्ीघन का ही पर्याय है। अधिकांश 
लेखकों का कहना है कि यह वह घन है जो विवाहित अथवा अन्रिवाहित सन्नी हारा अपने पत्ति अथवा माता के घर में 
अथवा माता-पिता के सम्बस्थियों से प्राप्त क्रिया जाता हैं ( स्मृतिच० २, पु० २८२; व्य० र० पृ० ५११ ) | 'दायभाग 
( ४।१॥२३, पृ० ७६-७७ ) एवं “'विवादचिस्तामणि' के मत से सौदायिक में अचल सम्पत्ति को छोड़कर वह स्तारी सम्पत्ति 
सम्मिछ्ित है जिसे पत्नी पति से प्राप्त करती है; पत्नी पत्ति की मृत्यु के उपरान्त अचछ सम्पत्ति का विघटन नहीं कर 
सकती । व्यास ने फहा है--''विवाह के समय या उसके उपरान्त स्त्री को अपने पिताया पतिस्े जो कुछ प्राप्त होता 
है, वह सोदायिक कहुछाता है | 'दायभाग (४॥१॥२२; पु० ७६) के मत से 'सौदायिक छाव्द 'सुदाय से बना है, जिसका 
अर्थ है “स्नेही सम्बधियों से प्राप्त घत |” 'अमरकोदा' ते 'सुदाय को 'यौतक' आदि से प्राप्त मेंढ के अर्थ में छिया 
है। 'यौतक' दाबव्द का अर्थ क्‍या है? मनु (९।१३१) ने इसका प्रयोग किया है--'माता का जो यौतक होता है बह 
कुमारी कत्या को मिलता हैं (विवाहित पुत्री या पुत्र को नहीं मि्तता है) ॥ झतः 'यौतक' स्त्रीघन का द्योतक प्रतीत होता 
है। स्मृतिच० (२, पु० २८५), 'मदनरत्न' एवं 'व्य० मयुख' का कथन है--' यौतक वह घन है जो छूत्री द्वारा विवाह 
के समय पति के साथ बैठे रहने पर किसी से प्राप्त होता है ।'' 'यौतक' दाब्द 'युत्त' ( जुड़ा हुआ या सम्मिक्तित) से बना 
है । याज्ष० (२१४९) ने इसे 'पृथक्‌ किये हुए के अर्थ में विद्ेषण के रूप में छिया है । मेघातिथि (मनु ५।१३१) ने 
स्‍त्री का पुथक्‌ घन भर्थातु स्त्रीघत माना है। और देखिए दमृतिच० ( २, पु० २८५ ), 'विवादचिन्तामणि (पु० १४२) 

एवं 'दायतत्व' (पु० १८६) | 
कौटिल्य (३३२, पृ० १५२) ते शुल्क, अन्याधेप, आधिवेदनिक एवं बन्घुदत्त को स्त्रीघन के प्रकारों के रूप में 

लिया 

हे ह्मृतियों के कथनों से व्यक्त होता है. कि स्त्रीधन एक प्रकार का ऐसा घन है जिसमें पहले छः प्रकार की सम्पत्ति 
की गणना होती थी और जागे चल्ककर वहूुं नौ प्रकार का हो गया तथा कफ़ात्यायन' के समय में उसमें सभी प्रकार की 
(चक् या अचल) सम्पत्ति स्म्मिछित हो गयो, जिसे कोई स्त्री कुमारी अवस्था में या विवाहित होते समय या विवाह के 
उपरान्त अपने माता-पिता या कुछ या माता-पिता के 'सम्बन्धियों या पति एवं उसके कुछ से (पत्ति द्वारा प्रदत्त अचछ 
. जम को छोड़कर ) प्राप्त करती है । वह घन जिसे स्त्री' विवाहोपरान्त स्वयं ( अपने परिक्षम से) अजित करती है या 
बाहरी छोगों पते भ्राप्त करतो है, स्त्रोषत नहीं कहलाता । उपयुक्त विवेचन स्त्रीघत के पारिमाषिक अर्थ से सम्बन्धित है । 





स्‍्ज्रीघम की क्षेत्रीय सान्यंताएँ ९४ 


. अब हमें यह देखना है फि टीकाकारों एवं निबन्धकारों ने किस प्रकार सूत्रीधन को व्याल्या की है। भाज के 
न्यायाकृर्यों ने टीकाफारों द्वारा स्थापित मास्पताओं को ही प्रामाणिकता दी हैं। अतः इस दृष्टि से व्यावहारिक उपयोगों 
के लिये उनके दृष्टिकोंणों की समीक्षा परमावद्यक है। स्वंप्रयम हम 'भिताक्षरा के मत का उद्घाटन फरेंगे। याज्ञ० 
(२।१४३) की व्याप्या में 'मिताक्षरा' का निम्न कथन है--/ पिता, माता, पत्ति एवं जाता द्वारा जो कुछ दिया जाय; 
विवाह के समय वैवाहिक अग्नि के समक्ष मामा आदि द्वारा जो कुछ भेंट दी जायें; आधिवेदनिक, अर्थात्‌ (पत्ति द्वारा) 
दूसरी हम्नी से विवाह करते समय जो भेंट दी जाय [जिम्तका वर्णन आगे के उस्ते अपनी पूर्व पत्नी को देना चाहिए इन 
शब्दों फी व्याद्या में (याज्ञ० २।१४८) किया जायगा]; 'भाद्य' ( अर्थात्‌ इसके समान अन्य ) शब्द से संकेत मिलता है 
उम्त धन का जो उत्तराधिकार, क्रय, विभाजन, परिग्रह, उपलब्धि से प्राप्त होता हँ--मनु आदि ने इन्हें स्त्रोधषत कहा है | 
स्तोघन' छा्द यौगिक है न कि पारिभाषिक । जब तक योगसम्भव अर्थ मिक्ले, पारिभाधिक अर्थ का सहारा लेता 
अनुचित है ।” 'मिताक्षारा' ने स्त्रीधघन की परिभाषा विस्तृत कर दी और उसमें उन पाँच सम्पत्ति प्रकारों को सम्मिलित 
कर किया जिन पर गीतम (१०३९ ) के मत से व्यक्ति कई प्रकारों से स्वामित्व प्राप्त कर लेता है । ह्पष्ट है, 
'मिताक्षरा' के मत से किप्ती भी प्रकार का घन स्त्रीघत की संज्ञा पा सकता हैँ, चाहे वह हव्री द्वारा फिसी पुदुष की 
विघवा की हैसियत से उत्तराधिकार के रूप में प्राप्त हो या माता के रूप में प्राप्त हो या पत्नी अथवा माता की हैसियत 
से विभाजन द्वारा प्राप्त हो (साज्ञ७ २।११५ या १२३) | आद्य' की व्याद्या मदनपारिजात' (पृ० ६७१), 'सरस्वतीबिकास' 
(पृ० ३७९), “व्यवह्ाारप़काश' (पु० ५४२) एवं वारूम्मट्री को भी मान्य हैं। किन्तु दायभाग' ने 'आद्य' को सीमित 
अर्थ में रखा है। “जीमृतवाहन' ने याज्ञ० (२।१४३) में आधिवेदनिकचैब पढ़ा है और कहा है कि ह्वीघन मनु 
(९।१९४) के छः प्रकारों तक ही स्रीमिंत नहीं है प्रत्युत उसमें अन्य स्मृतियों में वणित अन्य प्रकार भी सम्मिक्नित हैं । 
'जीमूतवाहुन' ने अन्त में कहा हैं-- वही स्त्रीधन है जिसे दान रूप में देने, विक्रय करने तथा बिना पति के नियन्त्रण 
के स्वतन्त्॒ रूप से उपभोग करने में छत्री का पूर्ण अधिकार है । “दायभाग ने स्वतन्त्र रूप से लेन-वैन करने योग्य 
घन के प्रकारों को हपष्ट रूप से नहीं दिया है, किन्तु स्तवोघत की परिभाषा करने के उपरान्त ही इसने कात्यायन 
( शिल्प आदि द्वारा तथा अन्य छोगों की भेंट से प्राप्त घन के विषय में ) एवं नारद ( ४।२८, पति द्वारा जो कुछ प्राप्त 
हो, उसमें अचल को छोड़कर, बह पत्ति की मुत्यु के उपरान्त भी व्यय आदि कर सकती है) को उद्ृघुत किया हैं । 
इससे स्पष्ट है कि 'दायभाग' के मत से पत्ति द्वारा प्रदत्त अचछ सम्पत्ति को छोड़कर सम्बन्धियों द्वारा दी गयो सभी 
प्रकार की मेंटें तथा अन्य छोगोँ से प्राप्त अन्य भेंटें, जो विवाह के समय या विदाई के समय प्राप्त होती है, ह्वीघत 
के अन्तर्गत मानी जाती हैं। किन्तु वह घन जो छ्त्री द्वारा उत्तराधिकार के रूप में या विभाजन से या अन्य छोगों से 


भेंट के रूप में ( उपयुक्त दो प्रकारों को छोड़कर ) या श्विल्प आदि कर्मों या परिश्रम से प्राप्त होता है, स्त्रीघन नहीं 


कहुछाता । 'वायतत्व ने दायभाग का भनुस्तरण किया हूँ ॥ 


'स्मृुतिचर्द्रिका' ने स्त्रीधन की परिभाषा नहीं दी है, किल्तु इसने मिताक्षरा' द्वारा दी गयी 'भाद्य' की 
व्याख्या स्वीकृत नहीं की है । ह्पष्ट है; इसने दायभाग के मार्ग का अनुसरण किया हैं, 'पराशरमाधवीय' ( मद्गास 
क्षेत्रीय प्रन्य ) ने, लगता है, 'मिताक्षरा' फा अनुसरण किया हैं क्योंकि उस्तपें आया है- 'आद्य में 'आधिवेदनिक' 
एवं वह धन सम्मिक्तित है जो उत्तराधिकार, विक्रय आदि से प्राप्त होता हुँ । “विवादचिम्ताम्रणि' ( मिथिक्ता के 
प्रामाणिक ग्रन््य ) में उश्नीघन की सामान्य परिभाषा न देकर मनु, याज्ञ०, विष्णु०, कात्या० एवं देवछ द्वारा प्रस्तुत 
स्त्रीघन-प्रकारों का वर्णन किया गया है, अतः वहू दायमाग के समान ही हैं। वभ्यय० मयूद्व' ने स्त्रीधन के दो प्रकार 
दिये हैँ--पारिभाषिक एवं अपरिभाषिक । प्रथम में ऋषियों द्वारा व्यक्त वह घन है जो स्त्रीधन का द्योतक होता है, 
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बूंघरे में वह घन है जो विभाजन या पिल्प आदि कर्0मोंसे प्राप्त होता है। 'वीरमभिन्रोदय ( वाराणसी क्षेत्र) के ं 


प्रामाणिक प्रन्य ने मिताक्षरा का अनुसरण किया हैं | 

आधुनिक काछ कै स्त्रीघन-सम्बन्धी विवादों की चर्चा करता यहाँ सम्भव नहीं हूँ। प्रिवी कौंसिक ने बम्बई 
को छोड़कर अन्य प्रान्तों के छिए 'मिताक्षरा की हत्रीधन-्सम्बन्धी व्यास्या ठुकरा दी हैँ, अर्थात्‌ उत्तराधिकार एवं 
विभाजन से प्राप्त घन को स्त्रोधन नहीं माता गया है | कोई झुत्री किसतो पुरुष से, यथा पत्ति, पिता या पुन्न से उत्तरा: 


न्य्ि 


घिकार पा सकती है, अथवा वह किसी स्त्री से, यथा माता, पुत्रों आदि से भी उत्तराधिकार पा सकती हैं। सम्पत्ति , 


के इन प्रकारों को 'मिताक्षरा' ने स्त्रीषन के अन्तर्गत रखा है, किन्तु प्रिवी कौंसिल ने इस मत को नहीं माना । 
कात्यायन (९०३) ने घोधित किया हैं--''किसी अवसर पर पहनने के किए या किसी झर्त पर जो कुछ दिया 
गया हो या पिता, भाई या पति द्वारा छल से जो कुछ दिया गया हो, वह स्त्रीघन नहीं है । 
स्जीधन पर अधिफार--स्त्रीपघन फ्या है और उस पर ह्त्री का क्‍या अधिकार है, यह निम्न तीन बातों पर 
 निर्मर है; सम्पत्ति प्राप्त करने का उदृगम, प्राप्ति के समय उतप्तकी स्थिति (वह कुमारी हैं या अविवाहित है, सघवा है 
या विघवा ) तथा वह सम्प्रदाय जिसके अनुस्तार उस पर ह्मृति-शासन होता है । इस विषय में कात्यायन एवं नारद 
के वचन प्रमाण हैं । कात्यायन ( ९०५-७, ९११ ) का कथन है-- 'सौदायिक घन की प्राप्ति पर घोषित किया गया है 
कि छित्रयाँ उत्त पर स्वतस्त्र अधिकार रखती हैं, क्‍योंकि वह उसके सम्बन्धियों द्वारा इसछिए दिया गया हैं किये 
दुर्दशा को न प्राप्त हो सकें । ऐसा घोषित है कि विक्रय या दान में सौदायिक सम्पत्ति पर स्त्रियों का पूर्ण अधिकार है, 
इतना ही नहीं, सौदायिक अचक सम्पत्ति पर भी उनका अधिकार हूँ । विघवा हो जाने पर बे पत्ति द्वारा दी गयी चक्त 
भेंढों को मनोनुकूछ स्तर्च कर सकती हैं, किन्तु उन्हें जीवित रहते हुए उसकी रक्षा करनी चाहिए या बे कुल के लिए 
व्यप कर सकती हैं। किन्तु पत्ति गा पुज्र और पिता या भाइयों को किसी छत्री के सत्रीघन का व्यय करने या विधटित 
' करने कां अधिकार नहीं है ।” इससे प्रकट है कि कुमारी हिन्दू स्‍त्री सभी प्रकार के स्त्रीघन का उपभोग मनोतनुकूछ कर 
सकती है, विघवा स्त्री पति द्वारा प्रदत्त अचल सम्पत्ति को छोड़कर सभी प्रकार के स्त्रोधत का छेन-देन कर सकती 
है, किन्तु सघवा छत्री केवल सौदाथिक (पति को छोड़कर अन्य छोगों से प्राप्त दात) को ही मनोनुकूक स्वेच्छा से व्यय 
कर सकती है । आजकल सौदाथिक एवं असौदायिक का अन्तर ज्यों-का-त्यों सम्मानाई है किन्तु पत्ति द्वारा दिये गये 
सौदायिक एवं झन्य द्वारा दिये गये सौदायिक के अन्तर को मान्यता नहीं मिछी है । पति के रहते आजकक्त छ्त्रीका 
झधिकार ह्तीघत की विछ्षेषता पर निर्भर है । यदि वह सौदायिक है तो स्त्रो विक्रय, दान या स्वेच्छा से बिना पत्ति की 
सहमति के विघटित कर सकती है, किन्तु छिलप श्रादि से प्राप्त घन तथा अन्य छोगों से प्राप्त दान-मेंट 
भ्रादि स्त्रीघन के अन्य प्रकार बिता पति की आज्ञा के वहू नहीं दे सकती। दायमाग ( '४॥१।२० ) के मत 
से छिल्पादि से प्राप्त घन या अन्य छोगों से प्राप्त भेंट-दान पति के जीवित रहते पति के अधिकार में 
रहते हैं भौर पति उनका उपभोग विपत्ति में न रहने पर भो कर सकता है। ऐसे घन पर पति के झतिरिक्‍त 
किसी अन्य का अधिकार नहों होता। पति की मृत्यु के उपरान्त स्त्रों अस्ौदायिक स्त्रीधन को स्वेचछा से व्यय 
कर सकती है। कुछ परिस्थितियों में पति को सौदायिक' स्त्रोघन पर भी अधिकार प्राप्त हैँ। याज्० ( २१४७ ) 
का कथन है-- दुर्भिक्ष, घर्मकार्य, व्याधि में या बन्दी ( ऋणदाता, राजाया पात्रु द्वारा ) बनाये जाने पर पति 
ग्रदि स्त्रीघन का व्यय करे तो उत्ते छोटाने के छिए उसे बाष्य नहीं किया जा सकता |” यही बात कात्यायन (६१४) 
है भी कहों हैं। कौटिल्प (३२) ने याज्ववल्वय के समान ही व्यवस्या दी हूँ और इतना जोड़ दिया हैं कि सुनो अपनी 
जीविका के छिएू या अपदे पुत्र या पुत्रवघू के जीविका-साघन में व्यय कर सकती हैं या जब पति कुछ व्यवस्था किये 


क्रो 
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बिता ही बाहर चछा गया हो तो यह ऐसा कर सकती है । कौटिल्य (३।२, पृ० १५३) ने छुछ और बातें दी हूँ, जो 
यह सिद्ध करती हैं कि उनकी उक्तियाँ हत्रोचन के ऊपर पति के अधिकार की प्रारम्मिक अवस्या की दयोतक हैं । पदचा- 
त्कालीन स्मुतियों ने पत्ति एवं पत्नी की सम्पत्तियों को प्रृथक्‌-पृथक्‌ माना है। पत्ति के ऋण पत्नी को नहीं बाँध सकते 
ओऔर न पत्नी के ऋण पत्ति को बाँघ सकते हैं, ऐसा एक सामान्य नियम है (पाज्ञ० २॥४६ एवं विष्णु० ६।३१-३२) । कुछ 
अवस्थाओं में इन्हीं स्मृतियों ने कुछ छूट भी दी हैं। इंस विषय में देखिए याज्ञ० (२।१४७), मनु (४।२९) | ल्तव्रीघन को 
यदि पति, पुत्र, माता एवं भाई बलवल्न के लें या उसका फिसी प्रकार उपयोग कर हे तो उन्हें ब्याज के साथ उसे 
लौटाना पड़ता है । केबल दुःखप्रद परिस्थितियों आदि में ही उसका उपयोग हो सकता है | देखिए कात्यायन (अपरार्क 
पृ० ७५५; दायप्नाग ४॥२।२४, पृ० ७८; ह्मुतिच० २, पूृ० २८२); देवल (हमृतिच० २, पृ० २८३; अपरार्क-पु० ७५५; 
व्य० मय पु० १५६) | कात्यापन (९०८) ने एक विद्येप नियम दिया है--'यदि किसी की दो पत्तियाँ हों और उनमें 
एक छपेक्षित हो तो उप्तको उसका स्नीघन छौटा देना पड़ता हैं, राजा को चाहिए कि वह ऐसा करने में उत्तकी सहायता 
करे, भछे ही उसने (उपेक्षित्ता पत्नी ने) अपने पत्ति को प्रेमवदा वहू घन दे दिया हो । 

कात्यायन (९१६) ने एक विद्येव नियम दिया है-- यदि पति स्त्रीघन देने की प्रतिज्ञा कर के तो उम्तकी 
मृत्यु के उपरान्त उसके पुत्र (अपने पुत्र या विमातानपुत्र) को उसे ऋण के रूप में चुकाना चाहिए, किन्तु ऐसा तमी होता 
है जब कि विधवा पति के कुछ में ही रहे और अपने मैके में न जाय | 'ह्मृतिचन्द्रिका' एवं 'व्यवहारप्रकाश' (पु० ५४६) 
ने कहा है कि पौतों एवं प्रपौत्रों को भी इसी प्रकार पितामह एवं प्रपितामह द्वारा प्रतिशत द्त्रीधन ऋण के रूप में 
लौदाना चाहिए । यदि पवत्री दुश्चरित्र हो, व्यभिचार में घत का अपव्यय करतों हो तो व्य० प्र० एवं वि० चि० के मत 
से उप्तका स्त्रीघत छीन केना चाहिए | 

स्प्रीयच्च का उत्तराधिकार---इस विषय में हिन्दू व्यवहार-द्ाध्त्र में बहुत से मत-मतान्तर पाये जाते हैं । किन्तु एक 
बात में सवका मत एक हूँ; स्त्रोचन का उत्तराधिकार सर्वप्रयम कन्याओं को प्राप्त होना चाहिए, अर्थात्‌ कन्याओं को पुत्रों 
को भपेक्षा वरीयता मिलनी चाहिए । किस्तु आगे चलकर कुछ लेखकों ने पुत्रों को कम्याओं के साथ जोड़ दिया मौर कुछ 
स्व्रीपन-प्रकारों में पुत्रों को वरोयता दे दी । इस्तका सम्भवतः कारण यह था कि आगे चछकर स्तोधन का विस्तार हो 
गया ओर लोगों को यह वात नहों बची कि छ्त्रियों को कछम्बी सम्पत्ति सिले। इस विषय में छोकाचार एवं काछ-क्रम 
फा विशेष हाथ रहा है । निबस्धों ने बहुघा कहा है कि उनको ब्याज्या छोकाचार पर भी निर्भर रहतो है । स्त्रीषन के 
उत्तराधिकार की भिल्‍नता झश्वी के विवाहित होने या न होने, या अननुमोंदित या अनुमोदित विवाहुप्रया से विवाहित होने 
तथा स्वोधन के प्रकार या व्यवहार-शाखा पर अवलम्बित है । 

सर्वप्रथम हम स्मृति-बचनों पर ष्यान दें। यह प्राचीनतम उक्ति ग्रौतत्त (२८२२) की है---'स्त्रीघन (सर्व- 
प्रथम) पुत्नियों को मिलता है, (प्रतियोगिता होने पर) कुमारों कस्पाओं को वरीयता मिलती है तथा विवाहितों में उत्तको 
जो निर्षन होती है, वरीयता मिछतो है ।”” मनु (<।१९२-१९३) का कपन यों है--“माता के मर जाने पर सगे भाई 
एवं बहिनें उच्तकी सम्पत्ति समान रूप से बाँट छेते हैं । स्तेहानुकूल उन पुश्रियों की पुत्रियों को भी मिलना चाहिए ।” 
मनु (९।१:५) का कथन है कि स्त्रोधन के छः प्रकार, अश्वाधेय स्त्रीघन, पति-प्रदत्त ह्नेहुदान पति के रहुते मर जावे 
पर सन्‍्तानों को मिलने चाहिए । मनु (०।१०,२-१०३) को टीकाकारों ने कई ढंग से छिया है; सर्वज्ञ-नारायण के मत 
से माता की सम्पत्ति का अर्थ है पारिसाषिक स्त्रीधन के अतिरिक्त अन्य सम्पत्ति | बहुत से टीकाकारों ने बृहस्पति 
का अनुप्तरण करते हुए कहा है कि सगा भाई एवं कुमारी बहिनें साथ-साथ उत्तराधिकार पाते हूँ, विवाहित बहिलनें, 
(अर्थात्‌ स्त्री की कन्याएँ जिनके उत्तराधिकारी होते हैं) केवल थोड़ा (कुल्लूक के मत से भाइयों का एक-चौथाई माय) 





फ्ड४ धर्मज्ास्त का इतिप्ठास 


पाती हैं । मन्‌ (९१९६-१९७) ने व्यवस्था दी है कि जब पत्रों ब्राह्म, बेच, आर्च, प्राजापत्प एवं गांधर्व नामक विवाह 

प्रकारों से विवाहित होती है और सन्तानहीम मर जाती है तो स्तोघन पति को मिल जाता है, फिन्तु यदि उसका विवाह 
भासुर या अन्य दो विवाह-प्रधाओं के अनुसार होता है. तो सम्तागहीन होने पर उसका घन उप्के माता-पिता को मिल ' 
जाता है | याज्ञ० (२।११७) के गतुसार फर्याएँ पाता का घन पातों हैं और उनके अभाव में पुश्रों का अधिकार होता है | 
याज्ञ० (२।१४४) ने पुनः कहा है कि स्त्रोधन कन्याओं को भिछता है किन्तु सदि स्त्री सन्‍्तानहीन मगर जाती है तो स्नोधघन 
पत्ति को मिल जाता है (यदि विवाह ब्लाह्म, देव, भ्रार्ष, श्राजापत्म नामक विवाहनअथा से हुआ हो), किन्तु अन्य चार 
प्रकार के विवाहों वाली छ्त्री के मर जानें पर उसका घन माता-पिता को प्राप्त हो जाता है। यही बात विष्णु (१७१९- 
२१) एवं द्वारद (दायमाग, ५) में भो पायो जाती है। किन्तु नारद ने अन्यत्र (दायभाग, २) यह कहा है कि माता 
का घन कन्याओं में बॉटता चाहिए और उतके अभाव में उनकी सरतानों को मिलना चाहिए | झशंख-लिखित ने घोषणा 
की है कि माता को सम्पत्ति सगे भाइयों (मृत माता के अपने पुत्रों) एवं उनकी कुमारी बहनों को घराबर-वबराबर 
भाग में मिलनी चाहिए। बृहस्पति का कथन है कि स्व्रीघन सन्‍्तानों फो मिलछता है, फिनतु कुमारों फन्याओं को वरीयता 
मिछतो है, विवाहित कन्पाओं को स्नेह के छप में थोड़ा-सा मिलता है। पराशर के मत से कुमारी कन्याओं को सम्पूर्ण 
स्त्रीधन मिल्त जाता है, किन्तु उनके अभाव में विवाहित कन्याएँ एवं पुत्र बराबर-बराबर बाँट छेते हैं । देवल का कहना 
है कि छ्त्री को मृत्यु पर पुत्र एवं पुत्रिर्या स्त्रोधन को समान छा से बाँठ केती हैं, यदि सब्तान न हो तो स्व्रीघन पत्ति, 
माता, जाता या पिता को मिल जाता है। परादार (परा० मा० ३, ५५२) के मत से स्न्ोघन कुमारी कन्या को समिक्त 
जाता है, पुत्र कुछ नहीं पाता, किन्तु उप्ते विवाहित कनन्‍्याओं के साथ बराबद भाग मिकछत जाता है। कौटिल्य (३॥२, 
पुृ० १५३) का कथन है कि सघवा रूप में मर जाने पर पुत्र एवं पुत्रियाँ स्‍्त्रीबन बाँट लेते हैं, पुत्र के अभाव में पुत्रियाँ 
बाँट लेती हैं। पुत्रों एवं पुत्रियाँ के अभाव में पतिल्े छेता हैं, किन्तु शुल्क, अन्वाधेपष एवं स्त्रीधन के अन्य प्रकार 
(सम्बन्धियों से जो प्राप्त होते हैँ) सम्बन्धियों फो मिल जाते हैं। कात्यायन (९१२-९२०) ने, जिन्होंने विस्तार के 
साथ स्त्रोधन के विषय में लिखा हैं, स्त्रोधन के उत्तराधिकार के वारे में यह छिल्ला है--'सघवा बहिनों को भाइयों 
के साथ स्तोघत का भाग लेता चाहिए, यही स्थोघत एवं विभाजन के विपय में कानुन है। पुत्रियों के अभाव में पुत्रों 
को स्तरीघत मिछता है । सम्बन्धियों द्वारा प्रदत्त उनके (सम्बन्धियों के) अभाव में पत्ति को मिछता है । जो कुछ 
अचल सम्पत्ति माता-पिता द्वारा पुत्रों को दी जाती है वह उम्तकी मृत्यु के उपरांत सन्‍्तान के अभाव में भाई को ही 
जातो है। आंसुर से केकर आंगे के विवाहों वालो छत्रो को माता-पिता द्वारा जो कुछ प्राप्त होता है वह उप्तके संतान- 
हीन होने पर माता-पिता को मिल जाता है (यम, स्मृतिच० २, पु० २८६ एवं दायभाग ४॥२।२८, पृ० ८८)। प्रथम 
दो एल्तोक विरोधी बातें कहते हैं गौर हमें उन्हें गौतम (२८-२२) की संगति में पढ़ना चाहिए । संभवत्तः कात्यायन 
नें निम्न दातें कही हैं--(१) कुपारी कन्या को वरोयता भिल्ततों है; (२) यदि क्ोई कुप्तारो कन्या न हो तो विवाहित 
सघवा कन्याएं अपने भाइयों के साथ-साथ भाग पातो हैं, (३) यदि पुत्र न हों या विवाहित सधवा, पृत्रियाँ न हों 
तो विधवा पुत्रियों को स्त्रोधन मिछता है; (४) पितृपक्ष एवं मातुपक्ष के सम्बन्थियों द्वारा प्रदत्त स्त्रोधन उन्हीं को प्राप्त 
होता है और उनके अभाव में पति पाता है, (५) संतानहीन होने पर माता-पिता द्वारा प्रदत्त -अवल सम्पत्ति भाई 


को प्राप्त होतो है; (६) नाछुर, राक्षस एवं पैशाच विवाहों वाली स्त्री के संतानहीन होने पर स्त्रोषन माता-पिता को 
. जज हो जाता हैं । 


अब हम टीकाओं को उक्तियों का विवेचन करेंगे | . सभी ने स्त्रीघन के कुछ प्रकारों के लिए पुत्रियों को पुत्रों 
की अपेक्षा वरीयता दी है। पुरुष को सम्पत्ति एवं स्त्री के उत्तराधिकार के विषय में जो विभिततता पायो जाती है, 


स्त्रोघत के उत्तराधिकार का प्रक्म पड 


उसके जिपस में अर्थात्‌ उसके कारण के जियय में कहीं भो कुछ स्पष्ट नहीं कहा गया है। “मिताक्षारा' (याज्ष० २११७) 
ने यह फहा है कि पन्नों हें पत्र को जपेक्षा माता के झगरोर का अंश अधिक रहता है, अतः उस्ते स्नीघन की प्राप्ति में 
* बरीयता मिली हैं। सम्भवतः इसका कारण यह है कि जब पृत्र अपने पिता की सम्पत्ति में अपनी बहिनों को उत्तरा- 
धिकार नहीं देते तो पत्रियों फो भी ह्योधन को प्राप्ति में वैसा अधिकार मिलना चाहिए | 

'भिताक्षरा' के अनुसार स्त्रीघत के उत्तराधिकार की दो शाखाएँ हैं, एक शुल्क के विषय में, दूसरी स्त्रीघन के 
अन्‍य प्रफारों के छिए। 'भित्ताक्षरा' ने गौतम का उल्लेश्न करते हुए व्यवस्था दी है कि शुल्क सर्वप्रथम सहोदरों (सगे 
भाइयों) को मिलना चाहिए और उनके अभाव में माता को । कुछ टीकाओं, यथा--सुबोधिनों, दीपकक्तिका, हरदत्त 
( गौतम २८।२३ ) आदि थे व्यवस्था दी है कि शुल्क पहले माता को मिलता हैं और उसके अभाव में सहोदरों ( सगे 
भाईयों ) को मिलना चाहिए; कफिन्त 'दायभाग' ( ४३२८, पृ० ९५ ), परा० मा०, ग्य० प्र०, वि० बथि० ने 'मिताक्षरा 
फा अनुप्तरण किया है। यह आदचर्य है कि 'मदनपारिजात' (पृ० ६६८) ने, जिसे सुबोधिती के लेखक ने अपने आशक्षय- 


दाता मदनपाछ के नाम से छिख्ा हैं, व्यवस्था दी है कि शुल्क सर्वप्रथम भाइयों को मिलता है भौर उनके अभाव में 
माता को । क्या सुबोधिनी की मुद्रित प्रति अशुद्ध है या लेखक ने अपना मत परिवतित कर दिया है ? 


फुमारी की तम्पत्ति के उत्तराधिकार के विषय में मिताक्षरा तथा अन्य छेज्नकों के मतों में कोई अन्तर नहीं है । 
'मिताक्षरा' में बौघायन का उल्लेख करके कहा है कि कन्या के मृत हो जाने पर सर्वप्रथम सगे भाइयों को उतप्तका घन 
मिलता है. और तत्र माता और उसके उपरान्त पिता को मिछता है| व्य० प्र० में जोड़ दिया है कि पिता के अभाव में 
कन्पा का धन निकटतम सपिण्ड को मिकतता हैं। याज्ञ० (२१४६) का कथन है कि यदि विवाह के हछिए प्रतिश्षत्त हो 
जाते पर विवाह के पूर्व कन्या मर जाती है तो होनेवाले वर को छुल्क या अन्य मेंटें वापस मिल्ल जाती हैं, किन्तु 
उत्ते कन्या के कुछ के व्यय एवं अपने व्यय को घटा देने का अधिकार प्राप्त है । 

कुमारी कन्या के घन एवं शुल्क को छोड़कर अन्य प्रकार के स्त्रीघन के उत्तराधिकार का क्रम 'मिताक्षरा ने यों 
दिया है--(१) कुमारी (अधिवाहित) कन्या; (२) निर्बन विवाहित पुत्री; (३) घनी विवाहिता पुत्री; (४) पुत्री की 
कन्याएँ; (५) पुत्री का पुत्र; (६) सब पुत्र; (७) पौत्र; (८) पति (यदि स्त्री का विवाह अनुमोदित चार विवाह-प्रकारों में 
हुआ हो); (९) सन्निकटता के अनुसार पत्ति के स्रपिण्ड; पति के सपिण्ड के अभाव में माता, तब पिता और (राजा को 
मिलने के पूर्व ) पिता के सपिण्ड । किन्तु यदि विवाह फिसी अननुमोदित विवाह-प्रकार में हुआ हैं तो ध्त्तानों के अभाव 
में स्त्रीघन माता को मिलता है, मात्ता के अभाव में पिता को, पिता के अभाव में उत्तके निकटतम सपिण्डों को क्रम से 
मिछता हैं । पिता के सपिण्डों के अमाव में छत्रो के पत्ति को तथा पत्ति के अमाब में ( राजा को मिलने के पूब॑) पति के 
सपिण्डों को मिलता है ! जब विभिस्न पुत्रियों से उत्लस्त पुत्नियों में उत्पस्त पोतियाँ (प्रपौनत्रियाँ) अपनी पितामही की 
सम्पत्ति सीधे छूप से पातो हैं तो उन्हें समवाय रूप में रिक्य मिलता है ( गौतम २८।१५ )। 'मिताक्षरा (याज्ञ० २। 
१४५ ), अपरार्क! ( पृू० ७२१ ) आदि ने व्यवस्था दो है (मनु ६।१०८ - अनुशझासनपर्व ४७॥२५ के अनुसार ) कि यदि 
किप्ती नीच जाति को स्त्रो सनन्‍्तानहोंत मर जातो है तो उप्तकी उच्चतर जाति वाली सौत की पुत्री को उसका छ्त्रीघन 
मिलता है, उमप्तके भाव में उसके पुत्र को मिकछ जाता है । 

यह विचारणोय है कि स्त्रीधन के उत्तराकिार के विषय में पुरुष-बन के उत्तराधिकार से सम्बन्धित प्रतिनिधित्व 
का नियम नहीं लछागू होता । जब फोई व्यक्ति अपनी पृथक सम्पत्ति छोड़कर मर जाता हैं तो उम्तके पुत्र एवं पौत्र (किसी 
मृत पुत्र का पुत्र ) एक साथ उत्तराधिकारो होते हैं। यहाँ पोत्र अपने मुत पिता का प्रतिनिधित्व करता है। किन्तु जब 
स्त्रीधत वालो स्त्रो मर जाती है, और उत्ते केवल एक पुत्र एवं एक पौत्र ( मृत पुत्र का पुत्र ) हो तो पुत्र को सम्पूर्ण स्त्रोधन 
मिल जाता है और पौत्र को कुछ नहीं मिलता । 








र्डद धर्मशास्त्र का इतिहास 


विभिन्‍न स्मृति-सम्प्रदायों द्वारा उपस्थापित विभिन्‍न मतों की व्याद्या करना न तो सम्भव है और न यहाँ आव- 
दपक ही है | दो-एक प्रमुख बातों के लिए देख्लिए 'ह्मृतिचन्द्रिकां' (२, पु० २८४-२८७), “'थविवादनिन्तामणि' (प० १४३), 
व्यवह्ारमयुद्ध' (पु० १५७-१६१) | दायभाग सम्प्रदाप में दायभाग एवं श्रीकृष्ण के 'दायक्रमस्तप्रह' के मत से शुल्क का , 
उत्तराधिकार-क्रम यों है--(१) सगा भाई (सोदर्य); (२) माता; (३) पिता; (४) पत्ति । यौतक का उत्तराधिकारी-क्रम 
यह है--(१) विवाहित एवं बारदत्त पुत्रियाँ; (२) वाग्दत्त पुत्रियाँ; (३) विवादित पुत्रियाँ, जिन्हें पुत्र हों या पुत्र होने 
वाले हाँ; (४) बन्त्या विवाहित एवं विधवा पुत्रियाँ, जो समान भाग पाती हैं; (५) पुत्र; (६) पुत्रियों के पुत्र; (७) पुत्रों 
के पुत्र; (८) पुत्रों के पौत्; (९) विमाता-पुत्र; (१०) एवं (११) विमाता-पुत्र (सौतेके पुत्र) के पुत्र एवं पौत् । जब विवाह 
अनुमोदित विवाह-प्रकार से हुआ रहता है तो ऊपर वाछों के अभाव में यौतक घन के उत्तराधिकार का अनुक्रम यों है--- 
पति, भ्राता, माता एवं पिता । किन्तु अननुमों दित विवाह-प्रकार से विवाहित होने पर छ्त्नीघन क्रम से माता, पिता, चअआाता 
एवं पति को मिकछता है | झत्वाधेय दान, जो विवाहोपरान्त पिता द्वारा प्राप्त होता है, 'दायभाग' (४॥२।१२-१६, पु० ९३- 
९३) के अनुत्तार योतक को भाँति ही देय होता है, केवछ कुछ बातों में अन्तर है, यथा--विवाहित पुत्रियों के पूर्व पुत्र 
को मिछता है, सन्तानहीन होने पर क्रम से भ्राता, माता, पिता एवं पत्ति को मिछता है। अपोतक (उपयुक्त तीन प्रकार 
के स्त्रोघन के अतिरिक्‍त अन्य प्रकार) के विषय में दायमाग' (४२॥ १-१२, पृ० ७९-८१) तथा रघुतरून एवं श्रीकृष्ण में 
विभेद पाया जाता है। -दायभाग के मत से वह पुत्र एवं कुमारी पुत्री को; एनके अभाव में उन विवाहित पुत्रियों को, 
जो पुत्रवती हैं या पुत्रवती होनेवालो हैं; पौत्रों; दौहितों, बन्ण्या एवं विधवा पुत्रियों को प्राप्त होता है । किन्तु रघुनन्दन 
एवं श्रीकृष्ण ने उपपु क्‍त क्रम में दौद्धित्रों एवं बन्ज्या तया विघवा पुत्रियों के बीच में पौत, प्रपोच, विमाता-पुत्र, विमाता- 
पौत्र, विमाता-प्रपोत्ष को रपख्त दिया है | आजकल के निर्णात विवादों में अन्तिम मत का मपुपा ण॒ किया गया है | 
यदि उपयु क्त छोगों में कोई त हो तो 'दायमाग' (४।३।७, पु० ९८) के मत से एवं अपौतक स्त्रीघन क्रम 
से तिम्त छः उत्तराधिकारियों को प्राप्त होता है--देव॒र (पंति के छोटे भाई), देवर-पुत्र, बहिन के पुत्र, पति की बहिन 
(नतद) के पुत्र, भतीजे, दामांद को । बृहस्पति का कथन है कि मातुख््यसा (मौसी), मातुलानी (मामी), पितुब्यस्त्री 
(चाची), पितृष्वसा (फूफी), झ्वश्नू (सास), पूर्वजपत्नी (भाभी) अपनी माता के समान (मातृतुल्य) घोषित हैं । जब इन 
छित्रियों को औरत पुत्र नहों होता या सौतेछा पुत्र या दौहित्र या पौत्र या विमाता-पौत (सौतेकछा पौत्र) नहीं होता तो 
बहिल के पुत्र आदि उतके घन को ग्रहण करते हूँ । दायभाग' ते बुहस्पति के उपयुक्त कथन में पिण्डदान कर्म करने- 
वालों को वरीयता दो है | बृहस्पति ने वहिन के भाई को वरीयता दी है, किन्तु वास्तव में पति का छोटा भाई (देवर) 
ही पिण्डदाल के अनुसार वरीयता प्राप्त कर. सकता है। और देखिए व्य० प्र० (पु० ५५४) जहाँ यह घोषित है कि 
उपयुक्त छः के उपरास्त पति के सपिण्ड, सकुल्य एवं सप्तानोदक तथा अन्त में पिता के सम्बन्धी उत्तराधिकार पाते हैं । 
._द्वायमाग के अन्तर्गत व्यभिचारिणी पुत्री को उत्तराधिकार नहीं भिछता । किन्तु 'भिताक्षरा' ने उस व्यभिचारिणी 
पुत्री को, जो किसी को रखैल है या वेश्या है, उत्तराधिकार दिया है, किम्तु कुमारी या विवाहित पुत्रियों के उपरान्त हो 
उस्ते ऐसा अधिकार प्राप्त हो सकता है । “मिताक्षरा' (याज्ञ० २।२९०) ते इस विषय में 'हकन्दपुराण' की एक उक्ति को 
का दी है---'कुछ अप्सराओं से उत्पत्त पाँचवों जाति में वेश्याएं होतो हैं ।' !? भाघुनिक काछ के न्यायाक्षयों ने कहा है 
कि यद्यपि वेद्यावृत्ति हिन्दू व्यवहार (विधान) के आवार पर घृणित मानों गयो है, तवापि उत्तते रक्त-प्तम्बत्त नहीं टूटता । 
अतः नाचनेवाकी (नायकिन, वेइ्या, पतुरिया) का स्त्रोधघन या उत्त विवाहित छम्रो का घन जो वेश्या हो जातो हैँ, उम्तके 
भाई या बहिन या पति या पति के सम्बन्धियों को मिक जाता है । 


३०, स्मर्यते हि स्कन्दपुराणे ३०. स्मर्पते हि स्कल्दपुराणे पंचचूडा नाम नाम काएचनाप्तरसल्वत्सन्ततिर्वेदयाड्या पंचमो जातिरिति। मिताक्षरा याज्ञ० (२२९० ) । 


अध्याय ३१ 
जीवन-व॒त्ति (भरण-पोषण) तथा अन्य विषय 
जगाघुनिक हिन्दू व्यवहार में भरण-पोषण का विषय बहुत ही महत्त्वपूर्ण रहा है । भतः इस विषय में स्मृतियों एवं 


निबन्धों द्वारा निर्धारित व्यवहार फी चर्चा भावदयक है | 


कुछ व्यक्तियों के भरण-पोषण के उत्तरदायित्व का उदय प्राचीन व्यवहार के अन्तर्गत दो ढंगों से होता हैं; 
(१) दोनों दछ्ों में केवल सम्बन्ध के फारण, या (२) सम्पत्ति-प्राप्ति की स्थिति के कारण | 'मेघातिथि' (मनु ३॥७२; 
४२५१) एवं 'मिताक्षरा' (याज्ञ० १॥२२४; २।१७५) द्वारा उद्घृत एवं “मनुस्मृति की कुछ पाण्डुलिपियों में (११॥१० 
के उपरात्त) पाये जाने वाके एक इलोंक में आया है-- मनु ने घोषित किया है कि एक सौ बुरे कर्मों के सम्पादन से 
भी वृद्ध माता-पिता, साध्वी पत्नी एवं शिक्षु का भरण-पोषण करना चाहिए | ' इससे ह्पष्ट है कि चाहे सम्पत्ति हो 
या न हो, पिता का यह कर्त्तव्य है कि वह शिक्षु का पाछन करें, पति का यह कर्त्तव्य है कि वहु अपनी पतिव्ञता स्त्री 
का भरण-पोषण करे और पुत्र का यह कर्त्तव्य है कि वह अपने बुद्ध माता-पिता का संवर्धन करे । 'बौधायन ने तो यहाँ 
तक कह डाछा है कि पतित माता का भी भरण-पोषण करना पुत्र का कतंव्य है । यही वात आप» घर्मसूत्र (१।१०- 
२८।९) एवं वस्िष्ठ (१३।४७) ने भी कही हैं। मनु (८३८९) ने व्यवस्या दी है कि यदि माता-पि7, पत्नी एवं 
पुत्र पतित न हों और उन्हें कोई छोड़ दे या उनका भरण-पोषण न करे तो उसको राजा द्वारा ६०० पणों का दण्ड 
देना चाहिये । नारद ने भी ऐसे पति के लिए दण्ड-व्यवस्था दी है। याज्ञ० (१।७६) का कथन है |: यद्दि कोईं अपनी 
आज्ञाकारिणी, परिश्षमो, पुत्रवती एवं मुदुभाषिणी पत्नी को छोड़ देता है, तो उत्ते सम्पत्ति का एक तिहाई भाग देना 
चाहिए और यदि सम्पत्ति न हो तो उसके भरण-पोषण का प्रबन्ध करना चाहिए । विष्णु» (५॥१६३) के: मत से उस 
व्यक्त को चोर का दण्छ भिकतना चाहिए, जो अपनी निरपराघ पत्नी को छोड़ देता हैं । कौटिल्य (२।१) ने उस पर 
१२ पणों का दण्ड छगाया है जो अपने अपतित बच्चों, पत्नी, माता-पिता, छोटे माइयों एवं बहिनों, कुमारी कन्पाओं, 
पिधवा पृत्रियों का भरण-पोषण नहीं करता । आज भी इत बचनों को मुल्य दिया गया है ॥ 

संयुक्त परिवार के व्यवत्वापक का यह वैधानिक कर्तव्य है कि वह कुछ से सभी सदस्यों एवं उनको पत्नियों 
तथा बच्चों के जीजिका-साघन का प्रबन्ध करे । नारद का कथन है कि यद्रि संयुक्त परिवार के कतिपय सदस्यों में 
कोई सनन्‍्तानहीन मर जाय या संत्यातप्ती हो जाय तो अन्य सदस्य उसका भाग पा जाते हैं औौर उसकी पत्नियों की मुत्यु 
तक उनके भरण-पोषण का प्रबन्ध करते हूँ, किन्तु ऐसा तभी होता है जब कि पत्नियाँ सदाचारिणी होती हैं, अन्यथा 
नहीं (ह्मृतिच० २, पु० २९२; ब्य० प्र०, पृ० ५१६) । कात्यायन (९२२) का कथत है कि पति के मरने पर संयुक्त 


१. वृद्धों च मातापितरो साध्वी भार्या सुतः क्षिशुः | अध्यकार्यक्षतं कृत्वा भर्तव्या मनुरत्रवीत्‌ ॥ श्रेघा० (मनु '॥४२५१); 


मिता० (याज्ञ ० २१७५) । 
२. पतितामपि तु मातर॑ बिमूयादनभिमाषमाणः | बौ० घ० सू० (२।२।४८); पतितः पिता परित्याज्यों माता तु पुत्रे ल 
पत॒ति । वसिष्ठ० (१३४७); भत्याज्या माता च॒ पिता पपिण्डा गुणवन्तः सर्वे वात्याज्या: । यहस्त्यजेतु कामा दपतितान्‌ 
स दण्ड प्राप्नुयादू दिगुणं क्षतम्‌ । दांखलिखित (अपरार्क पु० ८२३, याज्० ३।३३७ पर) । 
र्‌ड ' ; 





स्ढ्ट घमंद्ाह्त फा इतिहास 


परिवार बाली पत्नी को भोजन-वस्च मिलना चाहिए या उसे मृत्यु पर्यन्त सम्पत्ति का एक भाग भिछना चाहिए। भारतोश 
उच्च न्यायाछ्षयों ने भी इस नियम का अनुसरण किया है । इसी प्रकार उक्त उत्तराधिकारी का यह कर्त्तव्प हैं कि वह उस 
छोगों का भरण-पोषण करे जिन्हें मत व्यक्ति नैतिकता एवं वैधानिकता की दृष्टि में पाछित-पोषित करने के लिए उत्तरदायी 
था। जो छोग रियय एवं विभाजन से वंचित रहते हैं वें तथा उनकी पत्नियाँ एवं कुमारी कन्याएँ भरणन्पोपण की 
अंधिकारिणी होती हैं | देखिए याज्ञ० (२।१४०-१४२), मनु (९॥२०२) एवं व्सिष्ठ (१७।५४) । बौधा० (२२।४३-४६) 
ते व्यवस्था दी है कि जो छोग बूढ़े है, जन्मान्घ, मुख, पलछीब, बुरा कर्म करनेवाले एवं अंसाध्य रोग से पीड़ित तथा निषिद्ध 
कर्मों में रत रहते हैं उन्हें भोजन-घस्त्र मिछना चाहिए, किन्तु पतित एवं उसकी सनन्‍्तान को नहीं। यही बात दूसरे ढंग से 
देवक ने भी कही है (व्य० मयगुख, पु० १६५) | 

बात वास्तव में यह है और यही सामान्य सिद्धान्त भी है कि जिसकी सम्पत्ति उत्तराधिकार के रूप में छी 
जाती है उत्तके उत्तरदायित्व का बोन भी ग्रहण करना होता है, अर्थात्‌ नये उत्तराधिकारों को उसके आश्षितों के भरण- 
पोषण का प्रबन्ध करना पड़ता है। उदाहरणार्थ, यदि पैतृक सम्पत्ति न हो तो दइवज्युर अपनी स्वाजित प्मम्पत्ति 
द्वारा वैधानिक रूप से फ्तोह (मृत पुत्र की विधवा) के भरणनपोषण के किए उत्तरदायी नहीं हैं; किन्तु उसको 
मृत्यु के उपरान्त उसके उत्तराधिकारी अर्थात्‌ कोई पुत्र, विधवा या पुत्री का यह कर्तव्य है कि वे विधवा पतोहू की 
जीविका चल्ाएँ | 

जीवन-भरण के अधिकार पर व्यभिचार का क्या प्रभाव पड़ता है ? इस विषय में पत्नी के अधिकार के बारे 
में देखिए इस प्रन्य फा छण्ड २, अध्याय ११ ॥ मनु (११।१७५) के मत से व्यभिचारिणी पत्नी पत्ति द्वारा अपने घर 
में बन्दी बना ली जाती है और उसे वही प्रापदिचत्त करना पड़ता है जो व्यभिचारी पुरुष के छिए व्यवस्थित है। याज्ञ० 
(१।७०) का कहना है कि व्यभिचारिणी पत्नी अपना पत्तीत्व खो वैठती है, उसकी सम्पत्ति छीन छी जाती है और 
उसे घामिक कृत्यों से वंचित होना पड़ता है, उसे कैवछ भरण-पोषण मिलता है तथा घर के किसी भाग में बन्द रहना 
पड़ता है । कुछ परिस्थितियों में स्यभिचार के कारण हिन्दू व्यवहार के अन्तर्गत हिन्दू विधवा को जीविका से भी हाथ 
घोना पड़ता है | वसिष्ठ (२१।१०) ने व्यवस्था दो है कि निम्न चार कोटियों की पत्नियों को त्याग देना चाहिए--- 
वह जो पत्ति के छ्षिष्य या गुर से संभोग कराये या वह जो पति की हत्या करने का प्रयस्त करें या बह जो किसी नीच 
जाति के व्यक्ति से व्यभिचार कराये ।' व्षिष्ठ (२९।१२) ने यह भी कहा है कि यदि ब्राह्मण, क्षत्रिय एवं वैश्ष्य की 
पत्नियाँ किसी छाद़ से संभोग करायें तो यदि उन्हें सन्‍्तानोत्पत्ति न हुईं हो तो बे प्रायक्षित्त द्वारा पवित्र की जा सकती 
हैं | याज्ञ० (१।७२) का कथन है कि यदि तीन उच्च वर्णों की नारी छाद से व्यभिचार कराकर गर्भिणी हो जाय या 
ग़र्मपात करा छे या पति की हत्या का प्रयत्त करे या महापाप (त्रह्म-हत्पा, सुरापान आदि) करे तो उस्ते त्याग देना 
चाहिए । मनु (९।१८८) ने व्यवस्था दो हैं कि यदि छत्री पतित हो जाय तो घटस्फोद कराना चाहिए । किन्तु उस्ते 
भोजत-वल्त मिलना चाहिए और कुछ-गृह के पास एक झोपड़ी में उसे रखता चाहिए । यही बात याज्ञ० (३।२९६) ने 
भी कही है। इन सबको प्रायद्चित्त कर लेने के उपरान्त सामाजिक सुविधाएँ प्राप्त हो जाती हैं । देखिए मनु (११।१८९) 
एवं 'मिताक्षरा' (याज्ञ० १।७२) | ५ 

याज्ञवहक्य (२३।२९७) के मत से स्त्रियों के विषय में तोन विदिष्ट महापातक हैं; नीच जाति से व्यभिचार 
कराना, गर्भपात कराना एवं पति-ह॒त्या का प्रयत्न करना । 'मिताक्षरा' ने इस उक्ति की व्याख्या करते हुए निम्न बातें 
कही है" (१) वस्तिष्ठ (२१११०) द्वारा व्यवस्यित दण्ड-विधि (अर्थात्‌ चार महापातकों के कारण स्त्रीका पूर्ण 
त्थाग हो जाता है ) तभी कार्याच्वित होती है जब स्त्रों प्रायक्िचत्त नहीं करती; (२) व्यभिचार कराने पर (जब कि वह 
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बहुत घृुणित न हो, जैसा कि बसिष्ठ ० २१।१० में उल्लिखित है) स्त्रों को केवछ उतना ही भोजन दिया जाना चाहिये 
जिससे कि वह जीवित रह सफे और उस्ते घर के पास किसी पझ्षोपड़ी में सुरक्षित रखना चाहिए (याज्ञ० १॥७० एवं 
३॥२९६), भछ्ते ही वह आवश्यक प्रायदिचत्त न करें। किन्तु “मिताक्षरा' उस विधवा के भरण-पोषण के विपय में मौन 
है, जिप्तने पहले व्यभिचार का जीवन व्यतीत किया किन्तु आगे चलकर जिसने अपना जीवन सुधार लिया | किन्तु मतु 
(११।१८९) के कथन से यह निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि उस विघवा को, जिसने घुणित व्यभिचार न किया हो, 
आगे चछकर जिसने उचित प्रायश्चित्त कर लिपा हो और जो अब भअनिन्दित जीवन व्यतीत कर रही हों, साधारण 
भरण-पोषण का अधिकार मिक्त सकता है | 

आरम्भिक काल मे ही तीन उच्च जातियों के व्यक्तियों द्वारा छुद्रा रख॑छ से उत्पन्न अवेबानिक संतानों के 
मरणसोषण का अधिकार स्वीकृत रहा है । गौतम (२८।३७) का कथन है--' किसी व्यक्ति फी शाद्गा नारी से उत्पन्न 
पुत्र को, यदि वहु॒ सस्तानहीन हो एवं आज्ञाकारी हो, भरण-त्रोषण उस्ती प्रकार मिक्तना चाहिए जैसा कि क्षिष्य क्रो 
मिलता है ।” यही बात गौतम (२८।४२) ने प्रतिल्लोम विवाहों से उत्पन्न संतानों के लिए भी कही है। मनु (६९ 
१५५) ने उस पुत्र को, जो तीन उच्च वर्णों के पुरुष की अविवाह्विता छाद्रा से उत्पन्न हुआ है, पैतृक सम्पत्ति के भाग 
का पैरधिकारी नहीं माना है । बृहस्पति का कथन है कि यदि पुत्रहीन व्यक्तित को शाद्रा से अपना पुत्र हो तो उस्ते 
मरण-पोषण मिलना चाहिए, किन्तु मृत की सम्पत्ति स्रपिण्डों को मिकत जाती है । 'मिताक्षरा' एवं “व्य० मगुस्ध' ने याज्० 
(२।१३३-१३४) की व्याक््या में कहा है कि दासी छाट्ठा से उत्पन्त अवैधानिक पुत्र को पिता की इच्छा से या मरने के 
उपराब्त भी आधी सम्पत्ति नहीं मिलनी चाहिए, उत्ते केवक भरण-पोपषण का अधिकार प्राप्त होता हु । 

उपयुक्त कयन के विषय में बहुत से आधुनिक निर्णय हैं, किल़्तु हुम उनका विवेचन यहाँ नहीं करेंगे । भरण- 
पोषण का अधिकार छोकप्रसिद्ध पिता की ( जिससे अवैधानिक पुत्र उत्पन्त होता है ) पृथक्‌ सम्पत्ति पर ही सर्वप्रथम 
निर्भर है, किन्तु यदि पिता संयुक्त परिवार के स्रदत्य के रूप में ही मृत हो जाता है तो उत्तके अवैधानिक पुत्र को 
संयुक्त सम्पत्ति में से भरण-पौयषण का अधिकार मिछता है । यहू कोई आावदयक नहीं हैं कि छत्री दासी हो या घह्यायी 
हझूप से रखैक (उपपत्नी) हो । संभोग-पम्बन्ध व्यभिचार का द्योतक हो तब भी आजकल उससे उत्पत्त पुत्र को भरण- 
पोषण मिता हैं । अवैधानिक् पुत्र का भमरण-पोषण सम्बन्धी अधिकार व्यक्तिगत होता है, उसका स्थानान्तरण उसके 
पुत्र को नहीं होता । इतना ही नहीं, मरण-पोषण का अधिकार मृत्यु पर्यन्त रहता हैं, न कि बालिग होने तक । 
किन्तु बंगाल में दुसरा हो कानूम है। धघ्मृति-वचनों में “शूद्दापुत्र छाब्द पुल्छिग हैं. अतः वहाँ भमरण-पोषण-प्म्वन्धी हिन्दू 
व्यवहार में अवैधानिक पुत्री को भरण-पोषण का अधिकार नहीं प्राप्त रहा है | 

हिन्दू व्यवहार के अन्तर्गत रखेल के भरण-पोषण-सम्बन्धी अधिकार के विषय में बहुधा विवाद चलते रहे हैं । 
ऐसा निर्णय होता रहा है कि रखैल को अपने प्रेमी के रहते भरण-पोषण प्राप्त करने का कोई अधिकार नहीं है, क्योंकि 
वह उसे कभी भी छोड़ सकता हैँ और वहू अपने को रखने के लिए उसे बाण्य नहीं कर सकती | अपने जोवन-काछ में 
कोई हिन्दू संयुक्‍त परिवार का घन उसके छिए नहीं हस्थानान्तरित कर सकता | किन्तु जब रखे अपने प्रेमी के साथ 
उसके जीवन भर रह जाय तो उत्ते भरण-पोषण मिलते का पूर्ण मधिकार रहता है, अर्थात्‌ जो छोग मृत प्रेमी का दायांश 
या स्वाजित सम्पत्ति प्राप्त करते हैं उन्हें वैसी रखेल के लिए प्रबन्ध करना पढ़ता है। नारद एवं कात्यायत के वचन 
इस विषय में प्रामाणिक रहे हैं। नारद (दायभाग, ५२) का कथन है--“घर्मपरायण राजा को चाहिए कि बह मृत 
व्यक्ति की स्त्रों के भरण-पोषण का प्रबन्ध करे (जब कि राजा को किसी का घन प्राप्त होता है, किन्तु मृत ब्राह्मण 
पृष्य के विषय में ऐसी बात तहीं है )।” कात्याथत ( ९३१ ) की उक्ति है->त्त॒राधिकारहीन सम्पत्ति राजा को 


हल्के 
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प्राप्त होती है, किन्तु उसे पोष्य स्थियों, नौकर-्चाकरों के भरण-पोषण, भन्‍्त्येष्टि-क्रिया एंवं श्राद्ध-कर्म के व्यय के एिएं 
प्रबन्ध कर देना होता है। _ कौटिल्य (३॥५, पृ० १६१) ने भी ऐसा ही फहा है--“भरोत्रियों की सम्पत्ति छोड़कर कन्य 
उत्तराधिकारहीन व्यक्तियों की सम्पत्ति को राजा छे छेता है, किन्तु मृत व्यक्तियों फी स्त्रियों, अन्त्येंष्टि-क्रिया एवं 
दरिद्र आधितों की जीविका के लिए घन छोड़ देना पड़ता है ।* पमिताक्षरा, ज्य० मशुख, परा० मा० आदि ने नारद एवं 
कात्यायत की उतितयों में 'योषित' एवं 'स्त्री' छब्दों फो अवयक्धा स्त्री के अर्थ में लिया है, क्योंकि 'पत्मी' (नियमानुकूछ 
विवाहित स्त्री) छब्द वहाँ नहीं आया है । अवद्द्धा उन्नी के अर्थ को लेकर निर्णीत विवादों में बड़ी विभिरता रही है ! 
इसे उस स्त्री के अर्थ में सामान्यतः प्रयुक्त किया गया है जो व्यक्ति की मृत्यु तक रख रूप में रहती है । ऐसी रखैछों 
फो भरण-पोषण के अधिकार की श्राप्ति के लिए प्रेमी की मृत्यु के उपरान्त सदाचारिणी रहना परमावद्यक ठहराया 
गया है | उन्हें कुछ निर्णयों द्वारा हृपष्ट रूप से रखे के रूप में प्रेमी के घर में रहना भी जावश्यक ठहराया गया है, किन्तु 
प्रिवी कॉसिल ने इसे आवश्यक नहीं समझा है। रखेछ का अपना पति भी हो सकता है। इन निर्णयों में विभेद भी रहा 
है। 'मिताक्षरा ने याज्ञ़० (२२९०) की ब्यास्या में (जहाँ यह जाया है कि उस व्यक्ति को ५० पण दण्ड रूप में देने 
पढ़ते हैं जो अवरुद्धा दासियों या भुणिष्या दाप्तियों तथा अन्यों अर्थात्‌ वेइया या स्वैर्णी के साथ संभोग करते हैं, 
यद्यपि सामान्यतः वास्तियों आदिसे संभोग करने पर दण्ड नहीं मिछता) तीन प्रकार की नारियों, यथा--अब्छा 
एवं भुनिष्या दासी, वेइ्या एवं स्वेरिणी (जो अपने पत्ति को छोड़कर अन्य को ग्रहण करती है) के साथ संभोग करने 
पर एक ही प्रकार का दण्ड छगाया गया हैं । देखिए याज्ञ ० (१।६७) । नवीन वेदया एवं स्वैरिणी भी रखैक के हप में 
रखी जा सकती है । अतः यदि कोई अन्य उसके साथ संभोग करता है तो वह दण्डित होता है । 'मिताक्षारा' ने जबदद्धा 
दासी को उस दासी के अर्थ में छिया है जो अपने स्वामी को छोड़कर फिसो अन्य व्यक्ति से संभोग नहीं कर सकती, 
जोर जो स्वामी के घर में ही रहती है। “मिताक्षरा' के मत से भुजिष्या दासी वह है जो कुछ निद्चित व्यक्तियों के 
विषय-भोग के छिए ही नियन्त्रित हो ( पुरुषनियुक्त-परिग्रह्म भुजिष्या ) | अवद्छा एवं भुजिष्या में विज्योप अन्तर 
यह है कि प्रथम स्वामी के घर में रहती है मोर वह उसी से संभोग कर सकतो है, किन्तु दूसरों स्व्रामी के अतिरिक्त 
अन्य निष्चितत लोगों ( यथा--मित्र था कुछ के अन्य लोगों ) के साथ भी संभोग कर सकती है और उसके छिए 
घर में ही रहना आवश्यक नहीं हैँ ॥ यहू व्याह्या 'मिताक्षरा' की टीका में हैँ न कि निबन्ध में । 


आअंकल संयुक्त परिवार की विधवा के उसी घर में रहने के अधिकार के विषय में, मृत पति के स्वत्वह्दीन 
पिता से तथा दवशुर के उत्तराधिकारियों से प्राप्त होनेवाक्ले पतोह के अधिकार के विषय में, विधवा की जोचन 
वृत्ति की यात्रा के विषय में, जीवन-वुत्ति (भरण-पोषण) के अवश्षिष्टांश की प्राप्ति आदि के विषय में बहुत-से निर्णाति 
पववाद पाये णाते हैं । किस्तु इस प्रत्य से उनका कोई विद्येष सम्बन्ध नहीं है, क्योंकि वे स्मृतियों एवं तिबनन्‍्धों के आधार 
पर निर्णीत नहीं हुए हैं । 





३. अयन्ब ब्राह्मणात्‌ किन्तु राजा धर्मपरायण: । छत्स्वोगां जीवनं दद्यादेष दायविधि: स्मृतः ॥। नारद (दायभाग, ५२); 
मिताक्षरा (याज्ञ० २११४) एवं परा० मा> (३, पु० ५३५) ने इसे उद्घृत किया है। अदायिक राजगामि 
योपषिद्भुत्योष्बवेहिकम्‌ ॥ अपास्य ओदतियदव्य॑ श्रोत्रियेम्पत्त्तदर्पयेतु ॥ कात्यायनत (मभिता० याज्ञ० २।११४; परा० मा० 
३, पु० ५३५; ब्य० म०, पु० १३६) । 

४० अवापादर्क राजा हरेत्‌ स्जोवृत्तिप्रेत-करय॑वर्जमस्पन्न श्रोभियद्रव्पात्‌। ततू चैविद्येस्प: प्रकच्छेत्‌ ॥ कौ० (३॥५, पु० 

हि १६१) । 


इज्छापत्र- (वत्तीयतनामा) फी भाषनां ९५१ 


प्राचीन १८ न्याय-विषयों (पर्दों) में अन्तिम व्यवहारपव है भ्रकीर्णक, जिसे विष्णुधर्मसत्र (४२।१) ने यो कहा 
हैं“ यदनुक्त तत्पकीर्णकम्‌ । इसे नारद ने उन विषयों के अन्तर्गत रक्षा है जिन्हें राजा अपनी ओर से उद्॒भावित 
फरता है । इसके विषय में हमसे पहले हो विवेबन कर लिया है | 

व्यवहार के इस परिच्छेद में हुम इच्छापन्न या संकल्पों (बिलों) के विषय में भो कुछ छिल्ल देता उचित समझते 
हैं। प्राचीन भारत में संपुबत, परिवार एयं दत्तक-प्रया के कारण इच्छापत्र या वसीयतनामें के व्यवस्थापत की परम्परा 
न चक्त सको। कोटिल्य, बृहत्पत्ति, कात्यायन आदि ने लेर्पपत्रों (डाकृमेण्टों) के प्रकारों में कोई ऐसा लेरहप नहीं 
प्रस्तुत किया जिसे हम आधुनिक दाब्द 'विल' के भर्थ में ले सकें ।॥ किन्तु ऐसी बात नहीं है कि अंप्रेजों के आगमन के 
पूर्व इरा प्रकार की भावना का उदय छोगों के मन में नहीं हुआ था । मुसलमानों में यह प्रथा थी और उनके सम्बन्ध से 
इस भावना का उदय होना स्वाभाविक था। मरते समय व्यक्ति मौक्षिक या किख्तित रूप में अपने उत्तराधिकारियों 
से सम्पत्ति के विषय में कुछ अवद्य कहता था। आख्यीं छाताब्दी के प्रथम भाग में काइ्मीर के राजा छछितादित्य 
ने राजनीतिक इच्छापन्नत्ा का परिचय दिया था, ऐसा 'राजतरंगिणो' के इछोकों (३४१-१५०८) से झलछकता है । 
कात्यायत (५६६) ते आधुनिक “बिक! की भावना की ओर संकेत किया हैं--“यदि घार्मिक कृत्य के छिए कोई 
व्यक्ति स्वस्थ छूप में या आारत॑ (रोगी) के रूप में दान करने का वचन देता हैं तो उसे बिना दिये उप्के मर जाने 
पर पुत्र को' उप्ते देगा चाहिये ।/” यहाँ केवकछ इच्छा की घोषणा मात्र पुत्र या उत्तराधिकारी के लिए मान्य रुह्टरायी 
गयी हैँ। इस धिपय में देक्षिये नाटों वात्रा जो का पत्र (भारत-इतिहासम्ंश्ोघक मण्णक्त, पूना, जिल्द २०, पु० २१०) 
लिप्त मृत्यु-पत्र था इच्छापत् का परिचय मिकछता है, यया--अन्त्येष्टि-क्रिया, श्राद्ध के व्यय, पतोह़ की व्यवस्था, 
एक अन्य विधवा की व्यवस्था, सम्बन्धियों के पुत्रों के विवाह एवं सम्पत्ति के विभाजन के विषय में सब कुछ 
वणित्र है | 

ब्रिटिश राज्य के न्यायाल्‍कृयों के समक्ष आनेवाले इच्छापत्रों में कुल्यात अमीचन्द का मुृत्यु-पत्र अपना विशेष 

महत्व रखता हैँ । बंगाछ रेग्यूल्रेशन ऐव्ट ११ (१७५३) ने ज्येष्छ पुत्र या आगे के उत्तराधिकारों या किसो अन्य पुत्र 
या उत्तराधिकारी या किसो एक ग्यक्तित या कई व्यक्तियों के किए इच्छापन्न से अधिकार की प्राप्ति को भाज्ञा दे दी है | 
प्म्ब्रई के एक विवाद में सन्‌ १७८५० ई० में इस विषंय में छूट दे दी गयो । बम्बई के रेकर्डर त्थाथधाठय के एक पण्कित ने 
सन्‌ १८१२ ई० में यह कह डाला कि शाह्त्रों में विछ' की कोई व्यवस्या नहीं हैं, अतः ऐसा नहीं किया जाना चाहिये | 
हम इस ग्रन्य में इसके विषय में और कुछ नहीं लिखेंगे । 


५, घ्वस्पेनातेंन वा देयं श्रावितं धर्मकारणात्‌ । अदच्वा तु मृते दाष्यस्तत्सुतों नाव संद्ायः । काल्या० (अपरार्क पृ० ७८२; द 
वि० चि० पु० १६; व्य० म० पु० २०६) । 





सदाचार 


अध्याय ३२ 
परम्पराएँ एवं आधुनिक परम्परागत व्यवहार 


गौतम एवं उनके पश्चात्काछीन बहुत से छेखकों ने धर्म के उद॒गमों के विषय में विचार किया है।' गौतम (१॥१-२) 
का कथन है--वेद घ॒र्म का मुछ (उद्गम) है और वेदज्ञों का णीक (या व्यवहार) एंवं परम्पराएँ (या स्मृतियां) भी 
(मूल) हैं ।” इसी प्रकार आप० घ० झ्यू० (१।१।१।१-२) ने कहा है--'हम सामयाचारिक धर्मों (परम्पराओं एवं 
ग्राचार-रीतियों पते उद्भावित कर्मों) फी व्याण्या करेंगे। (घर्मों की जानकारी के लिए) पघर्मज्ञों एबं वेदज्ञों के आचरण 
( परम्पराएँ व्यवहार या रीतियाँ ) प्रमाण हैं।” वपस्तिष्ठ ( १।४-७ ) ने व्यवस्था दी है--'घर्म की घोषणा वेद एंवं 
स्मृतियाँ करती हैं ( घर्म-धुति-प्मृतिविहित है ); इनके अभाव में ( घ॒र्म क्या है इसकी जानकारी के लिए ) श्षिष्टों का 
आचार ही प्रमाण है; शिष्ट वे हैं जिनका हृदय ( सांसारिक ) इच्छाओं से रहित हो और छिष्टों के वे कर्म-घर्म हैं 
जिनके पीछे कोई ( छोकिक ) कारण या वृत्ति न निहित हो ।* मनु ( २।६ ) एवं याज्ञ० (१॥७) ने घोषित किया है कि 
वेद ( श्रुत्ति ), स्मृति एवं छ्षिष्टों का आचार धर्म के प्रमुख मूल हैं । इन ग्रन्थों में प्रयुक्त झब्द 'शील', समय, “आचार 
या 'सदाचार' या 'छ्षिष्टाचार' ( झन्तिम तीनों का एक ही अर्थ है ) विचारणीय हैं । आपस्तम्ब ने समय' एवं आचार 
दोनों शब्दों का व्यवहार किया है, जिनमें 'समय” का सम्भवतः अर्थ है समझौता या परम्परा या प्रयोग, और “आचार 
का अर्थ है. व्यवहार या रीति । 'परम्परा' ( कस्टम ) में प्राचीनता की झलक है, किन्तु प्रयोग या 'रीतति' में ऐस्वी 
बात नहीं है । 'प्रयोग' अथवा “रीति कुछ दिनों पूर्व से प्रचल्तित हो सकती है, या वहु कुछ छोगों के दल के समझौते के 
रूप में हो सकती है, यथा व्यापारियों जादि का कोई नियम, रीति या समझौता | अब हमें यह देखना है कि घर्म के 
मूल के रूप में आचार या 'छ्षिष्ठाचार या 'सदाचार' का क्या तात्पर्य है। इन छाब्दों के अर्थ की जोर गपसत्तम्ब 


एबं व्तिष्ठ द्वारा प्रयुक्त 'प्रमाण' से संकेत मिक्त जाता है। जिस प्रकार वेद एवं स्मृतियाँ धर्म के विषय में 


कक.“ पक 


१. वेदों घर्ममूछम्‌ | तद्विदां च स्मृतिणोक्े । गौ० (१।१-२); अथातः सामयाचारिकास्घर्मान्‌ व्यास्यास्याम: । घधर्मज्लसमयः 
प्रमाणं बेदाइच । आप» घ० सू० (१।१।१।१-३); श्रुतिह्मृतिबिहितों घर्म: । तदछामे बश्षिष्टाचारः प्रमाणम्‌ | श्षिष्टः 
पुनरकामात्मा । अगुदह्ममाणकारणो धर्म: ।॥ वस्तिष्ठ (१।४-७); श्रुतिः स्मृति: सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः | 
सम्पक्‌ संकल्पज: कामो धर्ममूकमिदं द्मृतम्‌ ॥ याज्ञ० (१७); वेदो<खिलो धर्ममुरू स्मृतिणोके च तद्रिदामु। आवचार- 
जा साघुनामात्मनतस्तुष्टिरेव च ॥ मनु (१।६) | 

२. शिष्टों की विद्षेषताओं के विषय में देखिये इस ग्रत्य का क्षण्ड २, अध्याय २८, जहाँ बौघा० ध० सू०, मनु, मत्स्य- 
पुराण भादि की की चर्चा की गयी है। तैत्ति० सं० (१११) ने सम्मवत्ः सर्वप्रथम 'छिष्ट' की परिभाषा 
दीधघी। 





घ॒र्म के मल या प्रमाण ५५३ 


प्रामाणिकता उत्पन्त करती है, उसी प्रकार जीवन की परिवर्तित परिस्थितियों में वास्तविक घर्म की खोज में श्िष्ठों के 
व्यवहार हमें आवश्यक्र फरसौदी प्रदान करते हैं, मर्यात्‌ शिष्टों के भाचार से यह प्रकट हो जाता हैं कि हमारा कार्य 
'शास्म-विहित है कि नहीं । प्राचीन लेखकों का यह सिद्धान्त था कि ह्मृतियाँ वेदों के उन भागों पर आधघारित हूँ जो 
पहले थे किन्तु अब नहीं प्राप्त होते, उसी प्रकार शिष्टों के आचार भी वेदों के उन भागों पर आधारित हैं जो अब नहीं 
उपकत्प हैं| देखिए आप० घ० सू० (१।४। १२८, १०-१३), मनु (२।७)। छ्षिष्टों के सभी व्यवहार धर्म के किए 
प्रमाण नहीं हैं, वया--उनफे वे कार्य जो उनके लाभ या आनन्द के फलह्यरूूप होते हैं, प्रमाण नहीं माने जा सकते ॥ 
मनु (२।१८) ने ब्नह्मावर्त देश के चारों वर्णों एवं वर्णसंकरों में पीढ़ियोँ से चल्ली आती हुईं परम्पराओं के अन्तर्गत सदा- 
चार को निहित मान रखा है । किन्तु बहुत से छेल्ककों ने सदाचार को इस प्रकार सीमित नहीं ठहराया है । 


धब हम घर्म के मूछों या प्रमाणों तथा घ॒र्म के स्थानों के अन्तर के विषय में छिखेंगे (याज्ञ० १॥३ एवं ७) ।? 
धर्म के मूल (प्रमाण) ज्ञापक हेतु कहे जाते हैं, क्योंकि वे 'घर्म क्‍या हैं के विषय में बतलाते हैँ, किन्तु स्थान को घर्म- 
विवेच्क जोंग सहायक हेतु के रूप में मानते हैं । इसका तात्पर्य यह है कि वेद एवं ह्मृतियों के अतिरिक्‍त अन्य विद्याएँ 
सतोधे रूप से धर्म की सूल नहीों हूँ,. प्रत्युत वे मष्यह्यता का कार्य करती हैं । यह अन्तर बहुत प्राचोन है, क्योंकि गौतम 
(१११९) ने भी कहा हैं कि राजा को न्याय-शासन में वेदों, घर्मशाह्त्रां, अंगों (सहायक विद्याओों), उपवेदों एवं पुराणों 
से सहायता मिलती हैं ।* 

स्मृतियों एवं परम्पराओं की प्रामाणिकता के सम्बस्घ में पूर्वमीमांसा की पहिथिति की विस्तृत विवेचना क्रावश्यक 
हैं । जैमिनि (१।३।१-२) ने विचार किया है कि क्‍या इस प्रकार की स्मृति-्ठक्तियाँ, यथा-अष्टका-काद्ध करता चाहिये 
या 'ताकाब बनवाना चाहिये' या 'प्रपा' (पौपरा) का निर्माण करता चाहिये था (गोत्र के अनुसार) प्विर पर छिल्ला 
रखनी चाहिये, प्रामाणिक हैं ? और अस्त में निष्कर्ष निकाछा गया है कि ये उक्तियाँ प्रामाणिक हैं, क्‍योंकि ये उन्हीं 
लोगों के भ्रति सम्योधित हैं जो इनके अनुसार (वेद के अनुयायी होने के कारण) कर्म करते हैं । तात्पर्य यह है, कि जो 
छोग वेदविह्ित कार्य करते हैँ वे मनु आदि की दृमृतियों के वचनों का भी पाछन करते हैं, अर्थात्‌ जो बेद को जानते हैं, 
वें स्मृतियों को भी प्रामाणिक मानते हैं गौर उनके अनुसार चलते हैं । मेघातिथि (मनु २।६) ने भी ऐसा ही कहा है । 
धाबर ने व्याब्या करते हुए कहा है कि वेंदों में भी ऐसी उत्ततियाँ हैं जो स्मृतियों के बचनों की ओर संकेत करती हैँ, 
यया--वैदिक बचन--'यां जनता: अष्टका का, ऋग्वेद (१०।४।१) प्रपा का एवं ऋग्वेद (६।७५।१७) शिक्षा का द्योतकर 
है ।* किन्तु इस कथन का विरोध यह कहुकर उपस्थित किया जा सकता है--धश्मृतियाँ मनुष्पक्ृत (पौरुषेय) हैं, अतः 
घ॒र्म के विषय में उनका ह्वतन्त्र प्रमाण नहीं है, क्‍योंकि मनुष्य झूठी या त्रुटिपूर्ण बात भी कह सकता है, और यदि यह 
कहा जाय कि स्मृतियाँ वही कहती हैं जो वेद द्वारा कहा गया है, तो उनका कहना पुनरक्‍्तता एवं व्यर्थता का द्योतक 


३. पुराणन्यायमीमांसा घर्मक्षास्त्रांगमिक्षिताः । वेदाः स्थानानि विद्यातां धर्मत्य च॒ चतुर्दक्ष ॥ याज्ञ० (१॥३) । 
४, तत्य च॑ व्यवहारो वेदों धर्मक्षास्त्राण्यंगान्पुपवेदा: पुराणमु | गौ० (११॥१९),। | 
५, अष्टका श्राद्धों के लिए देखिये आइवल्तायनगुद्यसृत्र (२।४॥१); शांखायनगृहमसूत्र (३॥१२-१४); पारध्करणगुद्यमृत्र 


(३॥३) | 
६. ताछाब, प्रपा आदि के छिये देखिये इस ग्रत्य का खण्ड २, अध्याय २६ एवं चोछ में शछिल्ला के छिए देखिये खंड २, 


अध्याय ५ ॥ 








९५४ धर्षधास्त फा इतिहास 


है। यदि थे बेंद नहीं हैं तो उनका तिरस्कार होना चाहिये, अर्थात्‌ बे अनपेक्ष हैं। इस घिरोध का उत्तर यह है--हप- | 


तियाँ सामान्यतः प्रामाणिक हैं, क्‍योंकि मनु जैसे वेदानुयायों मनुष्यों द्वारा प्रणीत हैं और वेदों पर आाधघारित हैं, क्योंकि 
उन्होंने जो कुछ कहा है वह पोढ़ियों से छिष्टों द्वारा मान्य ठहराया गया है, अतः वेद को उनका मुल कहना सम्भव है | 


एफ सिद्धान्त यह है कि स्मृतियों की बातें श्रुति-वचनों में भो रही होंगी । कुमारिछ ने इस सिद्धान्त फा छण्डन किया 
हैं । यथा 


अनुमान प्रत्यक्ष एवं व्याप्ति ज्ञान पर आघारित होता है । स्मृतियों एवं श्रुतियों के यचनों में कोई ज्याप्य-ब्याप- 


कता नहीं है अतः कोई अनुमात निकाछना सम्भव नहीं, क्योंकि ऐसा करना अन्घ-परम्परा मात्र है। मनु ने अपनो इमृति 


फा लेखन अपने पूर्ववर्ती आचार्यों द्वारा वेद पर आधारित कर्मों के सहारे ही किया होगा। पूर्ववर्ती आचार्यों ने भी अपने 
पूर्ववर्ती आचार्यों फा अनुसरण किया होगा । अतः यह अंनुमान अन्ध-परम्परा का ही द्योतक है । इतना ही नहीं, इस 
प्रकार का अनुमान प्रत्यक्षीकरण के विरोध में पढ़ता है, क्योंकि वात्तव में सैकड़ों श्ुति-बचन ज्ञात हैं, जो स्मुतियों की 
' संगति में बैठ सकते हैं । एक अन्य दृष्टिकोण (जिसे छुमारिछ ने पूर्ववर्ती दृष्टिकोण से अच्छा माना हैँ) यह है कि वें 
नैदिक वचन, जो स्मृतियों के आघार थे, सम्प्रति छुप्त (उत्सस्न या प्रछ्लोन) हो गये हैं। इस दृष्टिकोण के प्रमर्थन में 
कुछ वैदिक वचन, यथा अनन्ता वे बेदा: (तै० सं» ३॥१०।११ एवं आ० घ० सु० १।॥४।१२।१०) मिछ जाते हैँ । किन्तु 
तन्ब्रवातिक एवं अधिकांश मीमांतकों को यह दृष्टिकोण भग्राह्म है । 
इस दूसरे दृष्टिकोण के विषय में विरोध इस्त प्रकार प्रकट किया जाता है--वौद्ध आदि अनीक्ष्वरवादी शाखाओं 
द्वारा भी यह कहा जा सकता है कि उतके वचन भी उन वैदिक बचनों पर आधारित हैं, जो भब्र लुप्त हो गये हैं । अतः 
कोई भी अपने सिद्धान्त की प्रामाणिकता- यह कहकर सिद्ध कर सकता है कि वह छुप्त वैदिक वचनों पर आधारित है । 
यदि ऐसा मान किया जाय तो मोमांसा का यह्‌ कथन कि वेद नित्य है, झुठा पड़ जायगा (क्योंकि वैसा मानने से वेद के 
कुछ अंश अनित्य सिद्ध हो जायेंगे) । उपयु कत दोनों-दृष्टिकोणों में विश्विष्ट अन्तर नहीं है । अतः कुमादिछ ने यह तोसरा 
दृष्टिकोण उपस्थित किया है--ए्मृतियाँ उन वैदिक बचनों पर आघारित हैं जो गाज भी पाये जाते हैं । किस्तु यह दृष्टि- 
कोण भी आमक है, क्योंकि स्मृतियों के वचनों का वैदिफ मूक प्राप्त करता सम्भव नहीं है और ऐसा कहना कि वैदिक 
धाल्लाएं बहुत-सी हूँ, वे चारों ओर बिखरी पड़ी हैं, वेदानुयायी असावघान हैं, वे घूम-घुमकर वचनों की खोज नहीं करते 
(तत्त्रवातिक, जैमिनि १।३।२); केवल बातों का विस्तारयादी दृष्टिकोण है । ह्मृति-बचनों के आधार श्रुतिववचन हमृत्तियों 
. ही क्‍यों नहीं पायें जाते । इस प्रइन के उत्तर में कुमारिक कहते हैं कि ऐसां करने से श्रुति-बचनों के सम्यक्‌ संगठन में 
गड़बड़ो हो जाती, उनके परम्परागत स्वरूप का 'छुास हो जाता । वेद मुख्यतया यज्ञों को चर्चा करते हैं, हाँ कही-कहीं 
उतमें मानवाचार सम्बन्धी नियम भो पाये जाते हैं ॥ अतः यदि वेंद के वचत सहपुत्तियों में रखे जाते तो उनके मौकछिक 
: स्वष्प में भेद पड़ जाता । चिह््वरूप ([याज्ञ ० १॥७) ने कुमारिल की उपयुक्त उक्ति उदघुत की हैं और कहा है कि 
स्मृतियां के सहस्नों नियमों का ज्लोत वेद में मिलता है । मेघातिथि (मनु २।६) ते इस विषय में सथित्तर विवेचन किया 
हैं और अपने स्मृतिविवेक प्रत्य से कतिपय इल्तोक उदघृत किये हैँ । उन्होंने प्रथम के दो दृष्टिकोणों को अमास्य ठहराकर 
कुमारिछ के दृष्टिकोण को उत्तम माना है। मोमांसकों एवं मेघातिथि जैसे टीकाकारों ने फहा है कि मनु एवं अन्य 
स्मृतिकारों ने उन वैदिक वचनों को, जो इतह्ततः बिखरे पड़े हैं या. जिन्हें कतिपय शाज्ाओं के विद्यार्षी नहों जानते या 
ि ही एवं बुर्बकू बुद्धि के छोग एक छ्थान पर नहीं छा सकते, सरकृता से समझ में आ जाने के लिए एकत्र कर 
। 


ह्मृतियों की प्रामाणिकता को प्लिद्धि के उपरास्त एक अन्य प्रइत उठ खड़ा होता है--जंब्र फोई स्गृति-नियम 
वेद-वाक्य के विरोध में पढ़ जाय तो क्या होगा ? जैमिनि (१॥३॥३।४) ने इस प्रदन का विवेचन फिया हुँ। छबर ने 


श्रुत्ि-अनुसारिणों स्मृतिर्यों को हो मान्यता... ह ९५५ 


इंस प्रकार के दिरोध के थिपय में तीन उदाहरण दिये हैं--बेदोक्ति हैं; पुरोहित को भौोदुम्बर स्तम्भ छूकर स्तोचष 
पढ़ना चाहिये', किन्तु स्मुत्ि-कथन यह है कि नौदुम्बर स्तम्भ कपड़ें से पूर्णतः: ढेंका रहना चाहिये । वेदोक्ति है; 'जिसको 
"पुत्रोत्पत्ति हुईं हो गौर जिसके वाल बभी काले हों उसे भग्निहोश्न भारम्भ करना नाहिये', किन्तु स्मृति की उक्ति यो है 
कि बड़तालीस वर्षों तक वैदिक अण्ययन-म्त करना चाहिये। वेदोक्ति है। जब अग्निषोभीय क्ृत्प समाप्त हो जाय तो 
पजमान के घर भोजन न करना चाहिये', किन्तु स्मृति-वाक्य यह है कि सोम कता के क्रय के उपरान्त यज्ञ के लिए दीक्षित 
- व्यक्षित के यहाँ मोजन फरना चाहिये | इस थिएय में जैमिनि का कथन है कि जब विरोध उपस्थित हो जाय तो स्मृति- 
बचन का तिरप्कार कर देना चाहिये और जब कोई विरोध न॒ प्रकट हो तथा वैतता वचन श्रुति में न पाया जाय तो ऐसा 
अनुमान लगाना चाहिये कि वह वचन किसी वैदिक वचन पर आधारित है | कुमारिल ने शबर के उदाहरणों की समीक्षा 
की है भौर निर्णय किया है कि अन्य उक्तियों से इन उदाहरणों का कोई भेद नहीं प्रफट होता । उन्होंने इस विरोध को 
दूर करते का भ्रयत्न किया है | हम ह्यानाभाव से इस विवेचन के विस्तार में नहीं पड़ेंगे । 

कवर (जैमिनि १।३।४) ने कहा है कि वेद-बचनों के विरोच में जो तोन ह्मृति-बचन दिये गये हैं वे प्रामाणिक 
नहीं हैं, क्योंकि उत्तके पीछे छौकिक बृत्ति (कोभ आदि) की सिद्धि सम्भव है। जब किसी सरुपृति-बचन के पीछे कोई 
स्पष्ट वृत्ति प्रकट हो जाय तो उस बचन के लिए वेद का आधार दूढ़ना अनुचित है। दावर ने जाघुनिक समालोचक के 
समान, पुरोहितों के दोषों को देखा है । कुछ पुरोह्धितों ने ओऔदुम्बर स्तम्म को वस्त्र से पूर्णतः इसलिए ढेंक दिया कि उत्ें 
लम्बा बच्ण दक्षिणालूप में प्राप्त हो जायगा, छुछ पुरोह्धितों ने सोम क्रय के उपरान्त ही दीक्षित यजमान के यहाँ भूल 
के कारण निःवुल्क भोजन पाने को व्यवस्था कर दी (यहू भी उत्तके लोभ का दोतक है) यथा कुछ छोगों ने अपने अपौदष 
(नपुंसकता) को छिपाने के छिए ४८ वर्षों तक वेदाब्ययत की व्यवस्था कर दी ॥”. तन्त्रवातिक ने प्रयत्त करके सिद्ध करना 
चाहा हैं कि इन उदाहरणों में छोम जैसी स्पष्ट वृत्ति नहीं पायी जाती (पु० १८८-१८९) । 

बाबर (जैमिनि १॥३।४) ने जो व्याल्या की है उसका तात्पर्य यह है कि जो ह्मृति-नियम श्रुति-नियमों के विरोध में 
पड़ते हैं तथा जिन स्मृति-वचनों में छौकिक वृत्ति की झलक है वे न तो प्रामाणिक ही हैं और न उनके अनुसार चछना 
भावद्यक ही है, किन्तु स्मृति के अन्य नियम प्रामाणिक हैं । 

उपयु वत्त विवेचन से घर्मशास्त्रों में उल्लिखित एक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त की झलक मिल्‍्त जाती हैं। वह सिद्धान्त 
यह है---“नब किसी नियम या भादेद्ा के विषय में कोई स्पष्ट वृत्ति या उद्देंष्य प्रकट हो जाता है त्तो' उसके किए कोई 
अलौकिक कारण बताना अनुचित है।” यह सिद्धान्त आप० घ० सू० (१।४।१२।१२) के निम्न वचन से प्राचोन 
है---जब व्यपित कोई कार्य इसलिए करते हूँ कि बसा करने से उन्हें आनन्द मिक्तता हूँ, तो वहां शास्त्र की वात दी नहीं 
उठती । ” छबर ने भी कह्दा है---उन ह्मृति-नियमों को श्रामाणिकता उच्ी उद्देश्य पर निर्मर रहती है जिसके लिए वे 
बे हुए हैं, किन्तु जिन नियमों के पीछे कोई स्पष्ट उद्बेदय नहीं होता, वे बेद पर आधारित होते हूँ. (अर्थात्‌ उनकी प्रामा- 
शिकता उसी पर निर्भर है) । 'कुल्छूक (मनु ३।७) से छबर के इन शाब्दों को उद्बुत किया हैं---मनु का कथन है 


कि जिस कुछ में संस्कारों फा तिर॒स्कार हो, जहाँ पुर॒ष-संतान न उत्पन्न होतो हों, जहाँ वेदाब्पयन न होता हो, जिसके - 


सदस्यों के शरीर पर हम्बे-छम्बे बाल हों, और जो ब्र्क्ष, यद्षमा, मंदाग्ति, अपस्मार (मिर्गी), कृष्ण एवं ए्वेत क्ुष्ठ 





७. हेतुदर्शनाज्व । णै० (१।३॥४); छोमाद्वास आदित्समाना म्रोडुम्बरी कुत्स्नां वेष्टितवन्तः केचित्‌ । तत्स्मुतेबीजमु । 
बुभुक्षमाणा: केचित्‌ क्रोतराजकस्य भोजनमाचरितवन्तः | भपुस्त्व॑ प्रच्छादयन्तदवाष्टाघत्पारिषद्र्पाणि वदब्रह्मचर्य 
चरितवन्तः । तत एपा स्मृतिरवगम्यते । छबर |” 








९५६ घर्मक्षास्‍्त्॒ फा इतिहास 


जैसे रोगों से पीड़ित हो, उत्त कुछ फी कन्या अथवा वैसे रोगों वाछी कन्पा से विधाह नहीं करना चाहिये | कुल्छक फा 
कहना है फि आयुर्वेद के मत से ऐसे रोग वंक्षानुक़मी हैं औौर यदि इस प्रकार की किसी छड़की से विवाह किया जाय तो 
उसके व॑ंष्ज उसके रोगों से पीड़ित हो जायेंगे, अतः ऐसा प्रतिबन्ध स्पष्ट मानसिक बृत्ति पर ज्ाधारित समझना जायगा। 
छस कथन से घधर्मशास्त॒कारों ने एक बहुत ही महत्त्वपूर्ण निष्कर्ष निकाला है--यदि कोई व्यक्ति कोई घार्मिक कृत्य करते 
हुए या किसी विषय में संलग्न रहते हुए किसी ऐसे नियम का उल्कछृंघन करता है जिसके पीछे कोई कछोकिक उद्देश्य हो, 


तो वह कृत्य या विषय अवैधानिक या अपूर्ण नहीं सिद्ध होगा, किन्तु जब कोई ऐसा नियम, जो पारक्नीकिक उद्देइय पर जाघा- , 


रित हो, न माना जाय अथवा जब उतका अतिक्रमण किया जाय तो तत्संबंबी कार्य अवंधानिक एवं व्यर्थ सिद्ध हो जाता 
है | याज्ञ० (१।५२ एयं ५३) ने व्यवस्वा दी है कि निर्वाचित वधू अस्ताष्य रोगों से रहित होती चाहिये, उसका कोई 
जीवित भाई होता चाहिये, उप्ते वर की सर्पिड् नहीं होता चाहिये और तन सग्रोत्न या सप्रवर होना चाहिए; इस कथन की 
व्याल्या मिताक्षरा ने इस प्रकार की है--यदि कोई व्यक्ति असाच्य रोग से पीड़ित कन्पा से शादी करता है तो विवाह 
वैधानिक माना जायगा, केवक्त यही समझा जायगा कि उसने दृष्ट परिणामों (अर्थात्‌ उसके लड़के रोगों से पीड़ित 
होंगे, यह जातकर भी वह ऐसा करता है) की चिन्ता नहीं की, किन्तु यदि वह किसी सर्पिड् या सभोच या समप्रंवर कन्या 
से विवाह करता है तो वह विवाह ते तो वैधानिक माना जापगा और न वह कन्या वैघानिक पत्नी मानी जायगी । सपिड 
या सगोत्र कन्या से विवाह न करने के प्रतिबन्ध के साथ कोई अति रुपष्ट उद्देदय नहीं सम्बन्धित किया जा सकता; अतः 
इस प्रतिबन्ध के पीछे कोई आध्यात्मिक अथवा पारक्नौकिक उद्देश्य होगा और इसलिए यदि कोई इसका अतिक्रमण करता 
हैं तो तत्संबंधी कार्य (विवाह) अवैधानिक सिद्ध हो जाता है | 

कुमारिल के तंत्रवातिक ने इस विवेचन के विषय में एक बड़ी छम्बी टिप्पणी दी है । उसने दबर का विरोध किया 
है, यथा मीमांसा का संबंध घर्म को खोज से है, धर्म के विषयों में श्रुति महत्तम प्रमाण है, मीमांसा का संबंध स्मृतियों से 
उसी सीमा तक है जहाँ तक घर्म के विषयों में उनकी प्रामाणिकता का प्रश्न उठता है । जिस प्रफार कृषि आदि के विषय 
' में मीमांसा के ग्रन्थ मौन हैं क्योंकि ऐसे कार्य केवछ कछौकिक महत्व रखते हैं, उसी प्रकार वें सभी कार्य, जिन्हें व्यक्ति 
स्पष्ट क्ौकिक उद्देदय को कछेकर करते हैं, घर्म के अनुसंघान से सम्बन्धित नहीं माने जा सकते । अतः भाष्यकार (छबर) 
का यह कथन कि श्रद्धास्पदों (बुद्ध मनुष्यों अथवा आचार्यों) का स्वागत उठ कर करना चाहिये, स्पष्ट फ्ौकिक उदृदेध्य 
रखता है और इसलिए प्रामाणिक माता जाना चाहिये; ठीक नहीं जेंचता । कुमारिकत ने आगे कहा है कि दृश्य या भथदृध्प 
(पष्ट अथवा अत्पष्ट) या आध्यात्मिक उद्देदय बहुधा एक-डूसरे-से जटिक रूप से संगुम्फित हैं। जब वेद ऐसी व्यवस्था 
देता है कि (ब्रीहीनवहन्ति) 'वह घान कूटता है, या वर्षा के लिए कारीरी यज्ञ किया जाय, तो यहाँ पर स्पष्ट उद्देशय 
(यज्ञ के लिए घान कूटकर चावल निकाला जाना) परिलक्षित है। अतः एक स्पष्ट उद्देदय वाके कर्म के पीछे बेद का 


आधार हो सकता हैँ । उसी प्रकार आचार्य के प्रति उठकर सम्मान प्रदक्षित करना एक ह्पष्ट परिणाम (यथा आचार्य 
प्रघन्‍न होकर उत्साह के साथ श्षिष्प को पढ़ायेगा) एवं अस्पष्ट परिणाम (यथा निविध्नता के साथ वंदाष्ययत की परि- 


समाप्ति] का द्योतक हो सकता है। इसोलिए उन्होंने तर्क दिया है कि सभी स्मृत्तियाँ प्रामाणिक हैं, उस सीमा तक 
जहाँ उद्देदय को पूर्ति होती है । उनके वे अंश जो धर्म एवं मोद्षा (संसार से अन्तिम छुटकारा) से सम्बन्धित हूँ, वेद 
पर आधारित हूँ भौर वे अंघ् जो घन-सम्पत्ति एवं अर्थ काम संबंधी इच्छाओं की पूति से सम्बन्धित हैँ, छौकिक व्यवहारों 
पर जाघारित हैं । इत्ती प्रकार महाभारत एवं पुराणों के उपदेक्षात्मक अंशों की भी व्याख्या की जा सकती है, क्योंकि 
उत्तम वर्णित घटनाएँ अधंबादों (ऐसी प्रश्॑त्ताओं जो घामिक कर्तव्यों के अर्थ में घोषित हैं) के रूप में उपयोगी है । पृथ्वी 
. जलबक कतिपय खंडों का वर्णन इसलिए हुआ है क्‍योंकि घर्म-सम्पादन और उससे उत्पन्न जाननन्‍्द के लिए उपयुक्त देक्षों की 
जोर संकेत मिछ जाते हूँ । ये बातें अंधतः वेद और प्रत्यक्ष अनुभव पर आधारित-सी हूँ । इसी प्रकार वेदों के सहायक 


तर 





घुष्ठ और अदृष्ट प्रपोजन के अनुसार शास्त्रों की प्रामाणिफता ९५७ 


अंग ( यथा प्वनिविद्यां, व्याकरण, छंद भादि ) अंशतः वेंद और कछौकिक अनुभव पर आधारित हैं। मनु ( १२॥१०५- 
१०६ ) के मत से मीमांसा और न्याय वेद की सम्यक्‌ ब्याक्ष्या एवं परिज्ञान के छिए आबद्यक हैँ । मनु ने तो यहाँ तक 
कह डाला है कि सांख्य (यो प्रधान नामक विष के प्रमुख कारण का विवेचन करता है) या वेदान्त (जो पुरुष को विष 
का फारण बतलाता है), अणुवाद का सिद्धान्त ( कणाद द्वारा घोषित ) भादि विक्त की उत्पत्ति एवं नाद्ा की व्याख्या में 
उपयोगी हैँ और यह बतऊछातें हैं कि किस प्रकार यज्ञ-सम्पादन से सूक्ष्म अपूर्व कां उदय होता है, जिम्तते स्वर्ग की प्राप्ति 
' होती है, और यह भी प्रकट करते हैं. कि किस प्रकार मानवीय उद्योग एवं भाग्य का अपना-अपना कार्य-क्षेत्र है (अर्थात्‌ 
मानवीय उद्योग के विना विश्व की उत्पत्ति ड्ोती है और उसके रहते विनाश भी होता है) | क़ुम्तारिछ एक पग भागे भो 
बढ़ते हैं भौर यहां तक कहते हूँ कि विज्ञानवाद, गअनात्मबाद, क्षणिकवाद नामक बौद्ध तिद्धान्तों का उदय उपलनिषदों 
के अर्थवाद-तचनों से ही हुआ है और वे विषय-मोग की सोमातिरेक जासक्ति छोड़ने के लिए मनुष्य को प्रेरित करते 
हैं और इसी छिए उनका अपना उपयोग एवं महत्त्त है । उन्होंने अन्त में यह निष्कर्ष निकाछा है सभी प्रकार के ज्ञानों 
एवं प्रन्थों के विषय में, जहाँ कर्म के फल का उदय भविष्य के गर्भ में बतकाया गया है ओर वर्तमान में उसके घटने का 
भनुभव सम्भव नहीं है, इस प्रकार का कार्य वेद पर आधारित माता जाता चाहिये । किन्तु जहाँ ( यथा भायुर्वेद क्षास्त्र 
में) फल्ल को अन्य पुरुषों में घटित होते हुए देखा जा सकता है, वहाँ, अर्यात्‌ जिस ज्ञान पर वह फल आधारित है, बहू 
प्रामाणिक माना जा सकता है, क्‍योंकि यहाँ फल्न स्पष्ट रूप ते प्रकठ हो जाता हैं । 

वर्मशास्त्र-पम्वन्बी निबन्धों ने भी ह्मृतियों के वेदाघार या प्रत्यक्षीकृत उपयोग अथवा उद्देदप या वृत्तियों 
के विषय में चर्चा की हैँ । अपरार्क (पृ० ६२६-६२७) ने भविष्यपुराण के उन वचनों को उद्घृत किया है जिसमें स्मृति- 
विपय पाँच कोटियों में बाँदे गये हैं और उनकी व्याज्या की गयी है“--(१) वे जो दुष्ट या स्पष्ट देखे जानेवाले उद्देश्य 
(अर्थ) या वृत्ति पर आधारित हैं; (२) वे जो अवृष्ड (पारछोकिक) दद्देदयों पर आधारित हैं; (३) वे जो 
वृष्ठ एवं अदृष्ट दोनों प्रकार के अथों ( उद्देशपों ) पर आधारित हैं; (४) बे जो तक या न्याय पर आधारित हैं। 
(१) व॑ जो कैबलछ अति छ्पात एवं निश्चित बातों को दुहराते हैं। इन पाँचों में प्रथम को छोड़कर सभी, भविष्यपुराण 
के मत से, बंद पर आधारित हैं। इन पाँचों के उदाहरण इसी पुराण द्वारा इस प्रकार दिये गये हैँ, या--(१) वह 
स्मृति (अर्थशास्त्र या दण्डनीति) जिसमें छः गुणों (सन्धि आदि), चार उपायों (साम, दान, आदि), राज्य-विभागों के 
अष्यक्षों तथा कण्टकों का विवंचन किया गया हैं; (२ ) 'क़ब्पा करती चाहियें या दइबमांस नहीं खाना चाहिये आदि 
नियम; (३) ब्रह्मचारी को पछाश्-दण्ड रखना चाहिये ( रक्षा के लिए रल्ला जानेवाला दण्ड दुष्टार्थ है, किन्तु यहाँ 
पलाश-दण्ड की व्यवस्था है जो अवृष्टार्थ का द्योतक है); (४) जब कोई कहे कि होम सूर्योदय के पूर्व करना चाहिये 


और कोई यहू कहे कि सूर्योदय के उपरान्त करना चाहिये, तो यहाँ तर्क से विकल्प का सहादा छेता चाहिये (मनु २१५); 


८. तथा च भविष्यपुराणम्‌ । दुष्टार्था च स्मृतिः काचिददृष्टार्सा तथा परा। दुष्टादृष्टार्थकूपान्या न्‍्यायमूला तथापरा ॥ 
अनुवादस्म तिस्त्वन्या शिष्टेर्दुष्टा छु पत्चमी | सर्वा एता वेदमूछा दृष्टार्थ (थॉः ?) परिहृत्य तु ॥ पाड़ृगुष्पस्प 
यधायोगं॑ प्रयोगात्कार्यंगौरवात्‌ । (प्रयोग: कार्य-?) | सामादीनामुपायानां योगों व्याससमासत्तः॥ श्रष्पक्षाणों च॑ 
निक्षेप: कण्टकानां निरूपणम्‌ । दृष्टार्थेय॑ स्मृतिः प्रोक्ता ऋषिभिर्गछ्डाग्रज ।। सम्ध्योपाध्तिः सदा कार्या छुनो मांस न 
भक्षयेत्‌ । अदृष्टार्था स्मृति: प्रोवता ऋषिभिरज्ञानिकोंविद: । पालाझं घारयेद्ददण्डमुभय।र्थ विदुबुधा: । विरोध तु विकल्प 
स्पाज्जपहोमश्रुती यथा ॥ श्रुतौ दृष्ट यथा कार्य ह॒मृतों न सदुशं यदि । अनुक्ततरादिनों सा तु पारिब्नाज्यं यथा, गृहात्‌ ॥ 
अपरार्क (पु० ६२६-६२७) । 


|" 





९५८ धर्मश्ञास्प्र पत्र धतिहास 


(५) जब मनु (६३८) यह घोषित करते हैं कि ब्राह्मण को परिग्राजक होने के लिए गृह॒त्याग करना चाहिये तो ऐसा 
कहुता वैदिक बबनों ( बुहुदारण्परक्रोपतिषद्‌ ३।५।१, “व्युत्यायाय सिक्षाचर्य चरस्ति' या जाबाकछ्योपनिषद्‌ृ ४ ) को 
दुहराना मात्र है | 

दाबर ते जैमिनि (१।३।५-७) की व्याल्या करते हुए ह्मृुतियों के निम्त बचनों को वेदाघारित कहकर प्रामा- 
णिकता दी है---' श्षिष्टों का कथन है कि धामिक कृत्य भाचमन करके करना चाहिये, देवपुूजन में जनेऊ को उपयीत्त 
विधि से घारण करता चाहिए, सारे घामिक कृत्य दाहिने हाथ से करने चाहिये । प्रइन यह है कि क्या ऐसे कार्य तभी , 
करने चाहिये जय कि वे वेंद-विरद्ध न हों या जब वे वेद के वचन के विरुद्ध हों तो उन्हें नहीं करना चाहिये ? पूर्बपक्ष का 
मत तो यह है कि ऐसे कार्य नहीं किये जाने चाहिये, क्‍योंकि वे बेंद-विहित क्रम के विरोघ में पड़ते हैं । उदाहरणार्थ, 
वेद का कथन है--''कुण को वेद नामक गड़्डी (या एक मुद्ठा ) बना लेने के उपरान्त ही वेदिका (बेदी) बनानी 
चाहिये |” यहाँ पर गड्डी बना लेने के उपरान्त ही वेदिका-निर्माण की बात कही गयी है। यदि गड्डी बना लेने के 
उपरान्त छोंक आ जाय तो मनु (५॥१४५) एवं वस्तिष्ठ (३३३८) के मत से व्यक्षित को आचमन करके ही वेदिका-निर्माण 
करना चाहिये । पर ऐसा करना वेद-विहित क्रम के विदुद्ध माना है। यदि कोई बेद-विहित कृत्य को दोनों हाथों से करे 
तो वह जोज्नता से कर सकता है । स्मृति-नियम यह है कि घािक कृत्य दाहिने हाथ से करना चाहिये, इससे धार्मिक 
कृत्य के क्षीज्म सम्पादन में झक्रावट आ.जाती है | प्रतिष्ठित निष्कर्ष तो यहू हैं कि ये कृत्य (यथा आचमन) शिष्टों द़ारा 
सम्पादित होते हैं, इनके पीछे कोई दृष्टार्थ नहीं है, अतः ये प्रामाणिक हैं और श्रूति-बिरोधी नहीं हैं ।” छुमारिलछ को 


. जै० सूत्रों की ऐसी व्यासया नहीं. जेंची, क्योंकि छबर के उदाहरण शझूति के विरोध में प्रमुस्त रूप में नहीं जाते दीज्षतें । 


तस्त्रवातिक (पु० २०१) ने तै० सं० (२५५।११।१) तै० आरण्यक (२।१ एवं २१) के वचनों को उद्घृुत कर उपबीत 
ढंग से जनेऊ घारण करने एवं आचमन करने की बात कही है, अतः इसने सूत्रों को दूसरे ढंग से समझाया है । इसने 
लैमिनि (११३।५-७) को दो अधिकरणों में वाँटा है, दोनों एक हो विषय से सम्बन्धित हैं। पूर्वपक्ष यहू हे--बुद्ध एंवं 
अन्य सम्प्रदायों के संध्यापकों के उपदेश (यथा--मढ़ों एवं वाटिकाओं का निर्माण, कामनारहित होना, छ्यात का अम्यास 
करता, अहिसा, सत्य, इन्द्रिय-निग्रह, दया-दाक्षिण्य) ऐसे हैं जो वेद में भी पाये जाते हैं, वे ज्षिष्ठों को भावनाओं के विरोध 
में नहीं हैं और न वेंदज्ञों को क्रद्ध ही करते हैं, अतः उन्हें प्रामाणिकता मिछनी चाहिये। किन्तु कुछ लोग इन विषयों के 
रहते हुए भो बौद्ध पिद्धान्त को प्रामाणिकता नहीं देते, क्योंकि केवछ परिमित ही (१४ या १८) विद्यात्रों (४ वेद, ४ 
उपबेंद, ६ वेदांग, १८ स्मृतियाँ, पुराण, दण्डनीति) को छिष्टों ते घ॒र्मं के विषय में प्रामाणिक माना है, जिनमें वौद्ध एवं 
जैत प्रन्थ सम्मिछित नहीं हैं ।! जिस प्रकार दूध मूक रूप से शुद्ध रहते हुए मो इबन-्चर्मपेटी में रखने से अशुद्ध हो जाता 
है, उत्ती प्रकार बौद्धों के सिद्धान्त, अहिंसा आदि, सत्य पर आधारित होते हुए भी व्यर्थ हैँ मौर वेदानुयायियों के छिए 
ध्वतः प्रामाणिक नहीं हो सकते । 


कड का कथन है कि जैमिनि (१।३॥७) का वचन स्वतः एक अधिकरण' है और सवाचार ( परम्पराएँ 
एवं शिष्टों के आचरण या प्रयोग) को प्रामाणिकता से सम्बन्धित हैं । स्थिति यह है कि वे ही आचरण प्रामाणिक हैं 


९. १४ विद्यास्यानों के लिए देखिये याज्ञ० (१॥३) | चार उपवेदों ( आयुर्वेद, घनुर्वेद, गान्धर्व एवं अंथज्ास्त्र के मिल 
जाने से विद्याएं १८ हो जाती हैं । देख्लिए विष्णुपुराण (३॥६।२८) | स्यायसुधा (पृ० १८३) के मत से आयुर्वेद, 
घनुर्वेद, गान्धर्वबेद एवं भर्थशास्त्र चार उपवेद हो जाते हैं; मोमांसा एवं न्याय दो उपांग हैं, शिक्षा (प्वत्तिशञात्र 
बाछा वेंदांग नहीं) पृथक्‌ रूप से वणित है । दण्डनीति अर्थक्षास्त्र ही हैँ । 


विष्टों फे विशेष आचारों की हो मान्यता ः ९५९ 


' जो अभिव्यवत वैदिक वचनों के विरोधी नहीं है, वे वैदिक दिष्टों हारा इस विद्वास से आचरित होते हैं कि वे सम्पय 
आचरण (घर्म) के द्योतक हैं और उनके लिए कोई दृष्टार्थ (प्रा आनन्द या इच्छापूर्ति या घनन्प्राप्ति) की योजना 
: नहीं है । छिष्ट छोग ये हैं जो बेंदविहिित धार्मिक कृत्य सम्पादित करते हैं । उन्हें ज्िष्ट इसलिए नहीं कहते कि वे उन कार्यों 
को करते हैं जिन्हें सदाचार की संज्ञा मिली है, नहीं तो 'चक्रिकापत्ति' या अन्योन्याअय दोष उपस्थित हो जायगा (यथा- 
सदाचार वह है जो शिष्टों द्वारा आचरित होता है भौर धिष्ट वे हैं जो सदाचार के अनुसार आचरण करते है) । वे 
__ आचरण, जो परम्परा से चले आये हैं भोर शिष्टों द्वारा धर्म के रूप में ग्रहण किये जाते हैं, धर्म के समान माने जाते हैं. 
और स्वर्ग प्राप्ति फराते हैं (तन्त्रवातिक, पृ० २०५-२०६) | तन्त्रवातिक ने ऐसे आचरणों के कुछ उदाहरण दिये हैं 
यथा--दान, जप, मातुयज्ञ (मातुका देवताओं की आहुतियाँ), इन्द्रष्वज का उत्सव, मन्दिरों के मेले, मास को चतुर्थी को 
कुमारियों का उपबास, कार्तिकशुक्छ प्रतिपदा को दीप-दान, चैत्र कृष्णपक्षा के प्रथम दिन बसन्तोत्सव भादि |” तन्व्रवातिक 
ने सभी प्रकार के क्वृत्यों को शिष्टाचरण नहीं माना है, यथा--कृषि, सेवा (साधारण नौकरी), वाणिज्य भादि जिससे 
घन तथा सुख की प्राप्ति होती है; मिष्ठान्न-पान मुदु शबन-अआसन, रमणीय गुहोद्यान, अआलिस्य, गीत-नृत्य आदि 
गन्व-पुष्प आदि; क्‍योंकि ये स्लेच्छों एवं आयों में समान रूप से पाये जाते हैँ, अतः ये धर्म के स्वरूप नहीं हैं । ऐसा 
कहना कि श्षिष्टों के कुछ ८।चरण धर्माचरण हैँ तो उनके सभी आचरण घर्म-बिपयक होंगे; भ्रामक हैं। सामान्य जीवन 
में घोड़े-ते ही आचरण श्षिष्टाचार की संज्ञा पाते हैं, अन्य कार्य या आचरण, जो सबमें (ध्िष्टों में भी) समान रूप से 
पाये जाते हैं, घर्मांचरण नहीं कहे जा सकते । देखिये तन्ववातिक (पृ० २०६-२०८) | तन्ववातिफ ने गौतम (१॥३) एवं 
भाषस्त-व घ० झू० (२।६।१३॥७-८) के वचनों की चर्चा करते हुए कहा है कि प्राचौन (या श्रेष्ठ) लोग बहुत-सी बातों में 
धर्मोल्छंघन-पाप के अपराधी थे और उन्होंने साहसिक कार्य किये, किन्तु उनके प्रभाव के कारण उन्‍हें पाप नहीं छगा, 
किन्तु उनके बाद के छोग यदि वैसा कार्य करें तो वे नरक में पड़ेंगे ।!! तन्त्रवातिक ने अश्विष्टाचरण के बारह उदाहरण 
दिये हैं भौर कहा है कि ये क्रोध, ईर्ष्या आदि अन्य दुव त्तियों के फलस्वरूप हैँ । ये दुराचरण अवतारों में भी देखे गये हैं । 
उक्त बारह उदाहरण ये हैं--(१) प्रजापति ने अपनी पुत्री उपा से संभोग किया (झातपघ ब्राह्मण १।७।४४१ या ऐतरेय 
ग्राह्मण १३९); (२) इन्द्र ने अहल्या के साथ संभोगाचरण किया। (३) इन्द्र की स्थिति प्राप्त करने वाले नहुष नें 
इन्द्राणी छाती के साथ संमोग फरना चाहा (उद्योगपर्व, अध्याय १३) भौर वह अजगर बना दिया गया; (४) राक्षस 
द्वारा सौ पुत्रों के ल्ला लिये जाने पर वस्तिष्ठ ने दुखी होकर अपने को बाँघकर विपाक्षा नदी में फेंक दिया (निशक्‍त ९२६, 
भादिपरव १७७।१-६ या १६७।१-६, वतपर्व १३०।८-९६, अनुशासत पव॑ ३॥१२-१३)। (५) उर्वक्षी के वियोग में 
पुररवा ने लटक कर मर जाना चाहा या भेड़ियों द्वारा अपने को मक्षित करा देता चाहा (ऋग्वेद १०९५१४ 


१०. 'इन्द्रमह' नामक उत्सव के लिए देखिये एस प्रत्थ का खंड ३े, अष्याय २४। वसन्तोत्सव में छोग चैत्र क्ृष्णपक्ष के 
प्रथम दिन एक-दूसरे पर सादा पानी या रंगीन पानी छोड़ते हूँ; 'फाल्गुत (अमान्त) क्रष्णपक्षप्रतिपदि क्रियमाण: 
परस्परजलछसेको वसन्तोत्सबः' मयुख्तमालिका [(प्षाल्तदीपिका, जैमिनि० १।३।७) । माजकछ यह कृत्य फाल्युत की पुणिमा 
को होछिका जाकर किया जाता है। भाजकछ की होछिका के विषय को जानकारी के छिए देख्वियें भविष्यपुराण 
(उत्तरपर्व, अध्याय १३२) । 

११, दृष्टो घर्मव्यतिक्रमः साहस च॑ महताम्‌ । अवरदौर्बल्यात्‌ । गौ० (१॥३-४); दुृष्टो'““''साहसं च पूर्वेपाम्‌ | तेषां 
तेजोविशेषेण प्रत्यवायों न विद्यते | तदन्वीक््य प्रयुब्जान: सीदत्यवर:। आप० घ० सू० (२।६।१२-७९); भागवत 
पुराण (१०३३॥३० ) $। 


ड़ लत." न 
57 
द “४ 
छः [ के ' 





९६० घर्मक्षासत्र पा इतिहास 


धात० ब्रा० ११।५॥१-८); (६) थिह्वामिन्न ने छ्वाप से चाण्याल हुए चिशंकु के यज्ञ का पौरोहित्य किया (आदिपर्व ७१-३१- 
३३); (७) यूधिष्टिर ते छोटे भाई अरजुत द्वारा (घनुर्णिद्या से) जीती हुईं द्रौपदी को अपनी स्त्री बनाया और अपने 
ब्राह्मण गुरु द्रोणाचार्य के मरण के लिए गिध्या भाषण किया (द्रोणपर्व १९०।५०); (८) कृष्ण द्वैपायन (व्यास) ने जो 
अपने फो नैष्ठिक ब्रह्माचारोी कहते थे, माता सत्यवतीं के कहने पर अपने भाई विचित्रवीर्ग की पत्नियों से नियोग-विधि 
द्वारा दो पुत्र उत्पन्न किसे; (६) भीष्म ने जिन्होंने अपने को किसी भी आश्रम में नहीं रखा, पत्नीहीन होने पर 
भी बहुत-से लद्धमेघ यज्ञ किये; (१०) राम ने सोता की सुवर्ण-मूति के साथ अइवमेघ यज्ञ किया; (११) घृतराष्ट्र 


॥ ६ 


ने अन्धे होते हुए भी यज्ञ किये; (१२) वासुदेव एवं अर्जुन मद्य का सेयन करते थे और उन्होंने क्रम से रुधिमणी एवं 


घुभद्रा से, जो उतके मामा को पुनत्रियाँ थीं, विवाह किया (ऐसे विवाह वर्जित हैं) तन्व्वातिक ने इन अधिष्टाचरणों की 
ब्याध्या फरके समझाने का प्रयत्न किया है कि वास्तव में ये अक्षिष्टाचरण नहीं हैं । 
कृमारिल ने आजकल के अलंकारशास्त्री के समान (तल्मवातिक, पृ० २०८) व्याण्या फी हैं कि 'प्रजापति' 
का अर्थ है सूर्य जो उपा के पीछे जाता है (उषा के पद्चात्‌ उदित होता है) । यह व्याख्या प्राचीन है. (ऐत० ब्राह्मण 
१३।९) । इसी प्रकार इन्द्र एवं 'अह॒ल्या' का क्रम से अर्थ है सूर्य! एवं 'राधजि' और 'जार' का भर्थ है. 'वह जो अंतर्घ्यान 
कराता है या समाप्त कराता है, न कि पापपति या 'उपपत्ति | महाकाव्यों में इन्द्र एवं अहल्या की कहानी विविध 
ढंगों से कही गयी है । देखिये रामायण (१।४८), उद्योगपर्व (१२६) | यों ये अशिष्टव्यवहार धर्म-व्यतिक्रम के उदा- 
हरण हैं | वस्तिष्ठ का धर्म-ब्यतिक्रम-आचरण साहस का द्योतक हैं, वे बहुत दुलो थे । कुमारिक्त का कथन है कि विद्वा- 
मित्र वस्िष्ठ के द्रोही एवं घमण्डों थे, उनका पाप-कृत्य उतकी तपःसाधना से समाप्त हो जाता है। अतः उनके कार्य 
भन्य छोगों हारा अनुकरणोय नहीं हैँं। व्यास की माता सत्पवतों ते: कुमारी अवस्या में पराशर के द्वारा व्यास को उत्पन्न 
किया था | विचित्रत्रीर्य उनके भाईं अवद्य थे किन्तु उतके पिता शान्‍्तनु थे, क्‍योंकि छ्ान्तनु से विवाह के उपरान्त उनका 
जस्म हुआ था । ब्रह्मचारी का स्त्री-सम्बन्ध निनन्‍य कर्म है। श्यास माता की प्रेरणा पर ही नियोग के लिए तैयार हुए 
झौर गौतम (१८।॥४-५) ते इसके छिए व्यवस्या भी दो है । कुमारिक का कहना है कि व्यास ऐसा तभी कर सके जब कि 
उनके पीछे तपःसाधना का (पूर्व जीवन और वर्त्तमान जीवन का) बल था और कोई भो प्रतिवन्धों के रहते हुए ऐसा कर 
सकता है, क्योंकि महाभारत (आाशप्रमवासिक पर्व २०२४) का कथन है--'सर्व॑ बलवतां पथ्यम्‌” (समरथ को नहीं 
दोष गुसाई, अर्थात्‌ ब॒कछवान्‌ या सामर्थ्यवान्‌ के लिए सभी ठोक या आज्ञापित है) | कुमारिल ने एक सम्यक्‌ उदाहरण 
दिया है--हाथी वृक्षों की शाखाओं का भक्षण कर सकता है और उसकी हानि नहीं होती, किन्तु कोई अन्य ऐसा करने 
पर भुत्यु पा सकता है । दक्ष (५११०) का कथन है---/अनाश्रप्ती न तिष्ठेत क्षणमेक्रमपि हद्विज:”, आर्थात्‌ द्विज को एक 
क्षण भी विना किसी आश्रम से सम्बन्धित हुए नहों रहना चाहिये । भीष्म अपनो पितृ-भक्ति के कारण ही अविवाहित 
रहे मौर राम सोता के अतिरिक्त किसी अन्य पत्नी को कल्पना नहीं कर सकते थे । कुमारिक ने साहस के साथ कहा है 
कि केवल यज्ञ करने के उद्देदप से भोष्म को एक पत्नी थी (यद्यपि यह बात न तो किसी इतिहास में पायी जाती है और 
न किसी पुराण में) और इस कथत की सिद्धि के छिए उन्होंने अर्थापत्ति प्रमाण का आधय छिया है ।१* कुमारिल की 





हे २. लोभाद्यभिभवात्सन्निहितानर्थादर्शने ताधर्मावरणं. घर्मव्य तिक्रमः । वृष्टस्पाप्पनर्थध्प बलूदपणानादराद-घर्माचरंण॑ 
साहसम्‌ । न्यायश्चुघा (पु० १८५); अआतृणामेक”“'मनुरब्रबीत्‌ु (मनु ९॥१८२)--इत्पेव॑ विचित्रवीर्यक्षेत्रज- 
पुश्न॒लब्ध पिन्रनुणत्वः केवलयज्ञार्थपत्तीसम्बन्ध आप्तीदित्यर्थापत्त्यानुवतमपि गम्यते। थों वा पिण्ड पितुः पाणौ 
विज्ञातेपि त्॒ दत्ततानू । शास्त्रार्धातिक्रमादु भोतो यजेतैकाक्यसौ कथम्‌ ॥ तन्त्रवातिक (पु० २०८); अथवा वह्ुच 


क्र 
का 


शिष्टों के कुछ अनाचारों का समाधान ९६१ 


' ज्याख्याओं से गीमांसकों की शुष्क तर्कपूर्ण पक्ष-समर्थन की भावना टपकतो है | देखिये इस ग्रन्य का खंड २, अध्याय 
११, जहाँ सीता की स्वणिम म॒ति एवं राम का वर्णन है | युधिष्टठिर ने अपने ब्राह्मण आचार्य को मुत्यु के छिए जो भिष्पा 
| भाषण किया, उसके प्रायक्चत्त के लिए युद्धोपरान्त अह्वमेघ यज्ञ किया था। अद्वमेघ सम्पादन से सारे पाप कट जाते 
हैं. (चै० सं० ५॥३|१२।१-२, दातपथन्नाहाण १३॥३॥१॥१ आदि) । पाँच पतियोंवालछी द्रौपदी के विषय में कुमारिकत ने 
आदिपर्ध (१९८।१४ या १९०। १४) को उद्धुत करते हुए कई बव्याक्ष्याएँ उपस्यित की हैँ (तन्त्रवातिक, पूृ० २०६५), 
'जिनगें सबसे जआाइचर्यजनक व्याण्या यह है कि पांच भाइयों की एक दूसरी से मिलती-जुलतों ऐसी पांच पत्नियाँ थीं 
' जिनको एक ही माना गया है | जैसा कि न्यायसुघ्रा (पु० १९४) का कथन है, वे व्याख्याएँ फेवल व्याब्या करने की 
मह॒ती क्षमता एवं दक्षता की द्योत्तक हैं (परिहार-वैमवार्थम्‌), वाक्षय में उचित ब्याण्या तो यही थी कि पांडवों का आचरण 
इस विषय में दूषित था और किसी प्रकार अनुकरणीय नहीं माता जा सकता । अन्च व्यक्ति यज्ञ सम्पादन नहीं कर सकता 
' और न उस्ते उत्तराधिकार हीं प्राप्त होता है | देखिये इस ग्रन्य का ख़ण्ड २, अष्याप ३ एवं खंड ३, अध्याय २७ । किन्तु 
कुमारिल का कथन है कि घृतराष्ट्र ने व्यास को अलौकिक दाकित द्वारा थोड़ी देर फे लिए दुष्टि प्राप्त कर छी थी और 
अपने मृत पुत्रों को देख भी लिया था (आधघ्रप्रवासिक पर्ब, अध्याय ३२-२७), अतः यज्ञों के समय भी उन्हें दृष्टि मिलो 
होगी, या ऐसा कहा जा सफक़ता है कि उन्होंने केवछ दान मात्र किये जो यज्ञों के अर्थ में वर्णित हुए हैं । सुभद्रा के विषय 
में कुमारिक्त का कथन है कि आदिपर्ब (२१९।१८ था २११।१८) में जो उप्ते वस्ुदेव की पुत्रों और कृष्ण की भगिनी 
कहा गया है, ऐसा नहीं हैं | वाहतव में यह कृष्ण की विमाता की बहिन की पुत्री या उसके विपिता की बहिन की पुत्री 
की पुत्री थी (छाट देक्ष में पितुश्य-स्त्री को बहिन कहा जाता है) | रक्मिणी के साथ कृष्ण के विवाह के विषय में भी यही 
वात कही जा सकती हैं । यह आइचर्य है, जैप्ता कि खण्डदेव का कथन है, घुभद्रा वसुदेव को पुश्री नहीं घी । लगता है, 
खण्डदेव ने महाभारत की किसी अछाद्ध प्रति का अष्पयन किया था । वासुदेब (कृष्ण) एब्रं अजु'न को जो मद्यप कहा 
गया है (उद्योगपर्व ५९।५ उभौ मध्वासवक्षीबो) उम्तके विषय में कुमारिछ ने ऐसी व्यात्या की है कि वें दोनों क्षत्रिय 
थे, केवल ब्राह्मणों के लिए किसी भी भ्रकार के मद्च का लेवन वर्जित है (गौ० २।२५), क्षत्रियों और वैद्यों के किए मधु 
(मधु या मधुक पुष्पों से निकाला हुआ आसव) एवं सीघु (एक प्रकार की मद्य) नामक दो आम्व-प्रकार भाज्ञापित 
थे और केवक् पैष्टी (आदे से निकाछी हुईं मद्य) वजित थी (गौ० १॥५ एवं मनु० ११॥९३-९४) | 

कुमारिल ने जैमिति (१॥३॥५-६) की अन्य व्याब्याएँ भी उपस्यापित की हैं जिन्हें हम स्थानाभाव से यहाँ 
नहीं दे रहे हैं । 

कुमा रिक्त ने अपने काछ के कुछ प्रचलित आचरणों का उल्लेख किया है और उन्हें अंत में वजित एवं अप्रामाणिक 
ठहराया है । उनका कथन है--आजकलक भी अहिच्छत्न एवं मथुरा की नारियां आसव पीती हैं; उत्तर (भारत) के 
ब्राह्मण छोग घोड़ों, अयाल वाक्े खब्चरों, गदहों, ऊंटों एवं दो दन्त पंक्ति वाले पश्ुओं का क्रय एवं विक्रप करते और 
एक ही थाल्त में अपनी पत्नियों, बच्चों तथा मित्रों के साथ भोजन करते हैं; दक्षिण के ब्राह्मण मातुल-कन्या (ममेरी 
बहिन) से विवाह करते हैं और खाट (मंच) पर बैठकर खाते हैं, उत्तरी और दक्षिणी ब्राह्मण उन पात्रों के पक्‍वान्त 





एव ता: सदृश्षहूपा द्रौपद्येकत्वेनोपचरिता इति व्यवहारार्थापत्त्या गम्यते। तन्त्रवातिक (पृ० ३०९); एबमजुनिस्य 
मातुलकन्याया: सुभद्वायाः परिणयेपषि सुभद्राया वसुदेवकन्यात्वस्य साक्षात्‌ क्वचिदप्यश्चषवणात्‌ | मीमांसकौ० (पु० 
४८); किन्तु आदिपर्व (२१९।१८) में सुभद्ठा स्पष्ट रूप से वसुदेव की पुत्री कही गयी है--दुह्ता बसुदेवस्प 
वासुदेवल्य च स्वसा ॥' 













९६२ घरमंद्रास्त्र का इतिहास 


खा लेते हैं जिनमें से उनके मित्र अथवा सम्बन्धी पहले ही सा चुके रहते हैं अथवा जितका हपर्ण लाते समय उन छोगों 
से हो गया रहता है; थे दूसरों (अन्य सभी वर्णों) द्वारा स्पर्श किये गये ताम्बुछ का चर्वण फरते हैं, गौर ताम्बूल खाने 
के उपरान्त आधघमन नहीं करते, धोबी द्वारा घोगे और गदहों के पीठ पर छादे गये वस्मघारण करते हैं; महापातफरियों , 
(ब्रह्महत्या को छोड़कर) ते स्पर्श से दूर महीं रहते । चारों ओर मगृष्प, जाति था परिवार के लिये व्यवस्थित घर्म-नियमों 
का उत्छंघन अधिक मात्रा में पाया जा रहा है, जो श्रूति एवं स्मृति के विरोध में पड़ता है और स्यष्टतः ऐसे अप्रामा- 
णिक फुत्य दुष्ठार्थ-बोतफ हैं । इस प्रदार भट्ठोजि दीक्षित के दिष्य वरदराज (१६६० ई०) ने अपने गोर्बागपद- 
मंजरों नामक ग्रंथ में एक कान्पकुड्ज ब्राह्मण एवं विजयनगर के एक संन्यासी के बीच हुईं वार्ता में ब्राह्मण जतिथिसे 
कहलाया है कि प्रत्येक देश में कुछ दुराचार पाये जाते हैँ, यथा दक्षिण में मातुछ-कन्या से विवाह, वक्षिणियों में चार वर्ष 
के पूर्व भी विवाह, कर्णाठक में बिना स्नान किये भोजन करना, महाराष्ट्र में ज्येष्ठ पुत्र के पहले कनिष्ठ पुत्र का वियाह 
और पहाड़ी प्रदेश में नियोग की प्रथा (देखिये श्री पी० के० गोडे का छेख, भारतीय विद्या, जिल्द ६, पु० २७-३०) । 

शबर के मत से जैमिनि (!॥३।८-०७) ने आरयो एवं म्छेच्छों द्वारा विभिन्‍न आर्थों में प्रयुक्त यब, घराहु एवं 
बेतस जैसे पाब्दों की व्याध्या की है (यववराहाधिकरण में ये सूत्र पाये जाते हैं) किल्तु कुमादिक को हाबर का यह 
मत नहीं जेँचा है । उन्होंने इन दोनों सूत्रों के लिए एक नया विषय चुना है जो स्मृति एवं सदाचार की पारस्परिक 
श्रेष्ठता पर प्रकाश डाछता हैं, अर्थात्‌ अवरोध होने पर क्रिसकों वरीयता या प्रमुक्षतता दी जाय, इसे व्यवत्त किया 
गया है | इस विषय में तोतन सम्भव मत प्रस्तुत किये गये हैँ--(२) दोनों समान रूप से बलवान हैं, अतः विरोध 
उपस्थित होने पर दिकल्प सहायक होता है, (२) आचार अपेक्षाकृत बलवान हैं एवं (३) दोनों में स्मृति अधिक 
बलवान्‌ है । प्रमुल्ल बात तो यह है यदि दोनों समान रूप से बलवान हैं, क्‍योंकि दोनों (ह्मृति एवं सदाचार) का सूकछ 
चेंद है | कमारिल का अपना निष्कर्ष यह है कि विरोध उपस्थित होने पर स्मुंति को अधिक वरीयता भ्राप्त है, फरयोकि 
दोनों में अन्तर है । छोगों को मनु जैसी द॒मृतियोँ पर पूर्ण विद्वास है। मनु आदि स्मृतिकार प्रबुद्ध अथवा ईद्वर प्रेरित 
ऋषि माने जाते हैं और विभिन्‍न वैदिक प्लाखाओं में बिखरे हुए नियमों के उद्घोषक कहे जाते हैं । किन्तु ऐसी बात 
आज के मनुष्यों के विपय में नहीं कही जा सकती, अतः उनसे आचरणों को बह बल अथवा समर्थन नहीं प्राप्त हों 
सकता जो मनु आदि ऋषियों द्वारा व्यवस्यापित नियमों को प्राप्त होता है। श्षिष्टों के आचरण से ऐसा अनुपान 
किया जा सकता है कि उसका मुझ स्मृति में होगा और इसी प्रकार ह्मृति का मूछ श्रुत्ति में पाया जा सकता है| इस 
प्रकार आचार वेद से दो ज्तर नीचे है और स्मृति केंवकत एक स्तर नीचे। इसी से कुमारिक कहते हूँ कि स्मृति और 
जाचार के विरोध में घ्मुति को वरीयता मिलनी चाहिये । 

कुमारिल ने जैमिनि के उपयुक्त सुत्नों फी अन्य व्याब्या भी दी है, जिसे हम यहाँ नहीं उपस्थित कर रहे हैं । 

(१॥३॥१५-२६) ने होछाक्राधिकरण या सामान्यश्रुतिकल्पनाधिकरण में कुछ विशिष्ट बातें दी हैं । 
इस अधिकरण में प्रथम और अंतिम दो सत्र बड़े महत्त्व के हैं। कुछ कृत्य यथा होछाका (वसन्‍्त) का उत्सव, पूर्वीय 
लोगों हारा मनाये जाते हैं, आल्लीनैयुक (किसो कुछ हारा करंज अचवा अर्क के बढ़ते हुए पौधे की पुजा) जैसे कुछ कृत्य 
दाक्षिणात्यों द्वारा मान्य हैं तथा उद्वृषभ यज्ञ (ज्पेष्ठपू्णिमा को बैलों को सम्मानित किया जाता है और उतकी दौड़ 
करागी जाती है) तामक कृत्य भारत के उत्तर-दिश्लाघ्य छोगों द्वारा मान्य रहा हैँ । प्रदन उठता है कि जब हम ऐसा कहते 
है कि ये कृत्य अथवा विशिष्ट व्यवहार वेदों पर आधारित हैं तो अनुमानित तत्सस्बन्धी वेदवचन पूर्व के छोगों, दक्षिणी 
छोगों जादि तक ही सीमित क्‍यों रखते गये | पूबंपक्ष महु है कि उन कृत्पों के आधार के लिए श्रुति का अनुमान करना 
क्रेवछ कुछ निष्चित व्यक्तितयों (प्राष्यों, दाक्षिणात्यों आदि) तक ही सीमित रखा जाता चाहिये था । निष्तवित निष्कर्ष 


वशिष्टाचार की अ्तिमुलकता एवं सा्ववेिश्िकता तथा परंपराओं को भ्रुत्पनुकूलता ९६३ 


यही है कि ये कृत्य सार्वजनीन माने जाते चाहिये, क्योंकि वैदिक व्यवस्थाओं से सम्बन्धित सामान्य नियम ऐसा है कि वे 


सभी के लिए प्रयुक्त हैं । प्रत्येक वैदिक नियम के पालनकर्त्ता को त्तीन विधियों से जाना जाता है--(१) योग्यता से, 


« (२) अनिषिद्धता से तथा (३) विद्ोष कर्तव्यों के प्रयोग से । जब ऐसा कहा जाता है कि स्वर्ग की इच्छा करनेयाछ्ले को 


यज्ञ करना चाहिये ([स्वर्गकामों यजेत] तो इसका तात्पर्य हैं कि यह त्तीन प्रकार के द्विजों (ब्राह्मणों, क्षत्रियों एवं वैश्यों) 
के लिए है, क्योंकि ये हो छोग पविन्न अग्नियों में होत कर सकते हैं और वेदाश्ययन कर सकते हैं, शूद्ध नहीं । पतित छोग 


एवं क्लीब वैदिक कृत्य नहीं कर सकते । “राजा राजसूयेन यजेत”” वेद-क्रथन है, इसका तात्पर्य यह है कि राजा की 


(क्षत्रिय होने के कारण) यह विधिष्ट उपाधि या विद्येपाधिकार है कि वह राजसूय यज्ञ कर सकता है। जब उपयुक्त तोन 
विधियाँ न हों तो वन्य वैदिक थिधि सामान्यतः सबके लिए मान्प होती है (प्बंधनं)। होछाफा, वृषभयज्ञ आदि केवल 
कुछ देशों के लिए नहीं हैं, ये सबके प्रयोग के छिए हैं । यदि कोई पूर्व को छोड़कर उत्तर चक्का जाय तो भी वह होलाका 
उत्सव कर सकता है, भक्ते ही कोई प्राज्य व्यक्षित स्वयं उत्ते न करें। इसके अतिरिक्त 'दाक्षिणात्य, 'प्राच्य' आदि झदब्द 
सापेक्ष (अविधिक्त) हैं। कोई दक्षिणी देश किसी दूसरे देश के उत्तर में हो सकता हैं। अतः होछाफा आदि उत्सवों की 
परम्पराएँ किनन्‍हीं विश्विष्ट देशों एवं लोगों से सम्बन्धित नहीं हों सकतीं । ऐसी हो बातें अपने ढंग से मेघातियि (मनु 
८।४६) ने भी कही हैं। तस्जवातिक का कथन हैँ कि ऐसा कभी भी नहीं कहा जा सकता कि अमुक कृत्य अमुक देश के 
लिए विहित है । किसी देश में जन्म छेने, रहने या वहाँ से आने या वहाँ आने के कारण ही व्यक्तियों को उस देदा के 
गुण-नामर प्राप्त होते हैं । 

तन्त्रवातिक ने व्याख्या की हैं कि जैमिनि (१।३।१५-२३) के प्रथम दो सूत्रों से एक अन्य प्रपन उभर आता है--- 
क्या गृह्य तृत्रों एवं गौतमसूत्र जैसे अन्य घर्मसूत्रों के नियम केवछ कुछ दलों के छिए प्रामाणिक हैं या सभी के लिए ? 
कुमारिल का कहना है कि पुराण, मनुस्मृति एवं इतिहास (यथा महाभारत) सभो के छिये समान रूप से प्रामाणिक हैं, 
गोभिलगृह्मसूत्र एवं गौतमघर्मसन्न परम्परा से सामबेद के पाठकों द्वारा स्वीकृत हैं, वस्तिष्ठधमंसूत्र ऋग्वेद-पाठियों 
दारा स्वीकृत हैं, शांख्-लिलित के सूत्र शुक्ल-यजुर्वेद के अनुयायियों को तथा आपस्ततम्ब एवं बौघायन के सृत्र तैत्तिरीय 
शाला के अनुयायियों को मान्य हैं । शाहुवदोपिका का कथन है कि एक विद्वान जो सामवेद का पाठक था, अपने ग्रन्य को 
उन क्षिष्पों को भो पढ़ाता था जो उससे सामवेद पढ़ते थे और उस्तके विद्यार्थी आगे चलकर उसत्तके ग्रन्य को अन्य छोगों 
को पढ़ाते थे और इस प्रकार एक ऐसी परम्परा उठ छड़ी हुई कि सामबेंद के पाठक गौतभसूत्र भी पढ़ने छगो । अतः 
ऐसा कहना कि गृह्मसुत्त किसी विशिष्ट दल से सम्बन्धित थे, भ्रामक है । यही बात विक्षिष्ट व्यवहारों के विषय में भी 
है। यह नहीं है कि कोई विशिष्ट उपाधि (कर्तव्य) या विज्येषता सार्वशतीन नहीं हो सकती; अतः होलाका जैत्ते कृत्य 
किसों विशिष्ट देश या जन-प्रमुदाय के लिए ही मान्य नहीं हो सकते, वें सार्वजनोन रूप भी घारण कर सकते हैँ । 

वैघानिक परम्पराओं की विद्येषताएँ पूर्ब-मीमांसा के छेखकों द्वारा निम्न रूप से बतायो गयी हैं। वे परम्पराएँ 
प्राचीन होनो चाहिये, उन्हें श्रुत्ति-स्मृति-सम्मत होता चाहिये, श्षिष्ठों द्वारा उन्हें मान्य होना चाहिये, श्षिष्ट छोग उन्हें जान- 
बूझकर जीवन में कार्यान्वित करें, उनके पीछे दृष्टार्थ नहीं होना चाहिये तथा उन्हें अनैतिक नहीं होना चाहिये । परंपराओं 
के अतिरिक्त सामान्य प्रयोगों या रोतियाँ के विषय में पूर्वमीमांसकों ने कोई बन्धन नहीं डाछा, केवल इतना ही कहा कि 
उन्हें भी अदृष्टार्थ होता चाहिये । खण्डदेव का कहना है कि केवल वे ही परंपराएँ बंद पर आधारित मानी जागयेँगो जो 
वेद एवं स्मृतियों के विरोध में न पड़ें कौर जिन्हें शिष्ट छोग इस विश्वास से स्वीकार करें कि वे ऐसा करने से धर्मानु- 
सरण ही करते हैं । मेघातिथि ने मनु (२।१८) की व्याव्या में कहा है-- वह स्मृति, जो वेंद के विरोध में है या जिसके 
बुचत परस्पर विरोधी हैं या जो दुष्टार्थ है या छौकिक वृत्तियों को प्रतिपादित करती है, व्रेद पर आधारित नहीं माती 

38, य । | 


रि ६ का अर ८ 36 आर है आर 





९६४ घर्मधाह्त का इतिहास 


जा सकती | भीमांसाकौस्तुम (पु० ५१, जै० १।३।७) ने एक दल्तोक उदुघृत कर कहा है--'कैयलछ ये ही, जिनके 


पूर्वजों में कुछ रीतियाँ कई पीढ़ियों से मान्य रहती आयी हैं, उतर रीतियों को स्वीकार कर सकते है! (जब कि बे 


रीतियाँ श्रुति-स्मृति विरोधी न हों), अन्य छोग जिनके पूर्वजों में ऐसी रीतियाँ स्वीकृत नहीं रही हैं, ऐसा करेंगे तो' 


अपराध माना जायगा। 


कुमारिल ने तत्त्वातिक (जै० ३।३।१४, पुृ० ८५९-८६०) में बाघ पर एक पाण्छित्यपूर्ण विवेचना उपस्तित 
की है । उनके द्वारा एकत्र बाघों में कुछ पर इस विवेचनता की संगति में हम प्रकाश डालेंगे। उनका फहना है कि प्रत्यधषा 
अनुभव के सामने अनुमान का, श्रुति के समक्ष स्मृति का कोई मूल्य नहीं है। वह स्मृति जो प्रामाणिक व्यपित् द्वारा 
प्रणीत नहीं है और जिसके वचन परस्पर-विरोधी हैं, प्रामाणिक एवं अनात्मविरोधी स्मृत्ति के समक्ष कुछ महत्त्व नहीं 
रखती । दृष्टार्थ वाक्ली स्मृति अदृष्टार्थ वाछो के भागे महृत्यहीन है | श्रुतिमुछक अनुमान पर भाषारित स्मृत्ति या 
बैंदिक बचन की प्रशंसा में कही गयी वैदिक उवितयों पर आधारित स्मृति स्वयं (प्रत्यक्ष) श्रुति-वचन पर आधारित 
स्मृति के समक्ष महत्त्वहीन हैं। (इसी प्रकार) रीति, ह्मृति के समक्ष कुछ अर्थ नहीं रखती भौर कोई रीति शिष्टों 
द्वारा स्वीकृत रीति के समक्ष महत्त्वहीन है । 





अध्याय ३३ 


परम्पराएँ एवं धर्मशास्त्र-मन्थ 


हम इस अष्पाय में देखेंगे कि घर्मशास्त्र सम्बन्धों ग्रन्थों ने किस प्रकार परम्पराओं एवं रीतियों की प्रामाणिकता 
एवं उतकी अनुल्लंघनोय शक्ति का विवेचन किया है । हारीत ने स़दाचार की परिभाषा यों को है-- 'सत्‌ का अर्थ है साधु 
(भच्छा) और ताघु लोग वे हैं जो क्षीण-दोष (बनैतिक कर्मरहित) हैं; ऐसे लोगों के भाचरण सदाचार कहे जाते हैं।" 
मनु ले भी सदाचार को परिभाषा की है (२।१८) | 


अधिकांश प्राचीन सूत्रों ने भी प्रमाणित किया है कि बहुत-सी परम्पराएँ एवं रोतियाँ विभिन्‍न देशों एवं ग्रार्मों में 
उद्मावित हुईं । आदवलछायनगुह्मसृत्र (१।७॥१-२) का कथन हैं-- वास्तव में देक्षों (जनपदों) एवं ग्रामों के बहुंत- 
से धर्म (आचार या रीतियाँ) हैं, छोगों को विवाहों में उनका अनुसरण करना चाहिये जो सब में समान (सार्वजनीन) 
हैं, हम उत्तका वर्णन करेंगे ।/* आप» गृ० सू० (२।१५ ) में कहा गया है--"'किस दोति की विधि का 
पालन करना चाहिये, इस विषय में छोगों को स्त्रियों से पुछता चाहिये,, और आप» घ० सुृ० (१॥७।२०।८ 5८5 
२॥११॥२९॥१४)| ने व्यवत्या दी है कि भारयों हारा सभो देझ्ों में सर्व-सम्मति से अनुमोदित आचरण 
के अनुतार तथा सम्यक्‌ अनुशासित व्यक्तियों, वृद्धों, इच्चिय-निगम्नद्दियोँ, अछोभियों और अभ्रदास्मिकों (छलत- 
छदमविहीनों) के आचरणों के अनुसार व्यक्ति को अपने क्तंब्य का निर्षारण करना चाहिये । और एक सूत्र में कहा 
गया है---कुछ आ।चार्यों का कहना है कि घर्मशेष (शास्म्रवर्णित घर्मतियमों से बाकी बचे हुए) कृत्य स्त्रियों से और सभी 
जाति के मनुष्यों से समझने चाहिये (स्त्रीम्पद्च॑सर्ववर्णेम्यइच घर्मशेषान्प्रतीयादित्येके । २।२।२९।१५) | बौ० घ० सू० 
(१।५।१३) का कहना हैं कि श्ाद्ध के सम्बन्ध में)-- अन्य क्रियाओं के विषय में छोकरोतियों का पाकृतन करना 
चाहिए ।'”३ कृतिपय गुह्मसूत्रों (पारस्कर २।१७; मानव गृह्मसूत १।४।६) ने कृषि कर्म, छुट्टियों अर्थात्‌ अनष्याय आदि 
के आरम्भ करने के विषय में छोगों द्वारा पाछतिित होनेवाले आचरणों की भोर संकेत किया है । हम इनके विस्तार 
के विषय में यहाँ नहीं पड़ेंगे। मनु (४॥१७८) ने सभी मनुष्यों के छिए सामान्य व्यवस्या दो है-- व्यक्ति को उस्ती 
मार्ग का अनुसरण करना चाहिये जिप्त पर सज्जनों के पिता एवं पितामह चछते आये हैं; ऐसा करने से उसको कोई 
हानि नहीं होगी ।* सामान्य मनुष्यों के लिए यह विधि समझते एवं अनुसरण करने के लिए सरक्त है। यह वचन 





१. साधवः क्षोणदोषाः स्यु: सच्छत्द: साधुवाचकः | तेषामाचारणं यत्तु स सदाचार उच्यते ॥ हारीत (परा० मा० १, 
भाग १, पृ० १४४); विष्णुपुराण (३॥११।३, दीपकलिका--याज्ञ० १।७) | 

२. जप खलूच्चावचा जतपदणर्मा ग्रामघर्मासंब तातू विवाहे प्रतोयातु । यत्तु समान तद॒दपामः | आधह्य० गु० सू० 
(११७१-०२) । ; 
श्षेषक्रियायां छोकोनुरोदव्य: । बौधायनधर्मसूत्र (।५॥१३) 


४. येनाल्‍्य पितरों याता येन याताः पितामहा: | तेन यायपात्सतां मार्ग तेन गच्छरत रिध्यति || मनु (४१७८) । और . 


देखिये तन्त्रवातिक (१।३।७); मिता० (याज्० १।१५४) एवं मेघा० (मनु २१८) । 
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९६६ घमंदास्ण फा इतिहास 


स्पष्ट करता है कि परियर्तम अथवा प्रगतिशीछता की गुर्जाइक्ष सदैय अनुभूत होतो रही है, परिवर्तत का भय निरर्थक | 
है, जैसा कि बहुघा पहछे और आजकल के कुछ छोग भ्रामक ढंग से समझते गथवा करते आये हैं । हमारे घधर्मशास्त्रों 
ने नयी रीकषियों अथवा श्रेष्ठ गुरुजनों एवं श्िष्टों फो रीतियों को, जो समयानुसार सरमाजकल्पाण एवं नयी व्यवस्थाओं, 
के छिए स्थित्यनुकूछ परिवर्तित होतो रही हैं, सर्दव मान्यता दी है । आचार या सदाचार सुस्पष्ठट अथवा प्रत्यक्ष होता 
है मौर विरोधी मतों की स्थिति में समझौता करने में उत्ते समझना बड़ा सर होता हैं, इसी से प्राचीनतम स्पमूतियों 
एवं पुराणों में इसकी प्रध्ांसा की गयी है | देखिये मनु (४१५५-१५८), वस्तिष्ठ० (६॥६-८), अनुश्यासनपर्व (१ ०'४॥ ६-९) हे 
विष्णु० (७१।९०-९२)५ मार्कण्डेय (३४), ब्रह्मपुराण (१२१।६-९), विष्णुपुराण (३, अध्याय ११-१२) एवं कूर्मपुराण 
(उत्तरार्घ, अध्याय १५) । ़ 
परम्पराओं के अनुल्छ॑ंघनीय स्वरूप के विषय में सामान्य नियम निम्न प्रकार का हे। गौतम (११॥२० ) कहते 
हैं---' देश, जाति एबं कुछ के घ॒र्म, जो वैदिक बचनों के विरोध में नहीं पड़ते, प्रामाणिक एवं अनुल्लंघनीय हैं । 
शोतम ने एसके आगे के दो सूत्रों में कहा है कि कृपक (खेतिहर), वणिक्‌, पश्चपाक्क, कुस्तीदी (महाजन या हुण्डी चकछाने 
वाले ऋणदाता अथवा ब्याज पर रुपया देनेनाले) एवं छिल्पी अपने-अपने वर्गों के लिए घर्म-ब्यवस्याएँ एवं दौोतियाँ चला 
सकते हैं, लौर इन व्यवध््याओं अथवा रीतियों से उत्पन्न विवादों के निर्णयों में राजा को उन छोगों से सम्मति छेनी 
चाहिये जो इन बर्गों में श्रेष्ठता प्राप्त किये रहते हैं | बस्रिष्ठ (१।१७) का फथन है--“मतु ने घोषित किया है कि 
दैशों, जातियों एबं कुछों की परम्पराएँ वेंद-नियमों के अभाव में सम्मानित होनी चाहिये और उन्होंने भागे चछकर एक 
स्थान (१९।७) पर व्यवस्था दी है कि “राजा को चाहिये कि वह इन परम्पराओं (घर्मों) को चारों वर्णों द्वारा पाछित 
कराये ।” यही बात आप० घ० सू० (२।६।१५१) ने भी कही है, . किन्तु यह मत, छगता है, बौघायनधघर्मसूच (१।१। 
१९-२६) को मान्य नहीं है, दक्षिण और उत्तर में पाँच प्रकार के व्यवहारों में मतैक्‍्य नहीं हैं। हम दाक्षिणात्यों के 
नियमों की व्याण्या करेंगे, जो ये हैं--जिनका उपनयन न हुआ हो, उनके साथ (एक ही पात्र में) भोजन करना, पत्नी के 
साथ उसी प्रकार भोजन करना, पयुपित भोजन (बासी भोजन) करना एवं मातुझकस्या या फूफो की पुत्री से विवाह करना | 
उत्तरी छोगों फी विद्येष पाँच रीतियाँ ये हैं--ऊर्गाविक्रय (ऊत्त बेचना), स्ोधु-पात (सीधु नामक आसब का जो ज्ाँड या 
सीरा से बनाया जाता है, पीना), दो दंत-पंक्तियों वाछे पश्युओं का व्यापार, आायुधजीवी (अस्व-शस्व॒का पेश्ा करना) 
होना तया समुद्र-यात्रा | अन्य देशों के छोग जब इन रीतियों का अनु सरण करते हैँ तो पाप के भागी होते हैं । इन रीतियों 
को उन्हीं देदों में प्रामाणिकता मिली है जहाँ पर ये विशिष्ट रूप से मान्य होती रही हैं । गौतम का कहना है कि यह 
बात गछत है और झूठ है; उनके कहने के अनुप्तार ये रीतियाँ स्वीकार्य नहों होनी चाहिये, क्योंकि ये श्िष्टों की . परम्परा 
के विरुद्ध हैं (पा शिष्ट-स्मृतिविरोधी हैं) ।” तन्त्रवातिक (पु० २११) ने आपस्तम्ब एवं बौधायन की उपक्तियों की चर्चा 
की है मौर कहा है कि आपस्तश्ब का तस्सम्यन्धों सामान्य नियम वैधानिक नहीं माना जाता चाहिये, वर्योंकि वह गौतम . 
(११॥२०) के विरोध में पड़ता है, और उस्तने (तन्त्रवातिक ने) बौघायन के कथन की मान्यता प्रकट की है कि वे 
विशेष गराचरण, जो कुछ विश्षिष्ट स्थानों में. प्रचलित हैं, उतर विद्येष स्यानों के लिए भी वँधातिक एवं अनुल्लंघनीय 
नहीं समझे जाने चाहिये, क्योंकि वे मनु आदि प्रतिष्ठित, सम्पूज्य एवं प्रामाणिक घर्माज्ञापकों के विरोध में पड़ते हैं । 





५. देदाजातिकुलघर्माइचाम्तायैरविरुद्धा: प्रमाणम्‌ । कर्षकिककुसोंदिकारव: सवे सवे बर्गे । तेम्यएच यथाधिकारमर्थान* 
हि घ॒र्मब्यवस्था! गौ० (११॥२०-२२); देद्घर्मजातिघर्मकुछधर्मान्‌ श्लुत्यमावादब्रवीस्मनु: । वसिष्ठु० 
(0१७०) । ॥ 





नोतिसम्मत रीति, परंपरा और वर्गगत या सामूहिक आचार को मान्यता ९६७ 


मनु में कतिपय स्थानों पर परम्पराओं एवं रीतियों के प्रतिष्ठापन की व्यवस्था दी है-- विजयी राजा द्वारा विजित 
देश की बैंघानिक परम्पराओं को प्रामाणिकता एवं अनुह्छंघनीयता दी जानी चाहिए (मन ७॥२०३); “धर्मज्ञ राजा 


'को चाहिए कि बह जाति, जनपदों (देश्षों) श्रेणियों एवं कुलों के धर्मों (रीतियों या नियमों या विधियों) की जानकारी 


सावधानी से करे और उन्हें उन विशिष्ट स्थानों में व्यवस्थित करें। शिष्टों (सदु व्यक्षिययों) एवं घर्मज्ञ हिजों हारा 
प्रयुवत जो धर्माचरण हैं. उसे राजा ढ्ारा नियम के रूप में प्रतिष्ठित करना चाहिये, बच्चर्ते बह जनपदों, कुछों एवं 
जातियों की परम्पराजओं फे विरुद्ध न हो” (मनु ८।४१ एवं ४६) |" मेघातिथि (मनु २।६) ने कहा है कि यह राजा 
का कर््तंव्प है कि बह यह समझ ले कि जनतपदों, कुछों, जातियों एवं श्रेणियों की परम्पराएँ बेद-विदुद्ध तो नहीं हैँ 
भयवा अन्यों के लिए अहितकर तो नहीं हैं, अथवा पुर्णह्पेण अनैतिक (यया अपनी माँ से विवाह फरना) तो नहीं हैं; 
केवल वे ही परम्पराएँ राजा द्वारा प्रतिष्ठापित होनो चाहिये जो ऐसी नहीं हैं; श्षिष्ठों के सदाचार वेद-सगृतिकथनों के 
अभाव में सम्मान्य होने चाहियें और यह समझना चाहिये कि वे बंद पर आधारित हैं (शिष्टों को वेंदज्ञ, अल्ोल्प एवं 
सदाचारी होना परमावश्यक है) | मेंघातिथि ने इस प्रकार के संदाचार के कई उदाहरण दिये हैं ओर महाभारत (वनपर्च 
३१३॥११७) के बचनों का सहारा छिया हैं-- (सत्य) बर्म का तत्व अंधेरी गुफा में छिपा हुआा है। (ऐसी स्थिति में 
एक मात्र) मार्ग बही है जिसका अनुसरण महाजन (द्िष्ट जन) करते हैं ।/? मनु (१।११८) ने घोषित किया हूँ कि 
उन्होंते अपने शास्त्र (झ्ास्थ-विधान या व्यदस्था विधि) में देशों (जनपदों), जातियों एवं कुलों के प्राचीन (बहुत दिनों 
से चलते जाये हुए) कानुनों (या परम्पराओं) एवं पापंडियों (नाह्तिकों या बेंद-विरोधियों) तथा श्रेणी (व्यापारियों आदि 
के वर्ग) के नियमों का विवेचन किया है| याज्ञ० (१।३४३) ने व्यवस्था दी है कि जब॒ विजयी राजा किसी देश को जीतता 
हैं तो उसे वहाँ की परम्पराओं, कानूनों एवं व्यवहार-विधियों (कानूती प्रणाक्षियों) अथवा न्याय-विधियों तथा पीढ़ियों 
से चल्ली आयी हुई कुछ रीतियों (जब कि वे द्वास्त्र विरोधी न हों) को सुरक्षित रखना चाहिये और जैसा कि 'मिताक्षरा' 
ने कहा है कि राजा को अपने देश की रीतियों को विजित देक्ष पर कछादकर विरोध नहीं खड़ा करना चाहिये। याज्ञ० 
(९।१९२) ने मनु और गौतम के समान प्रतिपादित किया है कि राजा को उद्ती प्रकार श्रेणियों (शक्षिल्पियों के समुदायों, 
दलों अधया वर्गों), नैगमों (व्यवसाथियों)। पराषंडियों एवं अन्य समुदायों (यथा आयुधजीबियों के समुदाय के समान 
भन्य समुदायों) की विभिन्‍न रीतियों को उद्ली प्रकार मान्यता देनी चाहिये जिश्व प्रकार वह बिद्वान्‌ ब्राह्मणों के प्रयोगों 


६. जातिजानपदान्धर्मात्‌ श्लेणीबर्माश्च घर्मवित्‌ । समीक्ष्य कुलघर्माइ्च स्वधम प्रतिपादयेत्‌ । मनु (:।४१) | इस पर 


मेघातिथि ने यों टीका की हैं---''समीक्ष्य विचार्य किमाम्ताय॑विरद्धा भथ न तथा पीडाकराः कस्यचिदुत न एवं 
विचार्य येडचिद्रद्धास्तान्‌ प्रतिपादयेत्‌ अनुष्ठापयेदित्यर्थ: ।”“'”“'मातुविबाहादि सार्बभौमेत निबारणीयः |" "एक 
कार्यापसता वणिकुकारुकुप्तीदचातुविद्यादय: तेषां धर्मा: श्रेणीधर्मा: । कुछ ग्रन्थों में ऐसा जाया है कि पारसीकों में 
माता से विवाह करने को अन॑तिक प्रथा थी। देखिये यहशस्तिलकचम्पू--भूयते हि वंगीमण्डले नुपत्तिदोषाद 
भदेवंष्वासवोपयोग: पारसोकेषु च॒ ह्वसवित्रीसंयोग: सिंहकेषु विद्वाभित्रशुष्टि-प्रयोग इति | (चौथा आइ्वास, 
पृ० ९५) । दंखिये ह्मृतिमुक्ताफल (पृ० १३०) एवं स्मृतिच० (१, पृ० १०) | 


७. अधाप्यय॑ न्‍्यायों महाजनों येत गतः सपन्‍्या इति'”"। विद्वांसो ह्यत्र निष्कामा: प्रवृत्तिपूर्वा अनिद्यादचलोके अथाप्रामा- । 


णिकी प्रवृत्ति; सापि वेदप्रामाण्यात्‌ सिरद्धवेति । मेघा० (मनु २।१) | वनपर्व (३१३॥३१७) का मूछ इलोक यह हैं-- 
'तकथ्म्रतिष्ठ: श्रुत॒यों विभिन्‍ता नैको ऋषिर्य॑स्य मतं प्रमाणम्‌ । घ॒र्मस्य तत्त्वं निहित॑ गुहायां महाजनों येन गतः स॑ 
पत्मा: ॥ विदवरूप (याज्ञ० १।९) ते भी 'घर्मस्य तत्त्वं निद्चितं गुद्दायाम्‌' ये छाब्द उद्घुत किये हैँ । 


| कण. 


९६८ ' धर्मवात्त का इतिहास 


अथवा रीतियों का सम्मान करता है। विद्वान्‌ ब्राह्मणों के व्यवहारों अथवा उनके द्वारा प्रयुक्त रीतियों के विषय में याज्ञ० _ 
(२।१८६) ने कहा है कि राजा फो वेद-हमृुति-बचनों के विरोध में न झ्ानेवाछी ऐसी रीतियों को बलछपूर्यक प्रतिष्ठा 
देनी चाहिये ( यथा चरागाहों, नहरों, कृपों के निर्माण एवं मन्दिरों के रक्षण के विषय में तथा यात्रियों की सुष्त-सुविधा, , 
दाञ्नुओं के साथ ऋरष्वों के क्रय-विक्रय पर प्रतिबन्ध आदि के विषय में ) | कौटिल्य ने व्यवस्था दी है कि राजा को धन- 
सम्पत्ति के उत्तराधिकार एवं विभाजन के विषय में देश, जाति, संघ या प्राम के घ॒र्म ( नियम, परम्परा अथवा रोति ) 
का पालन करना चाहिये । देवक्त एवं बृहत्पराशर ( १०, पु० २८१ ) में भी याज्ञ० (१।३४३) के समान हो एक इलोक 
है ।' महाभारत का कथन है कि ऐसा कोई जाचार अथवा व्यवहार या रीति नहीं हैं जो सब के लिए समान रूप से ; 
कल्याणकारी हो ।*" इससे यह प्रकट होता हैं कि राजा आचारों (व्यवहारों अयवा रीतियों) के प्रभेदों पर प्रतिबन्ध नहीं 
छगाते थे अर्थातु उन्हें ज्यों के त्यों मान्य होने के लिए छोड़ देते थे । बृहस्पति ने राजा को देक्षों, जातियों और कुल्ों में 
प्रचलित पुरानी परम्परात्ों को ज्यों की त्यों रहने देने की सम्मति दी है और कहा है कि ऐसा न करने से प्रजाजनों में 
असंतोष पैदा होगा, क्रांति होगी, जिसके कारण घन-जन की हानि होंगी ।'' उन्होंने कुछ विलक्षण ब्यवहारों और 
आचारों के उदाहरण दिये हैँ, यथा--दक्षिण देझ्ष के द्विज मातुलकन्पा से विवाह करते हैं; मध्यप्रदेश ( हिमालय गौर 
जिसण्य के मण्य का देदा जो प्रयाग के पश्चिम और विनछ्तन के पूर्व में है भौर जहां सरस््वत्ती नदी विलीन हो जाती है, 
मनु २।२१) में कर्मकर एवं शिल्पी छोग गाय का मांस लाते हैं; पूर्व देशों के छोंग (ब्राह्मण भी) मछली श्लाते हैँ और 
उनकी स्त्रियाँ व्यभिचारिणी होती हैं; उत्तर की स्त्रियाँ मद्यपान करती हैं और वहाँ के पुरुष रजस्वछा छत्नी को स्पर्श 
करते हैं; खस देदा के छोग अपने भाई की विघवा को ग्रहण करते हैं; ऐसे लोग न तो दण्ड के अधिकारी हैं और न उन्हें 
प्रायप्चित्त करना पड़ता है, क्योंकि तन्तकी ऐसी रीतियाँ ही हैं । 

कात्यायन ने देशों और कुलों के माचारों की परिभाषा दी हैं और बतल्लाया है कि कब गौर कैसे उन्हें कार्यान्बित 
करना चाहिये--- किसी देश का आचार वहू है जो वहाँ प्रचलित हो, सार्वकाकिक हो भौर श्रृति-स्मृति का विरोधी न 
हो । कुल-घ॒र्म (कुछपरम्परा) वह है जो वंछ-परम्परा से कुछ में उसके सदस्यों द्वारा सम्यक्क माचरण के रूप में पाछित 
होता जाया हो; राजा को इसे उस्ती प्रकार रक्षित करना चाहिये । एक ही देश या पत्तन (राजघाती), पुर, ग्राम भादि 
के निवाधप्तियों के बीच यदि रीति सम्बन्धी विरोध उठ खड़े हों तो निर्णय परम्परागत रीतियों के आधार पर ही किया 


८« देषास्‍्य जात्पा! संघल्य घर्मो प्रामस्प वापि यः उचितस्तत््य तेनैंब दायधम प्रकल्पयेतु ॥। अर्थशास्त्र (३।७, पु० 
१६५); मक्षपटल्तमष्यक्ष:....निबंधपुस्तकस्थानं॑ कारयेतू । तत्राधिकरणानां संदूयों....देशप्रामजातिकुलसंधातानां 
घर्मव्यवहारच रित्रसंस्थान॑...,निबंधपुस्तकस्थ॑ कारयेत्‌ । अर्थशास्त्र (२।७, पु० ६२) । 

९. यस्मिन्देषो पुरे ग्रामे तैविद्य नगरेषपि वा | यो यत्र विहितो घर्मस्तं घ्मं न विचारयेत्‌ । देवकत ( ह्मृतिच० १, 
पु० १०) | 

१०, न हि सर्वहितः कष्चिदाचारः सम्प्रवत्तते । श्ान्तिपर्व (२६१-१७) | 

११. देदाजातिकुछानां चर ये घर्मास्तत््रवर्तिता: । तथँव ते पाछतीयाः प्रक्षृभ्यन्त्यन्यथा प्रजाः | जनापरक्तिभवति बल कोद्मच 
. के । उद्वाह्मते दाक्षिणात्पँर्मातुछस्प सुता द्विजे:। मध्यदेद्य कर्मकराः शिल्पिनद्य गवादिनः । मत्त्यादाइव नरा: 
पूर्व ब्यभिचाररताः स्त्रियः । उत्तरे मद्यपा नार्य/ स्पु्या नृर्णा रजत्वछा:। छद्माजाता: प्रगह्ृन्ति अातुमार्याममर्त्‌- 
काम । जनेन कर्मणा नैते प्रायफ्चित्तदमा हका: ॥ बुहू० (्‌ घ्मृुतिच० १॥१०; व्य० नि० पु० १६; मदनरत्त; 
स्मृतिमुक्ताफछ, वर्णाघ्षम पृु० १३०; शुक्रनीति '४/५।४८-५२; व्य० मयूख पु० ७; ब्य० भ्र० पृ० २२; हरदत्त, 
भाप० घ० सू० २११०१२७॥३) । 





स्थानीय आचार एवं श्रुति-स्मृति-सवाचार फै पारस्परिक विरोध का प्माघान ९६९ 


जाना चाहिये, किन्तु इन स्थानों के निवाकप्तियों एवं गन्य छोगों में मतमेद उत्पन्न हो जायें तो निर्णय झाह्त्रों के मतानु- 
फूल किया जाना चाहिये । अतः राजा को छोगों के विवादों को श्ञाघ्त्र के अनुकूछ निपटाना चाहिये, किन्तु दास्ववचनों 
के अभाव में उसे देश के दृष्ट ( रीति ) के अनुसार न्याय-निर्णय करना चाहिये | जो कुछ देष्य के छोगों को सम्मति से 
तय किया जाय, उसे राजा की मुद्रा द्वारा मुद्रित कर रक्षित करना चाहिये | इस प्रकार को परम्पराओं को उसी प्रकार 
मान्यता मिलनो चाहिये जो शास्त्र द्वारा निऊपित आदेशों को मिकृती है और राजा को सावधातीपूर्वक उन पर विचार 
करके विबादों के विषयों में निर्णय करना चाहिये ।” देखिये स्मृतिचन्द्रका ( २, पृ० २६ ); परा० मा० (३।४१); अप- . 
रा (पृ० ५६९) ; व्य० प्र० (पु० २१-२२) एवं ब्य० नि० (पु० १५-१६) | यहाँ पर कात्यायन प्रमुख्व रूप से उत्त 
न्याथिक विवादों के विषय में कहते हैं जो देशों और कुछों के आचारों पर आधारित हैं किन्तु जिनके नियम की सामान्य 
प्रयोग सिद्धि भी है। उन्होंने यह भी कहा है कि कानूनों (व्यवद्वारों) में मेद उत्पन्न होने पर शक्षास्त्र को प्रमुक्षता मिकतती 
है। पितामह ने भी ग्राम, गोष्ठ, पुर, श्रेणी की रीतियों के विषय में ऐसी हो बात कही है भौर कहा है कि बृहस्पति 
का भी ऐसा मत है ( स्मृतिच० २, पृ० २६ )। मनु (८॥३) ने भो राजा को लोगों के विवाद-निर्णय में देश-दृष्ट हेतु 
( स्थानीय आचारों ) एवं शास्त्र-दुष्ट (व्वास्त्रों द्वारा प्रतिपादित नियमों) का सहारा छेनें का आदेक्ष दिया है । मेघातिथि 
ने मनु के इस कथन की टीका में स्थानीय आबचारों से सम्बन्धित कुछ मनोरंजक दुष्टान्त उपस्थित किये हैं, दक्षिण के 
कुछ स्थानों में पुन्रहीन विधवा को न्यायकक्ष में बैठने के छिए एक वर्गाकार आसन मिलता हैं जहाँ उप्त पर न्यायिक 
कर्मचारियों हारा पासा फेंका जाता है और उसके उपरान्त उस्ते पति को सम्पत्ति प्राप्त होती है (देखिये ऋग्वेद १॥र२५। 
७ की व्याड्या में निस्कत ३।५); उत्तर में यह रीति है कि जब कुछ छोग वर की जोर से विवाह के छिए वधू खोजते 
के लिए जातें हैं और कन्या के पिता के घर में भोजन कर लेते हैं तो इससे यह समझा जाता है कि मानों पिता ने 
उस वर फो अपने दामाव के रूप में ग्रहण करने की स्व्रीकृति दे दी है । ये दोनों आचार अयवा व्यवहार किसी श्रुति 
अथवा स्मृति के विरोध में नहीं हैं । मेघातिथि ने कुछ ऐसी स्थानीय रीतियों का वर्णत किया हैं नो स्मृतिविरोधी हैं, 
यथा--वसम्त में जो अनाज दिया जाता है वह छारद में दुनी मात्रा में लिया जाता है, यह स्मृतियों द्वारा निर्धारित 
ब्याज की मात्रा के विरोध में पड़ता है | 

श्रुत्ति, स्मृति एवं सदाचार को पारस्परिक वरीयता के विषय में जो प्रश्न उपस्थित होता है, उसका समाधान 
सर नहीं है, क्योंकि इस विषय में जो नियम प्रतिपादित हैं उत्तमें मतैक्य नहीं पाया जाता। मनु (२।६), वस्िष्ठ 
(१४०५) एवं याज्ञ० (१७) ने धर्म के प्रमाणों के रूप में क्रम से श्रुति, स्मृति एवं सदाचार का उल्लेख किया है, इसी 
से 'मिताक्षरा' का कथन है कि “विरोध की स्थिति में तीनों में प्रत्येक के पूर्बबर्ती प्रमाण को अपेक्षाकृत अधिक बरी- 
यता एवं अनुल्लंघनीयता प्राप्त है ( एतेषां बिरोधे पूर्वपूर्व्प बल्तीयस्त्वम) । समी स्मृतिकारों ने उन छोगों के छिए णो 
धर्म जा ज्ञान करना चाहते हैं; श्रुति या वेद को सबसे अधिक प्रामाणिक मानदे को कहा है (मनु २।१३ एवं याज्ञ० 
१४०) । गौतम (१५), मनु (२।१४) एवं जाबाछषि ले घोषित किया है कि जब दो वैदिक वचनों में विरोध उत्पन्न 
हो तो विकल्प का सहारा छेना चाहिये । इस विषय में जो बहुत-सी बातें कही गयी हैं, हम स्याताभाव से उन पर यहाँ 
विचार नहीं करेंगे । हाँ, कुछ ऐसे नियम हैँ, जो सामान्य होते हैं और कुछ ऐसे हैं जो विश्विष्ट कहे जाते हूँ, इसी से 
स्थान-स्थान पर एवं विशिष्ट-विश्विष्ट परिस्थितियों में अर्थवाद का सहारा छेकर नये-तये निर्णय दिये गये हूँ, यथा 
ब्रह्महृस्पा महापातक माना गया है ( मनु ८३८१ ) किन्तु आत्मरक्षा में ब्रह्मह॒त्या करना प्रातक नहीं ठहराया गया है 
(मनु 4३५०), गुरू की हत्या निषिद्ध है किन्तु आततायों गुद की हत्या वजित नहीं मान्तो जाती। इस विषय में हम 
कुछ दुष्टान्त भागे देंगे, यहाँ इतना द्वो पर्याप्त हूँ | 


९७० घर्मशास्त्र फा इतिहांसं 


हमने गत अध्याय में पूर्वमीमांशा द्वारा व्यास्यात उत नियमों की ओर संकेत कर दिया है जो शुति एवं स्मृति 
फे नियप्तों के विरोध से राम्बन्धित हैं। जैमिनि (६।१।१३-१४) एवं दाबर ने एक दुष्टान्त दिया है; सदि मतु (८।४१६) 
पर निर्भर होकर पूर्बपक्ष यह तर्क॑ उपस्थित करे कि स्त्रियाँ सम्गत्ति नहीं पाती, अतः उन्हें बैंदिक यज्ञ नहीं करता , 
चाहिये, तो वह श्रुतिविरोधी ध्यात्या कही जायगी और स्त्रियों हारा उसे मान्यता नहीं प्राप्त हो. सकती । इस विषय में 
स्मृतियों ने भी कुछ सामान्य नियम दिये हैं। लौगाक्षि एवं जाबालि ने प्रतिपादित किया है कि श्रुति एबं स्मृति के 
विरोध में पहली को अधिक मान्यता मिछती है और यदि विरोध न हो तो यह समझना चाहिये कि स्पृति का वह , 
वचन शुतिसमथित है । 'मिताक्षरा (याज्ञ० ३४६ ) ने स्वीकार किया है कि वेदविद्ठित बात एमुतिविष्ठित किसी 
विद्ििष्ट बात ते बाधित नहीं की जा सकती । किन्तु उपयुक्त श्रुतिसम्मत नियमों की वरीयता को प्रकट करनेवाले 
सामान्य वचनों के रहते हुए भी विद्वकूप, मेधातिथि एवं विज्ञानेश्वर के समान टीकाकारों को यह ह्थीकार करना 
पड़ा कि श्रृतियों में जो कुछ नियम प्रतिपादित हुए वे स्मृतिवचनों ह।रा अथवा प्रचछ्तित मनोभावषों द्वारा या तो बाधित 
किये गये या स्ंडित किये गये या परित्यक्त किसे गये । अग्तिष्टोम यज्ञ में उदपातीया कृत्य की परिसगाप्ति के उप- 
रान्त वैदिक वचनों हारा एक कृत्य प्रतिपादित किया गया था जिसके द्वारा मित्र और वहुण के लिए एक बाँक्ष गाय 
(अनुबस्ध्या) की बलि दी जाती थो | फिन्तु कालान्तर में इसे निन्‍द्य ठहराया गया और गाय के स्थान पर आभिक्ष 
(गर्म दूध और वही के मिश्वण) का प्रयोग होने छगा। देखिये इस ग्रस्थ का खंड २, अध्याय ३३ । याज्ञ० (३॥२३४) 
ते गोबघ को उपपातकों में प्रथम स्यान दिया हैं। मेधातिथि (४।१७६) ने यहु कहने के उपरान्त कि विश्यजित यज्ञ में 
सम्पूर्ण सम्पत्ति के दान या गोवध णैप्ते कृत्य नहीं सम्पादित होते चाहिये ( यद्यपि ये वंदानुमोदित हैं, कहा हैं कि 
उन्होंने ऐसी व्याबया अपने पूर्ववर्ती केखफों फे मतों के अनुप्तार की है, किन्तु उनके अनुसार श्रुतिकथन स्मृतिकथनों 
द्वारा बाधित नहीं हो सकता ।** और वेखिये विश्वकप ( पु० २६, याज्ञ ० १॥७ )। कभी-कभी सैद्धान्तिक रूप से दुर्वक् 
स्मृतिबचन को श्रुतिवचत से अधिक महत्ता मिक्त गयी है, यथा--वेद ने सौतामणि इष्टि में आसव से कटोरों को भरने 
की व्यवस्था दी है, जो कलियुग में वजित ठहराया गया है (देखिये भागे का अण्याय कलिवज्य॑) । 


सामान्‍य नियम यह है कि जब आचार या रीति श्रुतिवचन के विरोध में हो तो श्रुत्ति (वेद) को ही मान्यता 
मिछती हैं। आपत्ततम्ब॑ ने इस नियम को कई बार बन्ञपूर्वक प्रतिपादित किया है, या--भाप० घ० सू० (११४८, 
१।११३०।८-९५ एवं २।९।३३॥८-६ जादि) | 
स्मृतिवचनों के पारत्परिक विरोध के समाघान का प्रइन अपेक्षाकृत अधिक कठिनाई उत्पत्त करता है। बहुत 
प्राचोन काल से ही ह्मुतिकारों के वचनों में अत्यधिक विरोध पाया जाता रहा है | कुछ दुष्टान्त द्रष्टन्य हैं । माप० 
घ० सू० ( १।६।१९।२-१२ ) ने 'किन छोगों के यहाँ न्नाह्मण भोजन कर सकता हैं के त्रिपय में अपने पूर्ववर्ती दस लेछकों 
के मत प्रकोशित किये हैँ। हमने ऊपर स्थानीय रौतियों की वैधानिकता के सम्बन्ध में गौतम एवं बौघायन के मतों पर 
प्रकाश डाक दिया हैं। मनु ने चार ऋषियों के तीन मत इस विषय में प्रकाशित किये हूँ. जो उप्त ब्राह्मण की स्थिति से 
: सम्बन्धित हैं जो छूद्रा त्ते विवाह करता है या उससे पुत्र या संतान उत्पत्त करता है। बौघा० घ० सू० (१॥८।२), मनु 
हट (३॥१३), विष्णु० (२४।१।४), पारस्कर० (१४) एवं वशस्चिष्ठ (१२५) ने व्यक्त किया है कि ब्राह्मण छोग शूद्र पत्नी 
कर सकते हैं, किल्तु याज्ञ० ( १॥५६ ) ने इसका विरोध किया हैं और कहा हूँ कि मेरा ऐसा मत नहीं है । इन स्थितियों 










१४२. त॒ हि प्रत्यक्षश्रुतिविहितस्य स्मृत्या बाघों स्याय्य: | मेघा (मनु ४।१७६) तेन वेदविशद्धाया स्मृतैर्बाघ इति स्थिति: । 
विक्वरूप (पृ० २६, याज्ञ० १७) । 


ह्मृतिषों फी द्विथिधा में शिष्टाचार एवं तक का अनुसरण ९७१ 


में मष्यकाल के निबन्‍्धोँ और टीकाकारों को बाघ्य होकर व्याक्ष्या द्वारा नियम प्रतिपादित करने पड़ें। बहुत पहले एक 
बात प्रतिपादित की जा चुकी थी कि जब दो ह्मृति-वचनों में विरोध हो तो पशिष्ठों के व्यवहार पर आधारित तर्क को 
अधिक बल देना चाहिये (याज्ञ० २९१) ।३ “मिताक्षरा' ने कहा है कि ऐप्ती स्थिति में ऐसा समझना चाहिये कि 
एक स्मृति-वचन सामान्य नियम देता है तो दूसरा स्मृति वचन विदिष्ट नियम, जो सामान्य नियम्र की अपेक्षा अच्छा 
समझा जाता है, या ऐसा समझता चाहिये कि वह स्मृति-वचन भिन्‍न परिस्थितियों से सम्बन्धित हैं या अन्तिम रूप में 
झ्ते विकल्प रूप में लेता चाहिये । कित्तु इन निष्कर्षों तक पहुँचने में शिष्टों के आचारों का अनुसरण करना चाहिये, जो 
फिसी भियम को मान्यता देते हैं, किसी को छोड़ देते हैं या उसकी चिन्ता नहीं करते, बुहस्पति का कथन है--“किसी 
विवाद के निर्णय में केवल्ल झ्षास्त्रों पर निर्मर नहीं रहता चाहिये, क्‍योंकि निर्णय में तर्क के अभाव से घ॒र्म की हानि 
होतो है ।”१४ नारद (१।४०) ने 'मिताक्षरा' के समान हीं कहा है--जब घमममशास्त्र के बचनों में विरोध हो तो ऐस्ता 
घोषित हुआ है कि (छप्त स्थिति में) तर्क का सहारा लेता चाहिये। क्योंकि छोक-व्यबह्ार (शिष्टों का आचरण) 
बलवान होता हैं और उनसे घर्म॑ (स्मृति-बचन) अपेक्षाकृत दुर्बक पड़ जाता हैं (अयबा उतसे घर्मं का उचित ज्ञान हो 
जाता है) ।” निष्कर्ष यह हैं कि जब झाप्त्तरीय नियम संफीर्ण सिद्ध हों जायें या जब वे प्रगतिशीर समाज के मतों की 
पंगति में न बैठ सकें तो शिष्टों के वचन को प्रामाणिकता मिलती चाहिये । 
एक नियम ऐसा भी था कि जब घर्मशास्त्र एवं अर्थशास्त्र के नियमों में बिरोध पड़ जाये तो प्रथम को अधिक 
बल या प्रामाणिकता मिलती चाहिये औौर दूसरे को तिरस्कृत कर देना चाहिए ।”' देखिये आप० घ० सू० (१॥९।२४। 
२३); याज्ञ० (२।२१); नारद (१॥३९) एवं कात्यायन (२०) । अर्थश्ञासत्र के तियमों का सम्बन्ध छोकिक उदृुदेशयों को 
पूति से है और घर्मशास्त्र के नियम थदृष्टार्थ हैं, अर्थात्‌ उनसे पारछौकिक फल प्राप्त होते हैं, अतः आछण्यात्मिक दृष्टि- 
कोण से उस्ते अपेक्षाकृत अधिक महत्ता प्राप्त है । 
स्मृतियां के विरोध के समाघान के छिए कई प्रकार की विधियाँ प्रतिपादित हुई हैं । बृहस्पति का कथन हैं--- 
“मनुस्मृति को प्रमुखता या प्रबानता प्राप्त है, क्योंकि वह वेदार्थ उपस्थित करती है (मर्थात्‌ वेदों के वचनों के अर्थ को 
एकत्र करती है); वह स्मृति जो मनु के अर्थ के विपरीत हैँ अच्छी तहीं मानी जाती अर्थात्‌ उसे भ्रह्नंस्ता नहीं मिलती ॥ "५ 
यही बात अंगिरा ने भी कही हैं। “मिताक्षरा' (याज्ञ० ३।३००) ने मनुस्मृति आदि को “महास्मृति' की संज्ञा दी है | 


अनन्त“ 8. न्‍यीनय२५७ण०णथय७»«नन- ना पममन, 


१३. स्मृत्योविरोधे न्‍्यायस्तु बलवान व्यवहारतः । याज्ञ० (२२१) । 

१४, न्‍्यायमतालोचयतों दोषमाह बृहस्पतिः | केवल शाघ्त्रमाशित्य न कर्तव्यों हि. निर्णय: । युक्षितहीने विचारे तु धर्म 
हानि: प्रजायतें ॥ व्य० मयुख्ध (पृ० ७); परा० मा० (३, पृु० ३९); वज्य० मातुका (पु० २८१); स्मृतिच० (३, 
पृ० २४); व्य० प्र० (पृ० १३); धर्मक्षास्त्रविरोधे तु युक्तियुकतों विधि: घ्मृत:। व्यवहारों हि बलवान्‌ धर्मस्तेनाव* 
हीयतें | नारद (१।४०) | व्य० मातुका (पु० २८२) के मत से 'युकिति का अर्य हैं छोकग्पवहार । और देखिये 
व्यवहारतत्त्व (पु० १९९); घर्मशास्त्र योस्तु विरोधे छोकव्यवहार एवादरणीय अवहीयते अवगम्पते, हि 
गताचित्यस्माद्धातोः । 

१५, यत्न विप्रतिपतिः स्पाड्र्मशास्त्रार्यझास्त्रयों: । अर्थशास्त्रोक्तमृत्सज्य धर्मशास्त्रोक्‍्तमाचरेत्‌ ॥ नारद (१।३९); मेघा० 
(मनु ७॥१) । 

१६. वेदार्थोपनिबद्ध (न्दघु ?) त्वात्‌ प्राघान्यं हि मनो: स्मृतम्‌ । मन्‍्वर्थनिपरीता तु या स्मृति: स्रा न दास्यते ॥ तावच्छा- 
स्वाणि छोभन्ते तर्वव्याकरणानि थे । धर्माथ॑मोक्षोपदेष्टा मनुर्यावन्‍न दृस्यतें-॥ बुह० (कुल्टुक, मनु ११) । भोर 
देखिये अपरार्क (पृ० ६२८), स्मृतिच० (१, पृ० ६ पुव॑ ७) । 





९७२ घर्मदास्त्र का इतिहास 


कुछ लेखकों ने बैंदिक वचन उदुधुत किया है--मनु ने जो कुछ कहा है वह, वास्तव में, मेंपज (औपध) है । यहाँ मनु । 
को (मनुस्मृति के छेखक मनु फो) वेदों में उल्छिल्लित मनु के समतुरूप माता गया है |!” किन्तु इससे अधिक सहायता 
नहीं प्राप्त होती । अतः एफ अन्य दृष्टिकोण उपस्थित किया गया कि कुछ काछों में आचार के कुछ विश्विष्ट नियम , 
तथा कुछ विघ्षिष्ट स्मृतियाँ विशिष्ट प्रामाणिकता रखती हैं। मनु (१८५०-८६ र द्षान्तिपर्व २३२॥२७-२८  पराक्षर 
१।२२-२३ *« बुह॒त्पराश्षर १, पु० ५५) ते स्वयं कहा है कि किसी प्रचलित युग के विषय (या चिभिन्‍न युगों के विषय) 
में घर्मो की गति विभिन्‍न है, यंथा--कृत (सत्य) में तप प्रमुखतम धर्म था, शन्षेता में ज्ञान, हापर में यज्ञ और कलहि में 
दान प्रमुल्ततम घर्म है। इसका केवल तात्पर्य यह है कि किसी विशिष्ट युग में कोई विशिष्ट घर्म महत्त्वपूर्ण माना जाता. 
है। किन्तु इसका अर्थ यह नहीं है कि एक युग का विश्विष्ट धर्म दूसरे युग में वजित है। पराशर (१॥२४ 5 बृहत्पराशर 
१, पु० ५५) ने घोषित किया हैं कि कृतमुग में मनु हारा उद्घोषित नियम माने जाते थे ओर इसी प्रकार ज्ेतायुग में 
गौतम द्वारा, धापर युग में प्ंख-लिखित हारा एवं कछियुग में पराद्र द्वारा उबृधोषित धर्मों को मान्यता मिक्की है | 
इस दृष्टिकोण से भी कठिनाइयाँ दूर नहों होती, बयोंकि मष्यकाछ के निवन्धों एवं टोक़ाओं से पत्ता चलता है कि 
पराक्षर द्वारा जो उद्घोषित अयवा आज्ञापित किया गया था उत्ते छोगों ने या तो निनन्‍्ध समझना अथवा मान्यता न दी । 
स्मृतियों की बहुत-सी व्यवस्थाएँ इसी कारण से कलिवज्य॑ (कलछियुग में बजित) ठहरा दी गयीं और यह कहा गया कि 
जो झृत्य किसी समय शास्त्रों द्वारा व्यवध्यित अथबा अनुमोदित था, वहू अब मान्य नहीं हो सकता, विज्येषतः जब कि 
बहु छोगों की दृष्टि में निन्‍्ध सिद्ध हों और उससे स्वर्ग की प्राप्तिन हो। यही वचन याज्ञण (१।१५), बुहत्नार- 
दीयपुराण (२४।१२), मनु (४७६); विष्णु (७१।८४-८५), विष्णुपुराण (३।११॥७), शुक्र (३६४) एवं वाहंस्पत्ययूभ 
(५१६) ने भी कहा है। और देखिये इस खंड का अण्याय २७॥ 'मिताक्षरा ने उपयवत बचनों को कुछ ह्षत्यों के 
बजित करने के लिए (यद्यपि वे प्राचीनकाल में विहित ठहराये गये थे) प्रमाणस्वरूप माना है (याज्० २।११७ एवं 
३।१८) | व्यवहारप्रकाष्ठ (पृ० ४४२) आभादि में भी यही बात कही गयी है । किन्तु, ज्याब्या की ऐसी विधियाँ भी 
कुछ विवादों के विषय में व्यर्थ सिद्ध होती हैं । किसो की मृत्यु पर क्षत्रियों भादि के लिए सूतक की अवधियों के विषय 
में ध्मृतिवचनों में मतैक्य नहीं है और उनमें इतना विरोध है कि महान्‌ लेखक विज्ञानेश्वर (याज्ञ० ३॥।२२) को कहना 
पढ़ा कि वे इस विषय में स्मृतिबचनों के अनुरूप कोई विधिवत व्यास्या नहीं दे सकेंगे, क्योंकि शिष्टों के बचनों के 
भर्तैक्प के अभाव में (बहुत से शिष्ट उन बचनों से भिन्‍नता के कारण सहमत नहीं हैं) ऐसा कहना व्यर्थ हैं। ऐसी ही 
कठिनाई में विश्वरूप (याज्ष० ३।३०) भी पड़ गये हैं । टोकाकारों (साघव, परा० मा० १॥१, प० ८४ शादि) ने ऐसा 
कहा हैं कि साधारण छोग परिश्रमसाष्य घार्मिक कृत्यों (जिन्हें करने के छिए कठिन से कठिन नियम प्रतिपादित हैं) को 
अपेक्षा सरक्ठ नियमों की ओर दौड़ते हैं ।? 


१७, श्रुतिर॒पि यदै कि व मनुरबदत्तद्‌ मेषजम्‌ । ह्मृतिमुक्ताफल (जर्णाअम, पु० ६) । यह वचन तै० सं० (२।२॥१०।२) 
एबं काठक (११॥५) में पाया जाता है | 

१८. कृते तु मानवो घर्मस्जेतायां गौतमः स्मृतः | द्वापरे धांखलिखितः कली पाराश्चरः ह्मृतः॥ पराधघार (१।२४; स्मृतिः 
चं० १, पु० ११; आचाररत्न पू० १२) | 

अब ९. परित्यजेदर्थकामों घर्मपीडाकरों नृप। घर्ममष्यसुल्लोदर्क लोकविद्विष्टमेव च।। विष्णुपुराण (३॥२७); घेर्मम्रपि 
छोफविक्रुष्टे न कुर्यातु छोकविरद्ध नाचरेत्‌ । बाहस्पत्यसूत्र (११६) 

२०, अतः कछो प्राणिनां प्रयाप्तताष्ये घ्॒में प्रवुत्यतृम्भवात्‌ सुकरो घर्मोश्च बुभुत्सित:॥ परा० मा० (१, भाग १, 
घू० ८४) । 





वंधिक और वेदयबाहा स्मति तथा पुशणों के प्रभाण का विचार ९७१ 


कुछ विषयों में ऐसी व्यवस्था दी गयी थी कि जहाँ स्मृतियों में विरोध हो तो बहुमत को मान्यता देनी चाहिये । 
गोमिलह्मृति (३३१४८-१४९) ने कहा है कि जहाँ (स्मृतियों के) बचनों में धिरोष हो, प्रामाणिकता उसी को मिलनी 
“चाहिये जो स्मृतिबचनों के बहुमत से समधित हो, किन्तु जहाँ दो वचन समान रूप से प्रामाणिक हों, वहाँ तर्क का 
सहारा छेना चाहिये ।*” 'मेघातियि' (मनु ३।२९ एवं ११॥२१६), 'मिताक्षरा' (याज्ञ० ३।३२५), 'स्मृतिचं०” (१ पृ० ५), 
अपरार्की (पु० १०५३), 'मदनपारिजात” (पु० ११ एवं ९१) आादि के मत से सभी ह्मृतियाँ शास्त्र की संज्ञा पाती हैँ 
और जब एक ही विषय पर कुछ ह्मृतिवचनों में विरोध हो तो वहाँ विकल्प होता है और जब कोई बिरोध न हो तो 
सभी स्मृतियों के समो नियम उस विषय में प्रयक्‍त होते हैं। यह कथन 'सर्वशाख्वाप्रत्ययत्याय' या 'झाखान्तराधिकरण 
तामक सिद्धान्त पर आधारित हैं (देखिये जैमिनि २।४।९ मऔौर उस पर छबर का भाष्य) | 


ऐसा कहा गया है कि पापण्ड सम्प्रदायों के ग्रन्थों का परित्याग होना चाहिये । मनु उन्हें स्मृतियों के नाम से 
ही पुकारते हैं, किन्तु वें वेंदवाह्म (वैदिक मान्यता के बाहर वाछी) कहलाती हैं। मनु (१२।९५) ने घोषित किया है-- 
“बेदबाह्य स्मृतियाँ एवं सभी अन्य झूठे छथबा तर्कहीन मत मृत्यु के उपरान्त निष्फक्त माने गये हैं, क्‍योंकि वें तमोनिष्ठ 
भ्रथवा ध्षज्षान पर आधारित हैं।”** व्रेदान्तसूच्त (२।१।१) में भी स्मृति” दाब्द सांद्यवर्शन-सम्बन्धी ग्रन्यों के ;छिए 
अयुक्‍तत किया गया है। तन्त्रवातिक (पृ० १५५) का कथन है कि बौद्ध तथा अत्य नाह्तिक सम्प्रदाय अपने सिद्धान्तों को 
वेद पर आधारित नहीं मानते, यह दुष्ट पुत्र द्वारा माता-पिता के प्रति व्यकत्त घुणा के समान है; उनमें (उनके ग्रस्यों में) 
जो व्यवस्याएँ प्रतिपादित हैं, वे चौदह विद्याओं के विरोघ में पायी जाती हैं । केवल कुछ बिययों में, यथा इन्द्रिय-निग्रह, 
दान आदि से सम्बन्धित उक्षितयों में समानता है| वें सब बुद्ध के समान ऐसे छोगों द्वारा प्रतिपादित हूँ, जिन्होंने वेदमार्ग 
का परित्याग किया था और वेदविरोधी हो गये ये, वें ऐसे छोगों के लिए प्रतिपादित हुईं घीं जो तीनों वेदों के बाहर थे 
ओऔर अधिकांश में छूद्र थे या ऐसे थे जो चारों बर्णों गौर आश्रमों के अन्तर्गत नहीं परिगणित होते थे। “मंघातिथि' 
(२।६) ने कुमारिल के इस कथन को स्वीकृत कर कहा है कि शाक्य, भोजक एवं क्षपणक लोग वेद को प्रमाण नहीं 
मानते, और उद्घोष करते हैं कि बेद भ्प्रामाणिक हैं और उसके विरोध में प्षिद्धान्त बघारते हैं। चतुविज्ञतिमत का 
क्न हैं कि अहंत्‌ ( जिन ), चार्वाक एवं बौदों के वबनों का परित्याग करना चाहिये क्‍योंकि ये विप्रछम्भक 
(क्वामक) हैँ ।*3 
अब हम ह्मृतियों एवं पुराणों के विरोध के प्रदन पर विचार करेंगे । हमने इस महामप्रन्य के खंड के २, अध्याय १ 
में दिखकाया है कि पुराण धर्मशास्त्र सम्बन्धी विषयों से सम्पुषत हैँ, अर्थात्‌ पुराणों में धर्मशास्त्र सम्बन्धी बातों की 
बहुछाता पायी जाती है । सूत्रों एवं आरम्भिक स्मृतियों ने पुराणों को धर्म का मूक नहीं माना है, यद्यपि गोतम (११॥१५) 


२१. झल्पानां यो विधातः स्पात्स बाघों बहुभिः ह्मृतः ॥ प्राणसंभित (प्राण?) इत्यादि वासिष्ठं बाधित यया। विरोधों 
यत्र वाक्‍्यानां प्रामाण्यं तत्र भूयसाम्‌ | तुल्यप्रमाणकत्वे तु न्याय एवं (एव?) प्रकीत्तित: | | गोमिलस्मृति (३॥१४८- 
१४०) और देखिये वस्तिष्ठ (११।५७, जहाँ वैद्प ब्रह्मचारों के वंड को छल्बाई के विपय में कहा गया है) एवं 
मछमासतत्त्व (पु० ७६७) । 

२२. यो वेदबाह्मा: स्मृतयों याइच काइच कुदुष्टप: | सर्वाह्ता निष्फल्नाः प्रेत्म तमोनिष्ठा हिं ता; ह्मृता: ॥ मनु (१३।९४) 
एवं तंत्रवात्तिक (जै० १।३।५, पु० १९६) | 

२३, भर्हच्चार्वाकवाक्यानि बोद्भादिपठितानि च॥ विप्रकृम्मकवाक्‍्याति तानि सर्वाणि वर्जपेत्‌ ॥ चतुविश्वतिम्रत (स्मृतिच० 
वर्णा्रम, पु० ७; ह्मतिच० १, पृ० ५) | 





श्ज्ड धर्मशषास्त्र का इतिहास 


एवं याश० (१३) ने पुराणों को ऐसे ग्रन्थों की कोटि में गिना है जिनसे राजा या अन्य कोई घर्म-जश्ञान प्राप्त कर सकता 
है, आप» घ० सू० (१॥६।१९।१३, १॥१०२९।८ एवं २।९१२३॥३) ने एक पुराण से उद्धरण दिये हैं और एक स्थान 
(९।९।२४।६) पर भविष्यपुराण का नाम लिया है। यह विचारणीय है कि आपस्तम्ब द्वारा पुराणों के उद्घुत कुछ मत « 
फुल्षिवर्ण्य नामक परिष्छेद में दिये गये मतों के विरोध में हैं और ऐसा कहा जाता है कि वें मध्यकाछ के निबन्धों में 
आदित्यपुराण से छिये गये हैं । हमने गत अध्याय में देख लिया है कि तन्त्रवातिक ने पुराणों, मनुस्मृति एवं इतिहास को 
पूरे भारतवर्ष में सार्वजनोन माना है। जब फि मनु ऐसा कहते हैं कि स्मृति धर्म का मूछ है तो उनके कहने का यह तात्यय 
नहीं है कि ह्मृति के अन्तर्गत पुराण भी सम्मिलित हैं (मनु २१०)। मनु (३॥२३२) एवं याज्ञ० (३।१८९) से 'पुरा- 
णानि' छाब्द प्रयुक्त किया है जो स्पष्टतः बहुबचन में है। अतः स्पष्ट है कि स्मृतियों को बहुत-से पुराणों के विषय में 
जानकारी थी | मेघातिथि ने टिप्पणी दो है फि उतका प्रणयन व्याप्त ढ़ारा हुआ था और उन्होंने संतार की झ्ृष्टि आदि 
के विषय में वर्णन किया है । स्त्रीपर्व (१३॥२) ने भी बहुवचन का प्रयोग किया है ओर स्वर्गारोहणपर्व (५॥५६।४७) 
ने क्ुष्ण-द्वपायन ( व्यास ) को अठारह पुराणों का प्रणेता माना है। आदिपर्व (१॥२९३-२९४) का कथन है कि इतिहास 
और पुराण ( के अध्ययन ) में वेद को समृद्ध करना चाहिये जौर वेद उस मनुष्य से भय खाता है जिप्तका ज्ञान अल्प होता 
है ( यह मेरी हानि करेगा * मामयं प्रहरिष्पति) । “भागवतपुराण” (१।४।२५) के मत से स्त्रियों, शूद्रों एवं केवछ जन्म से 
ज्ञात होने वाले ब्राह्मणों (ऐसे श्राह्मण जो वेद नहीं पढ़ते और केवछ ब्राह्मणकुछ में जन्म छेने के कारण ब्राह्मण कहे 
जाते है) पर ब्यास ने कृपा करके महामारत का प्रणयन किया ।*४ यही बात पुराणों के प्रणयन के उद्देशय के विषय में भी 
कही जा सकती है । दक्षस्मृति (२।६९) ने कहा है कि इतिहास और पुराण का पाठ दिन (आठ भागों में विभाजित) के 
छठे एवं सातवें माग में करना चाहिये ।*" ओऔछ्यनसस्मृति ( ३, पृष्ठ ५१५, जीवानम्द) ने वेदाष्ययन के छिए उत्सर्जन के 
उपराज्त माघ मास से लेकर प्रत्येक मास के छुक्ल पक्ष को उचित माना है और इसी प्रकार वेदांगों ओर पुराण के 
अध्ययन के लिए क्रृष्ण पक्ष की व्यवस्था दी है । 


ऐसा छगता है कि उपस्थित पुराणों में कुछ ईसा की आरम्भिक छाताब्दियों में ही प्रणीत हो चुके थे 
ओऔर प्रारम्मिक काछ से ही उनमें घर्मशास्त्रीय विषय पाये जाते रहे हैं। हम भागे चलकर प्रुराणधर्म के विषय 
में एक पृथक्‌ अध्याय लिखेंगे । क्रमदः कुछ शताब्दियों के अन्तर्गत ही पुराण मति विख्यात हो गये, वेद तथा प्रारम्भिक 
स्मृतियों द्वारा व्यवध्यित कुछ मौछिक कृत्य अप्रचछित हो गये और नये प्रकार की पूजा विधियाँ एवं कृत्य पुराणों 
द्वारा व्यवस्यित होकर जनसाघारण में फैछते छगे | व्यास-स्मृति (१४) एवं संग्रह का कथन हैं कि स्मृति एवं 
पुराण के विरोध में ह्मृति को वरीयता मिलनी चाहिये ।*५ अपरार्क (पु० ९) ने उद्धरण देकर कहा है कि वहीं घर्म 


परम घर्म है जो वेद से समझा जाता है और घह घर्म मवर (जो वर न हो), निकृष्ठ (अप्रधान) धर्म है जो पुराणों भादि 


२४, स्त्रीणुद्द्विजबंधूनां त्रयी त!झुतिगोचरा । इति भारतमाह्यात॑ कृपया मुनिना कृतम्‌ ॥ मागवत (१।४।२५); तेनोकत॑ 
सात्वतं तंत्र यज्ज्ञात्वा मुक्तिमाग्मवेत्‌ । यत्र स्थरोशुद्वदासानां संस्कारों वैष्णयों मतः॥ देखिये परिभाषा-प्रकाश 
(पृ० २४) 

२५. इतिहासपुराणा््ों: वष्ठसप्तमकौ नयेत्‌ । दक्ष (२।६९, अपरार्क पु० १५७) । 

२६, श्रतिह्मृतिपुराणानां विरोधों यत्र वृष्यते। तत्र श्रौत॑ प्रमाण स्थात्‌ तयोदघे स्मृतिर्वरा ॥ व्यास (१॥४); श्रुत्तिस्मृति 

. प्रस्परम्‌ । पूर्व पूर्व बल्ीयः स्यादिति न्यायविदों विदुः॥ संग्रह (स्मृतिमुक्ताफल, वर्णाश्रम 


पुराण, स्मृति और आचार की पारस्परिक वरिष्ठता का विचार ९७५ 


में उद्घोषित है (देखिये परिभाषाप्रकाक्ष, पु० २९ एवं क्ृत्यरत्नाकर; पृ० ३९) | अपरार्फ ( पृ० १५ ) ने आगे चकछ 
कर कहा है कि भविष्यत्पुराण के अनुसार पुराण व्यामिक्न ( मिश्चित, शुद्ध वैदिक रूप में नहीं ) धर्म उद्घोषित करते 


० हैं २७ 


पुराणों की प्रामाणिकता के विषय में मण्य काल के छेखकों में मतभेद हैं। मित्र भिश्र ने ( याज्ञ ० २।२१ की 
टीका में) कहा है कि घ॒र्मश्षासत्र ( आर्थात्‌ स्मृति ) पुराण से अधिक प्रामाणिक नहीं है। अतः स्मृतिबचन एवं पुराण के 
” विरोध में तर्क का उसी प्रकार जाश्रय लेता चाहिये जिस प्रकार॑ दो स्मृतियों का विरोध होने पर लिया जाता है | किन्तु 
दूसरी ओर व्यवहास्मयूख” ने मनु (६।१२६) एवं देवल का ह॒वाछा देते हुए कहा है कि स्मृतिवच्नन के विरोध में 
पुराणबचन का त्याग होना चाहिये औौर यह भी कहा है कि पौराणिक रीतियों में बहुत-सी स्मृति-विशेधी रीतियाँ पायो 
जाती हैं ( मनु एवं देवक ने जुड़वाँ बच्चों में पहले उत्पन्त होनेवाक्ते बच्चें को ज्येष्ठ घोषित किया है, किन्तु भागवत 
पुराण ने उसको जो बाद को उत्पन्त होता है, ज्येष्ठ घोषित किया है ) देखिये “व्यवहारमय्च (पृ० ९७, ९८) गौर 
'राजनी तिप्रकाश' ( पु० ३७, ३९) जो मित्र मिश्र द्वारा विरचित है । िर्णयसिन्धु' ( ३, पु० २५१ ) ने भी यही बात 
कही है । पुराणों के प्रति पश्चात्काछीन या मध्यकाछीन केखकों की श्रद्धा इस सीमा तक बढ़ गयी कि उन्होंने पुराणों 
में उल्लिखित भविष्यवाणियों पर निर्मर रहना आरम्भ कर दिया । पुराणों में आया है कि कलियुग में चारों वर्ण 
अन्तद्वित हो जायेंगे, केबल ब्राह्मण एवं शुद्ध वर्तमान रहेंगे, अर्थात्‌ क्षत्रिय एवं वेश्म का अस्तित्व समाप्त हो जायगा; 
यद्यपि मनु, याज्षवल्वप, पराशंर आदि ह्मृतिकारों एवं विज्ञानेश्वर ( मिताक्षरा के लेखक ) भादि टोकाकारों ने कहा है 
कि कलियुग में भी चारों वर्ण पाये जाते हैं ।* देखिये इस ग्रन्थ का खंड २, अध्याय ७, जहाँ पर कलियुग में क्षत्रियों 
के झघ्तित्व के विषय पर प्रकाश डाला गया है । 


अब हम स्पमृतियों एवं परम्पराओं के विरोध की चर्चा करेंगे। वसिष्ठ (१।५) एवं याज्ञ० (१७) के बचनों 
पर आधारित सामान्य नियम, जो मिताक्षरा ( याज्ञ० १।७ एवं २।११७ ), स्मृतिचन्द्रिका ( २, पृू० २६६ ), कुल्छक 
( मनु १।२० ) एवं अन्यों द्वारा समथित है, यह है हि स्मृति छ लिष्टों की रीतियों से अपेक्षाकृत अधिक प्रामाणिक है। 


२७, अतः स परमो धर्मों यो वेंदादधिगम्यते । अवरः स तु विज्ञयों यः पुराणादिष स्मृतः ॥ व्यास ( अपरार्क पुृ० ९; परि- 
भाषाप्रकाश पु० २९ एवं क्ृत्यरत्नाकर पु० ३९ )। एवं प्रतिष्ठामामपि पुराणायुवतैवेतिकर्त्तव्यता प्राह्मा नान्‍या। 
तेषामेंव व्यामिश्रघर्मप्रमाणत्वेन भविष्पपुराणे परिन्नातत्वातु । अपरार्क पृ० १५ | 

२८. यदि हम आधुनिक भारतीय समाज की व्यावहारिक गतिविधियों की सम्यक्‌ समीक्षा करें तथा उन पर पड़े गम्भीर 
विदेशी संसकृतिविषयक परिवर्तन-प्रभावों की परतों का मनोवैज्ञानिक विश्लेषण करें, तो छाताब्दियों पूर्व पुराणों में 
कही गयी बातों की सत्यता अपने जाप अभिव्यक्त हो जायगी। क्षत्रियों एवं वैशक्ष्यों के जाति-कुछघर्म आज ब्राह्मणों 
द्वारा भी यथावत्‌ सम्पादित हो रहे हैँ । आज का ब्राह्मण अधवा शाद खेती-वारी, व्यापार, युद्ध, पठ्त-पाठन आदि 
कार्य कर रहा है; पुरानी सभी अर्थ-धर्म-सम्बन्धी प्रवत्तियाँ विजुप्त हो गयी हैं। प्राचीन समाजब्यवस्या छुप्त हो 
गयी है । अतः उसका महत्व केवक भावनागत रह गया है । आज के तथाकथित सभी वर्णों के धर्माचारों में उछट- 
फेर हो गया है; जो था, आज नहीं है, «जो, था माज प्रकट|हो गया है । सभी जाति के छोग सभी कर्म करने लग 
गये. हैँ । (--अनुवादक) 


कफ 





९७६ घममद्ास्त्र का इतिहास 


फिन्तु प्रारम्मिक काछ से ही मत-विपर्यय-सम्बन्धी उधितर्या पायी जाती रही हैं । विष्वरूप (याज्ञ ० ३।२५०) ने कहा 
है कि स्मृतियों के अर्थ का अनुसरण तभी करना चाहिये जब कि वहु आर्यावर्त में रहने वाले द्विष्टों के निद्चिचत व्यवहार 
फी संगति में बैठ सके | मेघातिथि (मनु ४।१७६) ने संकेत किया है कि नियोग गौतम (१८।४-१४), याज्ष० (१।६८- ' 
६९) एवं वसिष्ठ (१७।५६-६५) की ह॒मृतियों हारा आाज्ञापित एवं अनुमोदित है, किन्तु छोगों द्वारा निनन्‍्य होने के कारण 
यह व्यवहुत्त नहीं होता । इससे यह सिद्धान्त स्थापित किया जा सकता है कि स्मृतियों को (श्रुतियों को भी) व्यवस्थाएँ 
नहीं भी मानी जा सकतीं और छोगों द्वारा आग्रह॒पूर्वक निन्‍य होने के कारण वे बलजित भी हो सकती हैं । भागे के कलि- « 
वर्ज्प नापक अध्याय में इस पर अधिक प्रकाश डाला जायगा | 'मेघातिथि' (मनु २।१०) जैसे टीकाकारों ने तो यहाँ तक 
कह डाछा है कि “'घर्मदास्त्र वह है जो घर्म-प्राष्ति के लिए व्यवस्था देता है, स्मृति वह है जिससे कर्तव्य-सम्बन्धी घर्म 
का ज्ञान प्राप्त किया जाता है । अतः शिष्टाचार भी स्मृतिहुँ। स्वयं स्मृतियों ने अपने काछों में प्रचलित छोकन्यव- 
हारों को संगृहीत किया है, जैसा कि मनु (१।१०७) ने घोषित किया है--“इस ग्रंथ में घर्म का विवेचन हुआ है भौर 
कर्मों के गुणदोष का तथा चारों वर्णों की प्राचोन परम्पराओं एवं रीतियों का विवेचन हुआ है ॥** प्रनु (१॥१०८) ने 
आगे जोड़ा है--' आचार (परम्पराएं और रीतियाँ) परम घर्म है, और इसी प्रकार वेद भौर स्मृति में उदघोषित व्यव- 
हार (घर्म) परम घ॒र्मं है, अतः अप॑ते कल्याण की इच्छा रखनेवाक्ले द्विजों को सप्रयास उनका पालन करना चाहिये |”? 
आधुनिक न्यायाक्षयों ने परम्पराओं की जनुल्लंघनीयता पर बल देने के लिए मनु फे इस वचन को आधार 
माना है । इसलिए आवद्यक हो जाता है कि हम मनु के इस वचन का वास्तविक आर्थ समझ ले । हम इसे दो प्रकार 
से समझ सकते हैं--(१) “आचार छाब्द के दो विश्ेषण 'श्रुत्युक्त' एवं 'स्मार्त' हो सकते हैं और दइल्तोक का प्रथम 
पाद घोषित करता है कि वेद या ह्मृति से घोषित झाचार परम घर्म है (यह जर्थ मनु के अधिकांश टीकाकारों ने छिया 
है। | (२) 'आचार' तथा श्रुति एवं, स्मृति में उद्घोधित अन्य आचार परम घर्म हैं (यहाँ पर इछोक के प्रधम पाद 
में तीन प्रकार के आचारों की ओर संकेत किया गया हैं, जैसा कि गोविन्दराज एवं नन्‍्दन ने किया है) यदि हम इस 
इछतोक के पूर्व के और इसके बाद के इलोकों (जो ्राचार की प्रशंसा में लिखे गये हैं) पर ध्यान दें तो उपयुक्त दूसरा 
अर्थ भधिक ह्वाभाविक एवं संगत लगता है और आजकक्क के निर्णीत्त विवादों द्वारा गृहीत है। अनुकझासन० (१४१। 
६५) एवं शान्ति० (३५४।६) ते स्पष्ट रूप से कहा है कि घर्म तीन प्रकार का होता है; (१) बेंदोक्त, 
(२) स्मृतिघोषित एवं (३) छ्िष्टाचार । सुमन्तु ने घोषणा की है कि कुलक्रमागत आचार को शास्त्रानुमोदित व्यवस्थाओं 
की अपेक्षा अधिक वरोयता मिलनी चाहिये (स्मृतिमुक्ताफल, वर्णाश्षम पृ० ७)। कूर्मपुराण (उत्तरार्ध १५॥१९) 
नें, छगता है, उपयुक्त दूसरी व्याह्या को उचित माना है, क्‍योंकि उसमें आया है--“उस आचार का पालन करना 
चाहिये जो श्रुति एवं स्मृति से घोषित हैं और जिसका दधिष्ट छोग सम्पक्‌ू आचरण करते हूँ।” “आचार' 
धब्द का वास्तविक अर्थ विभिन्‍न कालों में परिवर्तित होता रहा है और टोकाकारों ने भी इसे कई ढंग 
से समझा है । भारम्भिक कालछ में भी, जैसा कि त्तै० उ०, गौतम (२८४८ एवं ५१), बौ० घ० यू० (१॥१४-९) 





२६, अस्मिन्‌ घर्मोडखिलेनोक्तो गुणदोषोंच कर्मणाम्‌ | चतुर्णामपि वर्णानामाचारकद्चैव प्ाइवतः ॥ मनु (१॥१०७)। 
इसकी व्यारूया में मेघातिथि कहते हैं--- क्षाह्वतों वृद्धपरम्परया, नेदानीन्तनः: प्रवत्तितः । 

३०. आचार: परमो धर्म: श्रुत्यक्तः स्मार्त एव च । तस्मादस्मिन्‌ सदा युक्‍तो नित्य स्पादात्मवान्‌ द्विजः ॥ मनु (१।१०८) 

हा अनुणा० १० (१४१।६५)--वेदोक्तः परमो धर्मः स्मृतिशाह्त्रगतोपर: छ्षिष्टाचीर्ण: परः प्रोक्‍्तस्त्रयों धर्माः 

सुतातता: ॥ एवं झान्ति० (२५६।३) ....सदाचार: स्मृतिवेंदस्त्रिविष घर्मलक्षणम्‌ । 


ह्मृति की अपेक्षा आाचारों, रीतियों की विशेषता पछछ 


मनु ( १२।१०८-१०९) एवं वस्तिष्ठ (१।॥६) द्वारा प्रदर्शित है, आचार वह माना गया है जो उत्तम चरित्र वाले 
एवं स्वार्थ-रहित श्षिष्टों एवं ब्राह्मणों द्वारा उद्घोषित एवं पाक्तित होता रहा है। मेघातिथि (मनु २।६) का कथन 
है कि वेदज्ञ शिष्टों का आचार जनुल्लंघनीय होता है । क्रमशः प्रत्येक दुष्टार्थरहित रीति काछान्तर में अनुल्लंघतीय 
समझी जाने ऊगी और अन्त में शाद्रों, प्रतिलोग जातियाँ एवं वर्णसंकर श्षाखाओं की रीतियाँ राजा द्वारा विज्ञापित की 
जानें छगीं । 
स्मृतियों, टीकाओं एवं निबन्धों के मत से सम्पर्क रीतियों की विष्षिष्टताएँ पूर्ब-मीमांसा के छेल्लकों द्वारा नियमित 
विज्षिष्तताओं के समान ही हैं; अर्थात्‌ परम्पराओं एवं रीक्षियों को प्राचीन होना चाहिये, श्रुति-स्मृति के नियमों की 
विरोधी न होना चाहिये, शिष्टों द्वारा अनुमोदित होना चाहिये, उन्हें इस प्रकार व्यवस्थित होना चाहिये कि अनधि- 
फारी लोग उन्हें छू न सके, उन्हें अनैतिक नहीं होना चाहिये अथवा उनका घ्वरूप ऐप्ता नहीं होना चाहिये कि वे प्रचकछित 
मतोमावों हारा निन्‍्य ठहुरा दी जायें । अप्रचकछित परम्पराएँ त्याज्य होती हैं, जैसा कि हम कलिवर्ज्य के अध्याय में आगे 
स्फ््ट करेंगे । 
गौतम, मनु, बृहस्पति, कात्यायन गादि छेखकों के आधार पर कहा जा सकता है कि परम्पराएँ एवं रीतियाँ 
देशों (या जनपदों), पुरों एवं ग्रामों, जातियों, कुछों तथा अन्य सम्प्रदागों, यथा--गणों, श्रेणियों, संघों, नैगमों एवं वर्गों 
द्वारा व्यवस्थित, अनुमांदित अथवा मान्य होती हैं । इनके विषय में तथा गोत्रों एवं शाखाओं के रोति-रिवाजों के विषय 
में हम आगे पढ़ेंगे। अभी हम सामान्यतः परम्पराओं के विषय में ही कुछ आरम्मिक विचार उपसप्थित फरेंगे। मध्यकाक 
के घर्मशाघ्त्र केखकों ने यह स्पष्ट किया है कि प्रचक्तित स्मृति की व्यवस्थाओं के विरोध में परम्पराएं सुव्यवस्यथित रूप 
से गठित होनी चाहिये और उन्हें विशिष्ट मान्य परम्पराओं के बाहर के विषयों की सीमा से दूर रहना चाहिये, अर्थात्‌ 
समानता के आधार पर वे सीमा का अतिक्रमण कर अन्य परम्पराओं को छू नहीं सकतीं। उदाहरणार्थ, ह्मृतिच० 
(१, पु० ७१) एवं स्मृतिमुक्ताफल्त (वर्णान्षम, पृ० ३१) का कथन है कि यद्यपि किसी स्थान की परम्परा के अनुसार 
मातुछकस्पा से विवाह हो सकता है, किन्तु मौस्ती या मौसी की पुत्री से विवाह सम्बन्ध कभी नहीं हो सकता, क्‍योंकि 
प्रचछित मनोभाव इसके विरोध में है और प्रचछित मनोभाव का आदर होना ही चाहिये (मनु ४॥१७६) । इसी प्रकार 
'संस्कारकौस्तुभ” ( प० ६१३) एवं 'घर्मस्ित्धु' का कथन है कि जहाँ विवाह के लिए सर्पिड सम्बन्ध की सीमाओं को 
संकीर्ण करने के छिए स्थानीय अथवा कुछ की रीति हो, वहाँ केवल वें ही, जो उस स्थान के रहतेवाके हों या उम्र कुछ 
से सम्बन्धित हों, उस रीति का पाछन कर सकते हैं, किन्तु यदि बहु व्यक्ति, जो किसी अन्य स्थान का हो और किसी 
दूसरे कुछ का हो, इस प्रकार की सर्पिड सम्बन्ध वाली रीति का अनुसरण करे तो वह पापी ठहराया जायगा। भारत- 
वर्ष विज्ञाल देश है, अतः किसी एक स्थान का सदाचार किसी सुदूर स्थान के लिए . अनुकरणीय नहीं हो सकता (परा० 
मा० १२, पृ० ६५) । 
अब हम कुछ छाब्द देशों की परम्पराओं (रीतियों) के विषय में लिखेंगे। वैदिक काल में भी रीतियाँ कृत्य 
सम्बन्ध विस्तारों के विषय में एक दुसरी से भिन्‍न थीं। छातपषब्राह्मण (१।१।४।१३) का कथन है कि प्राचीन युर्ों में 
यजमान की पत्नी ही हृविष्कृत्‌ के लिए उठती थी, किन्तु इस (शतपथ के) काछ में पत्नी या पुरोहित वैसा करने के 
लिए उठता है। व्यवहार सम्बन्धी अन्य प्रकार की विभिन्‍नताओं के लिए भौर देखिये उसी ब्राह्मण में (१२।३।५॥१ एवं 
१२।६।१।४१) । ऐतरेय ब्राह्मण में मतों का प्रकाशन एवं उन्हीं का परित्याग दोनों वर्णित हैं (तत्‌ तथा न कुर्यात्‌' या 
(ततू तत्‌ नादुत्यम्‌' १२७, १७१, १८८, २८।१, २९५) | और वलिये तै० ब्रा० (११८, १॥३१ पृव॒॑ शाटा८ट) । 
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९७८ घमंदात्त्र का इतिहास 


गुह्म पत्रों एवं धर्मसूत्रों के काल में विभिरन देज्ञों में विवाह संबंधों एवं अस्य विषय संबंधों विभिन्‍न परम्पराएँ थीं जिनके 
विषय में हमने इस अध्याय के आरम्म में ही संकेत कर दिया है। बौघायन ने उत्तरीय और दक्षिणी लोगों के आचारों 
फा अन्तर बतछाया है। बहुत-से निबंधकारों एवं टोकाकारों ने भो उत्तरोय और दक्षिणी छोगों के विभिन्‍न आचारों पर 
प्रकाद्द डाछा है, किन्तु हम इस विधय के विस्तार में स्थानाभाव से नहीं पड़ेंगे । 

विवाह के क्षेत्र में बहुत प्राचीन काल से ही देशों एवं कुछों के आचार स्वीकृत किये गये हैं | .हमने इस अध्याय 
के आरम्भ में ही आइव० गृ० सूत्र (१॥७१-२) का उल्लेज्न कर दिया है। एस गुह्यसूत्र के टीकाकार हरदत एवं नारायण. 
ने वर्णन किया है फि कुछ देझ्षों में विवाह के उपरान्त हो पति-पत्नी में श्रीर-संबंध स्थापित हो जाता है, किन्तु इस 
गुह्मसूत्र ((।९।१०) के अनुसार छः्बी अवधि नहीं तो कम से कम तीन रातों तक ब्रह्मचर्य रखना चाहियें। किन्तु 
टोकाकारों ने यहाँ पर देश को रीति की अपेक्षा गृह्मसूत्न-चचन को वरीयता दी है। आप» गु० सू० (२।१५) ने कहा 
है कि छोगों को स्त्रियों त्रें विधि सीखजनी चाहिये, अर्थात्‌ वेश के आचार के अनुसार विधि के पालन में स्त्रियों की 
सम्मति छी जाती चाहिये । इह गृह्मसूत्र के टीकाकार सुदर्शनाचार्य का कहना है कि कुछ विश्षिष्ट कुत्प, यथा--सक्षत्र- 
पूजा, अंकुरारोपण एवं प्रतिततर (कलाई में बाँधा जानेवाला घागा) रीत्ति-प्राप्त कृत्य हैं और वैदिक मंत्रों से सम्पादित होते 
हैं। काठक गृह्मसूत्र (२५।७) ने देझ्षों एवं कुछों के आचारों अथवा रीतियों को विवाह के लिए मान्य ठहराया हैं और 
टीकाकारों ने ऐसे आचारों की चर्चा भो की है, यथा--दैवपाल ने आगमन-्तदुदेश्य के कथन, कन्या के नाम के 
उच्चारण, कुलछदेवता की पूजा, छता-फूछों के फेंकने की ओर संकेत किया है । टीकाकार ब्राह्मणबछ का कथन है कि 
कृदमीर में विवाह के समय सास अथवा कोई सघवा नारी वर और वधू के सिरों पर शुभसूचक माक्ता बाँधती हैं, सास 
बर के पैरों, घुटनों, कंधों एवं सिर पर पुष्प रखतो है और कन्या के दारीर के उन्हीं स्थानों पर उल्टी विधि से पुष्प 
(पहले दायें अंग पर, तब बायें अंग पर) रखे जाते हैं । 

हरदत्त (गौतम ११॥२०) ने निम्न रीतियों का उल्लेख किया है; चोछ देश में, जब सूर्य, वुष राश्षि में रहता है 
तो कुप्तारियाँ विभिन्‍न रुंग के वर्णो से पृष्तों पर सूर्य के वृत्त को परिचारकों के साथ स्वींचती हैं और प्रातः-साथं पूजा 
करती हैं; मार्गशीर्ष को पूर्णिमा को कुमारियाँ आभूषण घारण कर गाँव में घूमती हैँ और इस भ्रमण से उन्हें जो कुछ 
प्राप्त होता है, उप्ते मंदिर की मूति पर चढ़ा देती हैं । जब सूर्य कर्क राशि में होता है तो वे उमा देवी की पूजा करती 
हैं और (जब चन्द्रमा पूर्वा फाल्गुती नक्षत्र में रहता है) देवताओं को उर्दा (मुदृग) के दाने चढ़ातो हैं। जब सूर्य मीन 
राक्षि में होता है और चन्द्रमा उत्तरा फाह्युनी में, तो गृहस्थ छोंग कप्मी की पूजा करते हैं। और देखिये आप० 
घ० सू० (२।६।१३।६०) एवं बृहस्पति तथा तंत्रवातिक, जिनके कथनों का उल्लेख इस सिलसिले में ऊपर किया जा 
चुका है । इसी प्रकार के अन्य छेल्नकों द्वारा श्रह्तुत दृष्टांत उपस्थित किये जा सकते हैँ, किन्तु हम स्थानाभाव से उतका 
यहाँ उल्लेख नहीं करेंगे । 

पारघ्करगुह्मसूत्र ((।८) के मत से ग्राम-वचनों का भी पाक्तत किया जाना चाहिये--''विचाह और अन्त्येष्टि 
कृत्यों के विषय में गाँव में प्रवेश करना चाहिये” (ग्राम-चुद्धों की सम्मति छी जानो चाहिये), क्‍योंकि “ग्राम इन दोनों 
विषयों में प्रमाण माना जाता है । 

प्राचीन काछ से छेकर आज तक बहुत-से जाति-आचारों एवं प्रचकछनों को मान्यता मिलती रही है। गौतम 
(११॥२०), वसिष्ठ (१॥१७), मनु (१११८, <।४१ एवं ४६), कौटिल्य (३॥७) तथा झुक्र (४५४७) 
ने जाति-आचारों की वैधानिकता पर बल्त दिया है भौर राजा द्वारा उन्हें रक्षित एवं श्लासित किया जाना 
माना है। याज्ष० (१३६१) ले उन छोगों को .राजा द्वारा दंडित होने योग्य माता है जो कुछ, जाति, 


जाति, वर्ग, विधर्मो लोगों के आचारों की स्वोकृति ९७९ 


श्रेणी या वर्ग के आचारों से हट जाते हैं। कात्यायन (४०) ने व्यवध्था दी है कि राजा को प्रतिल्लो्त जातियों 
के घिथिर आचारों एवं पर्वतीय दुर्गों या दुर्लष्य स्थानों के निवाधियों के व्यवहारों का भी तिरस्कार नहीं 
करना चाहिगें, गछे ही से स्मृति-नि यमों के पिरोख में पड़ जाते हों। परिभापषाप्रफाश में मित्र मिश्र ने कहा 
है कि नैतिफ दोषों से रहित अच्छे शद्रों के आचार, उतके पुत्रों और अन्‍्यों के छिए अमुल्लंधनीय हैं ( भक्ते ही वें वेद 
को न जानते हों ) ! 
पह्चिमी देशों फो तुलता में प्राचीन भारत में अत्पधिक घामिक सहिष्णुता पायी जाती थी | देखिये इस ग्रन्थ 
का खंड २९, ठाघ्याय ७ एवं अध्याय १९ जहाँ पर हमते इस विषय में कुछ प्रकाश डाल दिया हैं। अशोक ने अपने सातवें 
स्तम्भाभिलेख (एपि० इ०, जिलल्‍्द २, पृ० २७२) में कहा कि उसने संघों, ब्राह्मणों, आजीवकों और अन्य सम्प्रदायों 
(पाषंडों) की परवाह (मत-रक्षा) की है। भगवदुगीता (९-२३-२५) ने घोषणा की है कि जो मक्‍त अन्य देवतातओं 
को पूजा करते हैं वे स्वयं कृष्ण की ही पूजा करते हैं और जो पितरों एवं अन्य तत्तों की पूजा करते हूँ, वे भी कांक्षित 
फल की प्राप्ति करते हैं । मानप्ोल्लाप्त ने प्रतिपादित किया है कि दूसरे देधताओं के प्रति निन्‍्दा एवं घृणा का परि- 
त्याग करना चाहिये और किसी मूर्ति या मन्दिर को देंखकर श्रद्धा प्रकट करनी चाहिये न कि घृणा की दृष्टि से जागे 
चछछा जाना चाहिये | विभिन्‍न प्रदेशों के छोगों ने निह्संदेह एकडुसरें के आचारों और रीपतियों की खिल्लो उड़ायी है, 
उदाहरणार्थ, 'जोवन्मुक्तिविवेक' नामक दार्गानिक ग्रन्य का कहना हैं कि दक्षिण के ब्राह्मण उत्तर के ब्राह्मणों को मांस- 
भोजी कहकर निन्दित करते हैँ और उत्तर के ब्र!ह्मण दक्षिण के ब्राह्मणों को मातुछकन्या में विवाह करने के कारण 
गहित कहते हैं | उन्होंने इसछिये भी उनकी निन्‍्दा की है कि दक्षिणों ब्राह्मण छोग मेलों अथवा यात्राओं में मिटटी के 
बरतन लेकर जाते हैं । यह घामिक सहिष्णुता सम्प्रस्थी सामान्य मनोबुत्ति का ही फू था कि स्मृतियों एवं निबन्धों 
ने नाह्तिक सम्प्रदायों के आचारों को राजा द्वारा शासित होने को फहा है। याज़वह्प्य ने व्यवस्था दो हैं कि राजा 
को श्रेणियों, व्यवसाथियों, पाषंडों एवं सँनिकों के घ्मों अथवा विधियों को ख्लण्डित होने से बचाना चाहिये। ' नारद 
(समयस्यानपाकर्म, १-३) ने कहा है कि राजा को पापंडों, व्यापारियों, श्रेणियों एवं अन्य वर्गों के समयों (दोतियाँया 
विघानों ) की रक्षा करनी चाहिये और जो भी परम्परागत आचार-कृत्य, उपस्थिति-विधि एवं जीविका-साधषतन आदि 
उनमें विशिष्ट रूप से पाये जायें उतको राजा हारा बिना किसी परिवर्तन छा रंग छगाये छूट मिलती चाहिये। बृह- 
स्पति ने प्रतिपादित किया है कि कृपकों, काझओं, मल्लों (कुश्तोवाजों), कुसीदियों (ब्याज पर दनेवाले), श्रेणियों, 
तर्तेकों, पाषंडों और चोरों के विवादों का निर्णय उनकी रोतियों के अनुप्तार होता चाहिये ।** इस्तमें फोई सन्देंडू नहीं है 
कि कुछ स्मृतियों ने नास्तिफों आदि के लिये कठिन नियम बना दिये हैं। गौतम (९॥१७) के मत से स्नातक को .म्लेच्छों, 
अपविन्न छोग़ों एवं पाषियों (अधामिफ़ों) से बातचोत नहीं करनी चाहिये |“? मनु (९२२५) का कथन है कि राजा 
की राजघानी के जुआरियों, नर्तकों, नास्तिकों (पाषंडों) शौंडिक्ों (सुराजीबियों) आदि को निकाह बाहर करना 
चाहिये | मनु (४।३०) ने पुनः कहा है कि नाछ्तिकों, दुष्टों भादि को शब्द द्वारा अर्यात्‌ मौस्िक रूप से भी आतिथ्य 
नहीं देना चाहिये | जहाँ नाह्तिह छोगों का अवितत्य हा गया हो बहाँ निवास नहीं करना चाहिये । याज्ञ० (२७०) 





३१. श्रेणिनंगमपाखंडिगणानामप्यय॑ विधि: | भेद चैपां नूयो रक्षेत्युर्व्वुत्ति च पालयेत्‌ ॥ याज्० (२।१९२) ॥ 
३२९. कीताष्या: काझुका मल्ला; कुसीदर्श णिनर्तका:। लिगिनस्तस्कराएवैव स्वेन घर्मेण निर्णयः | बुहु७ (ब्यू० मा० पु० 
३२८१; व्य० नि०, पु० ११; व्य० प्र०, पृ० २३) ; 
३३. न स्लेच्छाशुव्यव्रामिक: सह सम्पराषेत । गौतम (९॥१७) । 
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६८० घमंक्षात्त्र का इतिहास 


एवं नारद (ऋणादान १८०) के मत से परापण्डियों या नाह्तिकों को साक्षी नहीं बनाना चाहियें। इन उक्तियों की | 
व्यास्या कई ढंग से की जा सकती है | सम्भवतः गौतम एवं मनु के बचन उन युगों के श्ोतक हैं जब कि बौद़ों एबं 
जैनों तथा वेदघर्मानुयायियों के मनोभावों के बोच पड़ो गहरी खाई तब तक ताजी ही थी, अर्थात्‌ उन्हीं दिनों वे बेद-, 
विरोधी घर्म उदित हुए ये मौर उत्के विरोध में बातें कही जाने छगी थीं । किन्तु उपयुक्त व्यवध्याओं में अधिकांश 
बेंदानुयायियों के लिए व्यक्तिगत रूप में ही प्रतिपादित हुईं थीं। उममस्ते नारद, बुहस्पति आदि के उपपुक्‍त वचन 
खंडित तहीं माते जा सकते | बिता किसी विरोधाभास के यह बात कही जा सकती है, कि चौथी प्ाताब्दी के उपरान्त 
भारतीय णासननीति सभी प्रकार के घर्मों के रक्षण करने में प्रवृत्त थी, अर्थात्‌ राजा किसी भी प्रकार किसी के घामिक 
मामलों में हस्तक्षेप नहीं करता था । 

फुछाचारों के विषय में हम भागे कुछ विशेष संकेत करेंगे । और देखिए इस प्रत्य फा खंड २, अध्याय ६ | 

विभिन्‍न वैदिक श्ञात्चाओं के अनुयाधियों द्वारा अनुमोदित या उनमें पाये जानेवाक्ते तथा गुह्मसूत्रों से वरणित 
घामिक क्ृत्यों के विषय में जो आचार, रीतियाँ भादि हैं उनके विषय में निबन्धों ने बहुत से उदाहरण घछपप्थित 
किये हैं । दुष्टान्त-स्वरूप हम कुछ उदाहरण यहाँ दे रहे हैं। याज्ञ० (१।२४२) के मत से श्लाद्ध के छिए आमन्वित 
ब्राह्मणों को भोजन कराने के उपरान्त ही पितरों को पिंड देना चाहिये, किन्तु मनु (३।२६१) ने कहा है कि ब्राह्मणों 
को भोजन कराने के पहले भी पिण्डदान किया जाता हैं। स्मृतिचन्द्रिका (श्राद्ध, पु० ४७१) का कथन है कि इस 
विषय में अपनी वैदिक शाखा का अनुसरण करना चाहिये । पंचमहायक्ञों में एक पितुयज्ञ भी है, जो कुछ लोगों (यथा 
काल्पायन) के मत से तर्पण है और मनु (३।८१) के मत से श्राद्ध है, किन्तु 'स्मृतिचन्द्रिकां (१, पु० २०८) का 
कघन है कि इस विषय में अपनी कछ्षाख्ा फा अनुसरण करना चाहिये । यही बात तर्पण के विषप में भी छामू हूँ 
(स्मृतिच० १, पृ० १९१ एवं मदनपारिजात पु० २८६) । गर्भाधान के मात में, जब कि सीमन्तोल्तयन संस्कार किया 
जाता है, अपने गृह्यमृत्र के नियमों का अनुसरण करना चाहिये (स्मुतिष०ण ९१, पृ० १७ एवं परा० मा० १, भाग, 
२, पृ० २२) । यही बात नामकरण संस्कार के विषय में भी है (स्मृतिचं० १, पु० २१ एवं परा० मा० १, भाग २ 
पृ० २५) । गौतम (११।२१-२२) आदि का कथन है कि राजा को श्रेणियों तथा समुदाय की रीतियों का पाछन 
कराना चाहिये | ऐसी रीतियों के विषय में देखिये इस खंड के क्रष्पाय २९ का आारसम्मिक अंदा । 


अध्याय ३४ 
कलिवज्य 
( कलियुग में वर्जित कृत्य ) 


हमने गत अध्याय में इसकी चर्चा कर दी है कि कतिपय हमृतिवचनों के विरोधात्मक स्वरूपों के सम्राघान की 
विधियों में एक विधि अथवा एक स्थापना ऐसी थी कि उन बचनों में कुछ युगान्तर (अतीत यूग) से सम्बन्धित कहे 
गये थे | उदाहरणार्थ, जब हारीत ने स्त्रियों के छिए उपनयन-प्तस्कार की व्यवस्या दी तो 'स्मृतिचच्धिका' (१, पृ० २४) 
एवं परादारमाघवीय (१, २, पृ० ८३) ने कहा कि वह वचन कल्पात्तर अर्थात्‌ अन्य प्राचीन युग का द्योतकत है। इस 
ग्रन्थ के द्वितीय खंड में कतिपय स्थानों पर कलियग में वजजित बहुत से कृत्पों की मोर संकेत कर दिया गया है । इस 
सम्बन्ध में एक महत्त्वपूर्ण बात यह है कि जब 'पराशरह्प्ृति' (१।२४) ने ह्पष्ट झरूपसे कलियुग के धर्मों फी व्यवस्था 
कर दी थी, तब भी भआादित्यपुराण' (जिम ११वीं छताब्दी एवं पश्चात्काक् के छेख्कों ने बहुधा उद्घृत किया है) ने 
निम्त बातें (जो पराशर द्वारा कलियुग के लिए व्यवस्यित ठहरायी गयी थीं, ४।३० एवं ११।२२) कलहियुग में वजित 
मानी हैं--थिघवाविवाह (पराशरस्मृति ४॥३०), ज्ञानी एवं चरित्रवान्‌ ब्राह्मणों के छिए जन्म-मरण-सम्बन्धी अछुद्धता 
की अवधि में भिसनता (पराक्षर० ३॥५-६) एवं शाद्रों की पाँच कोटियों के यहाँ भोजन करने के लिए ब्राह्मण को 
अनुमति (पराशर० ११।२१) ।" अतः युग सम्बन्धी प्विद्धान्त के उद्भव एवं विकास तथा कलिवर्ज्य के विषय में छान- 
बीत फरना आवश्यक है । 

महाभारत (प्वान्ति० ५९), मनु (!।८१), नारद (१।१-२), बृहृत्पति एवं पुराणों के अध्ययन से यह प्रकट 
होता है कि उतके कथनानुसार आदिकाल में आदर्श समाज की स्थापना थीं, जो क्रमशः पदचात्कालीन युगों में अवनति 
को प्राप्त हो गयी और मानव की नैतिकताओं , स्वास्थ्य एवं जीवन-विस्तार में क्रमश्मः ह्वास दिखायी देने छगा। किन्तु 
उन्होंने इस वात में भी विदवास रखा कि इस प्रकार की अधोगति सुदूर भविष्य में नैतिक विशिष्टता के कारण समाप्त- 
सी हो जायगी । दुःख की बात यह है कि सभी उपघ्थित ग्रन्थों में यहीं बात प्रकट की गयो है कि उनका युग पापयुग है; 
किसी भी ग्रन्थ ने यह नहीं कहा कि विशिष्ट सुन्दर-युग निकट भविष्य में प्रकट होनेबाका है । 

वर्धमान नैतिक अघःपतन वाले सिद्धान्त का मुझ ऋण्वेद में भी मिलता है। यम्र और यमी के प्रसिद्ध उपा- 
दपान में यप्र ने एक जगह आक्रोश किया है (१०॥१०।१०)--वे युग अभी झआानेवाके हो हैं जब मगिनों (बहिन) अपने 


१. पराक्षरस्‍्मृति (४३०) के कुछ मुद्वित संह्करणों में आया है--नष्डे मृते प्रत्जिते क्लीबे च पतिते पतोौ। पंचल्वापत्सु 


नारीणां पतिरन्यी न विद्यते ॥ जिसे 'पराक्षरमाघवीय (३२।१, पृ० ५३) ने चुटिपूर्ण माना हैं और कहा है कि 
कट्टर लोगों ने ही यह भनर्थ किया है। माघव ने पतिरल्यो त विद्यते” के ह्यान पर 'पतिरल्पो विधीयते को 
शुद्ध माना है मोर कहा है--अय॑ चर पुनरुद्ाहो युगान्तरविषयः।' पराक्षरह्मृति का यह इलोक 2 (इ्त्रीपुंस- 
प्रकरण ९७) में मी पाया जाता है | 


॥ # छा ७ जनम है 4 ्रीकील + 
*%+ २४७. | अं “522 छा «४ + के + ांजआा४० ४ 
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९८२ घर्मशास्त् फा इतिहास 


किए अयोग्य ( बहिनों के लिए अधोग्य ठहराये गये ) कार्य करेंगी । ऋग्वेद में कप्त से कम ३३ बार युग छाब्द का प्रयोग 
हुआ हैं किन्तु इसका वास्तविक अर्थ कुछ अंक्षों में सन्देहास्पद है । कुछ हथानों पर इसका तात्पर्य 'जुआ' ( बैल जोतने 
का विषोग काष्ठ) है (ऋ० १०।६०।८, १०।१० १३ एवं '४) । कतिपय हथानों पर इसका सम्भवतः जर्थ है अल्प काल" 
की अवधि (फा० ३।२६।३) | सामान्यतः इसका अर्थ है एक पीढ़ी (चर० १॥९२।११, १॥१०३।४, १।१२४।२, २।१२, 
३॥३३॥८, ५५५२४) | ऋग्वेद (१।१५८।॥६) में 'दीर्घतया मामतेयो जुजुर्वान्‌ दश्षमे युगे में युग का सम्भवत्त: अर्थ 
है चार या पाँच वर्षों की अवधि', जब कि ऋघखेद ( ६१५७८, ६।८।५, १०७७२॥२, १०।९४।१२, १०॥९७।१) में, 
इसका तात्पर्य है 'समय की एक छम्बी अवधि' | अथर्ववेद (2।२।२१) में युग का सम्भवतः अर्थ है कई सहल्ल वर्षों का 
काछ, दो युग दस सहस्न वर्ष से अधिक का काल कहा गया है ( शर्त तेथ्युतं हायतान्‌ दे युगे त्रीणि चत्वारि क्रमः ) | यहाँ 
पर चार युगों की ओर स्पष्ट संकेत है और यह भी परिछक्षित होता है कि युग एक लम्बे फाल का चोतक हैं । ऊन्‍्वेद 
के मंत्रों में युग घाब्द का जो भी अर्थ हो किन्तु वहाँ कृत, नेता, द्वापर एवं कलि नामक विश्यात युगों के नाम नहीं 
भापें हैं। ऋग्वेद में उल्लिल्लित कृत” दाब्द फा अर्थ कदाचित्‌ थूत में पाप्ते या विभीतक के बीजों का सुन्दर उत्वीपण 
(फेंकना) है (ऋ० १०।३५४॥६ एवं १०।४३।५) अधर्ववेद (७॥५२।२, ५, ६) में 'कृत” का यही अर्थ है। कछि ऋग्वेद 
के (८।६६।१५) मन्त्र का लेब्नक हैं ( 'काछयों या विभोतन' अर्थात्‌ है कक्ति के वंद्ज, भय मत करो ) | जह० (१०३९। 
८) में आया है कि अधछ्विनी ने बड़े ककि का फायाकल्प कर दिया । और देखिये ऋशख्ेद ( १॥१६२।१५ ) जहां ऐसा 
उल्लेख है कि कल्ि को अदिवनौं से एक पत्तों प्राप्त हुई ॥ किल्तु कलि का पाप्ते फेंकते वाला अर्थ ऋग्वेद से नहीं प्रकट 
होता । श्थर्ववेद (७॥११४।१) में कलि का अर्व पासे फॉफने के अर्थ में हैं । छत, ज्ेता, द्वापर एवं आस्कन्व नामक दाब्द 
तैं० सं० (४।३।३), वाज० सं० (३०।१८) एवं शत० ब्रा० (१३।६।२।६-१०) में प्रयुक्त हुए हैं ।* पद्चात्कालीन साहित्य 
में कछि को तिथ्य कहां गया है (यथा भीष्मपर्व १०।३ में) तै० ब्रा० (२३।४।१६) में 'भास्कन्द' के स्थान पर 'कक्ति' दांबद- 
प्रयुकत हुआ है । ऊपर के सभी स्थानों में कृत और अन्य तीन दाब्द झत में उत्केपण (फेंकने) के आर्थ में प्रयुवत्त हुए हैं । 
तै० ब्र० (१।५॥११) में ४ त््तोम ( त्रिवृुत, पंचदर्श, सप्तदद एवं एकरविश ) छत हैं. और पाँच कलि हैं” ऐसा पढ़तें हैं । 
इससे प्रकट होता है कि कृत चार बार या चार के गुने के अर्थ में छिया जाता था और कलि उस फेंकने के अर्थ में लिया 
जाता था जब घार के भाग देने पर एक दोष रहता चा । ऐतरेय ब्रा० ने कृत एवं अन्य तीन छ्षाब्दों का प्रयोग मानवक्रिया के 
अपेक्षाकृत अधिक उपादेय स्वरूपों के रूपक अर्थ में किया है-''सोया हुआ व्यक्ति कलि है, उठने के लिए सन्तद्ध होतें समय 
वह द्वापर हो जाता है, जब उठता है तो जेता हो जाता है मौर जब इधर-उधर चछने लगता है तो कृत हो जाता है ।*४ झतपथ 
जश्ञा० (५॥४।४।६) ने कि को अभिभू ( हरानेवाका ) कहा है और निर्देश् किया है कि कलछि वह पाँच का उत्क्षेपण है जो 
ब्न्‍्यों को हरा देता है । छान्दोग्योपनिषद्‌' (४।१।४) में आया है--"जिस प्रकार (यूत खेक में) सभी नीचें के उत्योपण 


२. दृदमुप्राय बश्नवे नमो यो अक्षेषु तनुवक्षी। घुतेत कलि शिक्षामि .स नो मृडातीदुशे ॥ अथर्व० (७११४१) । 


अक्षराजाय कितवं कृतायादिनववर्श श्रेताय कल्पिनं द्वापरायाधिकल्पिनप्रास्कन्दाय सभाह्याणुम्‌ । वाजप्तनेयी संहिता 
(३०१८) । कृताय सभाविनं ज्ेताया आादिनवदर्श द्वापराय बहिःसदं कछये समास्याणुम्‌ । तैत्तिरीय ब्राह्मण 
(३॥४।१६) | 

३. ये वै चत्वारः स्तोमाः छृत॑ ततु | भय पण्च कलिः सः | तस्माच्यतुष्ठोम: | तै० ब्रा० (१।५॥११) । 

४. कलि: धायांनों भवति संजिहानस्तु द्वापरः । उत्तिष्ठंस्थेता भवति कृत सम्पा्यते चरन्‌ ॥ ऐदतरेग्र ब्राह्मण 

(३३।३).। ह 


कृत, भेता, घपुग झावि के कालंघाचक अर्थ फो खोज ९८३ 


कृत ध्ोपण में परिगणित हो जाते हैं, उरी प्रकार उस (रंदव) के पारा मनुष्यों द्वारा सम्पादित अच्छ कर्तव्यों का प्रभाव 
चला आता है ।” यहाँ घंकराचार्य ने व्यासल्या की हैं कि '४ चिह्लों वाक्ता क्षेपण कृत है और हे, र या १ चिह्लों वाक्ते 
'उत्क्षपण क्रमदा: चेता, द्वापर और कछि कहे जातें हैं। मुडकोपनिपद्‌ (१।२।१) ने बेता की ओर संकेत किया हैं, “यही 
संत्य है; वे यज्ञ सम्बन्धी कृत्य जिन्हें ऋषियों ने मंत्रों में देखा, जेता में कई प्रकार से सम्पादित हुए हैं ।" अन्तिम वायय 
की व्यास्या शंकराचार्य ने दो प्रकार से की है, जिसमें प्रथम यह है--होता, अष्बयु एवं उद्गाता-नामक तोन पुरोहितों 
के कर्मों के रूप में निर्देशित है, वह तीनों बेंदों पर आध।रित है, और विकल्प से त्ेता युग को ओर संकेत करता है | 
इस विवेचन से यह प्रकट होता है कि वैदिक साहित्य के अन्तिम चरणों तक अथति उपनिषदों तथा फुत्त, भेता एवं फक्षि 
धूत-क्रीडा में पासा फेंकने के आर्थ में प्रयुक्‍त होते थे और यह सन्वेहात्मक हैं कि वे विदव के विभिसन युगों के श्योतक 
थे। यहाँ तफ कि महाभारत में भी कृत और द्वापर शब्द उस्ती अर्थ में लिये जाते थे (विराटपर्व ५०२४) । गोपय 
ब्राह्मण (१।२८) में द्वापर युग के भारम्भ की ओर सकेत है । 
वेदांगण्योतिप में भी 'युग' झदद पाँच वर्षों को अवधि का द्योतक हैँ (पण्चसंवत्सरमय॑युगाग्यक्ष प्रजापतिम्‌) । 
प्राचीन पितामहसिद्धान्त के मत से वराहुमिहिर की पंच्रश्मिद्धान्तिका (१२।१) में 'युग' का अर्थ होता ई सूर्प ओर चरदवमा 
के पाँच वर्ष (रविशक्िनों: पञुच युग वर्षाणि पितामहोपदिष्टानि) ।* यही अर्थ शान्तिपर्व (११३८) में भो हैं । निदक्त 
(१।२०) ते प्राचीन ऋषियों और पदचात्कालीत ऋषियों में अन्तर इस प्रकार व्यक्त किया हँ--भश्रावोन ऋषि 
साक्षात्कृतवर्मा (धर्म के प्रत्यक्षदद्यों) थें और उन्होंने भसाक्षात्कृत धर्म वाछे ऋषियों को शिक्षा द्वारा मंत्र ज्ञान दिया ।” 
किन्तु इसने न तो चारों युगों के सिद्धान्त का वर्णन किया है और न किसी प्रकार का सकेत ही किया हैं। गौतम (३१॥ 
३-४) एवं आप० घ० सू० (२॥६।१३।७-६) ने ह्यष्ट कहा हैँ कि प्राचीन ऋषियों में घर्मोल्लंघन एवं साहस के कार्य 
देखे गये हूँ, किन्तु आध्यात्मिक महृत्ता कै कारण वे पापी नहीं हो प्तके, कित्तु पदचात्काछीन मनुष्य को आश्यात्मिक 
श्क्तिदोबंल्‍्य के कारण बैसा नहीं करना चाहिए, नहीं तो वह कष्ट में पड़ जायगा ।' यहाँ पर स्पष्टत: प्राचोन ऋषियों 
एवं पद्चात्काछीन ऋषियों के आध्यात्मिक गुणों के विषय में अन्तर बताया गया है किन्तु चारों युगों के नामों अयवा 
उनके पिद्धान्त के थिषय में कुछ भी नहीं कहा गया है । आप० घ० सू० (१॥२।५।४) का कहना है कि आगे के मनुष्यों 
में नियमातिक्राण के कारण ऋषि उत्पन्‍्त नहीं होते ।* अतः ऐसा कहना सम्मवतः भ्रामक न सिद्ध होगा कि गौतम 
एवं आपस्तम्ब के आरम्मिक धर्मसूत्रों के समय में भी युग-सम्बन्धी सिद्धान्त का पूर्ण विक्रास नहों हुआ था, 
यद्यपि दोनों ने यही कहा है कि वे पतन के युग में हैं मोर मन्‍्त्रद्रष्टा ऋषियों के उपरान्त वाले ऋषि लोग 
निक्ृष्ट हैँ ॥ 
युगों की सिद्धान्त-सम्बन्धी निकटतम सीमा के टह्थापन में हमें राजाओं द्वारा उपश्यापित शिलालेख आादि 
सहायता देते हैं । अद्योक के शिकालेख (संडया ४,५) में जो कालसी और दो अन्य सथातों के हैं। निम्न क्षब्द आये हैं-- 
भाव कप॑' (यावत कल्पम्‌) तथा गिरनार वाछे में 'आव सम्वर कप, जिसका अर्थ है “कल्प के अन्त तक” वा “कल्प 


५. तदेतत्सत्यं मंत्रेषु कर्माणि कवयों यास्पपड्यंस्तानि जेतायां बहुघा संततानि | मुडकोप० (१२॥३) 

६. माघशुक्लप्रपस्तस्प पौषक्ृषष्णसमापिनः । युगह्य पंचवर्षत्य कालज्ञानं प्रचक्षते ॥ वेदांगज्योतिष (५) | 

७, साक्षात्कृतधर्माण ऋषयो बमृवुस्तेडसाक्षात्कृतधर्मम्प उपदेशेन मन्त्रास्सप्रादु:। निरक्त (६।२०)। और देखिए वनपर्व 
(१८३-६७]) | 

८. तह्मादृषयोध्वरेषु न जायत्ते निपमातिक्रमात्‌ । ज्ञाप० घ० यु० (१रापा४) । 





( न मे | हर कब 
क् के ४०- << हार्ड श्े  ऋष्तीआ अन्‍य. 
हे # ४ जो . ज«--+४*१ओओ >> ता कद (कक 
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के अन्त तक जब कि संवर्त नामक बादछ एवं शग्नियाँ उभड़ंगी ।” देखिये कार्पसत इंस्क्रिषानम्‌ इंण्डिकेरम, जिल्द १, 
पु० ८, १०, ३०-३३ । इससे प्रकट होता है कि कल्प (कार की वहु छम्बी अवधि जिसके अन्त में विश्व का प्रछ्य होता 
है) की भावना, जो युगों के सिद्धान्त का एक अंश है, ईसा के पूर्व तीसरी शताब्दी में ः उत्पनन हो चुकी थी । रुद्रदामन्‌ 
(१५० ई०) के जुतागढ़ अभिलेख में आया है--वायु जितका वेग बुग के निधन (अन्त) के सदृश घोर पका था, 
देखिये एपिग्रफिया इण्डिका, जिल्द ८, पु० ३६ एवं '४३। पल्छव राजाओं (त्तीसरी या चौथी ई०) के आरम्भिक 


शिलालेल्लों में वे कलियुग के बुरे प्रभावों के कारण गर्त में पड़े घर्म को निकालते में सर्देव तत्पर” कहे गये हैं. (कलियुग | 


दोषावसलघर्मोद्घरणनित्यसन्तद्धस्य) । गुप्तकाक (४१५-१६ ई०) के ९६ वें वर्ष के एक अभिलेख में ध्रुवक्षर्मा को कृत 
युग के स्दुघर्म का पाकक कहा गया है। और देखिये .गुप्ताभिलेख संख्या ५५, पु० २३७ एवं २४० जहाँ कृत युग का 
वर्णन है और तालगुड अभिलेख (एपि० इण्डिण, जिलद ८, पृ० ३४) जहाँ कलियुग की ओर संकेत है। परचात्कालीन 
अभिलेस्रों का हवाछा देना नितान्‍्त आवश्यक नहीं है। उपयुक्त विवेचन से स्पष्ट होता. है कि युगों और कहपों के 
सिद्धान्त का उदय ईसा पूर्व चौथी या तीसरी छताब्दी में हो गया था गौर ईसा के उपरान्त प्रथम शताब्दी के आते-भाते 
उनका पूर्ण विकास हो गया । पूर्व विकास के छिए लम्बी अवधि आवश्यक है । उदाहरणार्ष, ब्रह्मगुप्त (ब्राह्मस्फुटसिद्धान्त 
१११०) का कथत है कि युगों, मनुओं एवं कल्पों का सिद्धान्त जो आर्यभट द्वारा भ्रतिपादित था, सपृतियों हारा प्रतिपा- 
दित पिद्धात्त से भिन्‍न था । 


यदि हम संस्कृत-साहित्य का पर्यवक्नोकत करें तो उपयु'क्त निष्कर्ष की सिद्धि हो जाती है। महाभारत (वन- 

पर्व के ल्रष्याय १४९ एवं १८८, श्वान्तिपर्व के अष्याय १९, २३१-२३२) मनु (अ० १) विष्णु घ० सृ० (१९। १०२१) 
पुराणों (यथा विष्णु १।३, ६।३; मार्कण्डेय ४६; ब्रह्म २२९९-२३ ०; मत्स्य १४२-१४४) एवं ब्रह्मग॒ुप्त जैसे ज्योतिषियों 
के प्रन्‍्थों में युगों एवं मन्वन्तरों के सिद्धान्त की चर्चा संक्षेप में निस्‍्न रूप में मिलती है--क्वृत, त्रेता, द्वापर एवं कलि- 
गुग तथा संध्या (जो प्रश्येक युग' के पूर्व का काछ हैं) एवं संध्यांश्ष (जो प्रत्येक युग के उपरान्त का काल है ) मिलकर 
(९,००० वर्ष होते हैं भर्थात्‌ कृत, भेता, द्वापर ओर कलयुग क्रमसे ४,०००, ३,०००, २,०००, १,००० वर्षों 
को भवधि के होते हैं तथा संघ्या एबं संध्यांश क्रम से ४००, ३००, २००, १०० वर्षों की अवधियों के द्योतक रह 
(अर्धात्‌ कृत की संध्या ४०० वालो एवं संघ्यांश ४०० वर्ष बाला भादि-आदि) । किन्तु ये दिव्य वर्ष हैं। प्रत्येक 
दिव्य वर्ष ३६० मातवीय वर्षों के बराबर होता है जतः चारों युगों के मानव वर्षों की जानकारी के लिए हमें १२,००० 
में ३६० का गुणा करना होगा (अर्थात्‌ वास्तविक संख्या ४३,२०,७०० है) | कतयुग भपनी संध्या एवं प्तंध्यांश के 
पाथ १७,२८,००० मानवीय वर्षों के बराबर होता हैं, त्रेता १२,९६,००० वर्षों के बराबर, हापर ८,६४,००० वर्षों 
* के बराबर तौर कलियुग '४,३२,००० वर्षों के बरावर होता है । ये चारों युग मिलाकर कभी-कभी चंतुयुग (मनु १।७१) 
या केवल युग (वनपर्व १४८।२७; झान्ति पर्व २३२२९) के नाम से पुकारे गये हैं; इन चारों युगों के १००० वर्ष न्नद्मा 

के एक दिन के घरावर होते हैं जिसे कल्प की संज्ञा दी गयी है । यही बात ब्रह्मा को रात्रि की क्रवृषि के बारे में भी है 
कहप के अन्त में विष्व ब्रह्मा में छीन हो जाता हैँ जिसे प्रतम कहा जाता है और ब्रह्मा की रात्रि के अन्त में विश्व 
: का पुतः बदय होता है। ब्रह्मा के एक दिन में १४ मनु दोते हैं। अतएब प्रत्येक मन्वन्तर छगभग ७१ चतुयुगों 
१००० + १४ के वरावर होता है। ब्रह्मा को आयु सो वर्ष है जिसका आधा समाप्त हो गया है, अत: वर्तमान समय 





$. मिलाइये 'ततः संवर्तको बह्िवायुना सह भारत । छोकमा्बिणते पुवमादित्यैलपाशञो पितम्‌” । वनपर्व॑ 
(१८८६५) । 





ब्रह्मा के जीवन का अर्घाज्ष अयवा द्वितीय पराघ॑ 


. पुर्गों क्षो गणना भर स्वभाव॑ रो 


कहा जाता वाराह 
कक कह है और बाज का चलता हुआ कल्प वाराह कहा 
हे उपयु कत विवेचन से प्रकट होता है कि पुराणों के मत से विश्व कौ उत्पत्ति और उसका प्रतय कई बार हुआ है 
और इसी प्रकार कई 08022 (मनु० १८०) हुए हैं। अपनी विज्लेघताओं के आधार पर चारों युग एक्र दूसरे से भिन्‍न 
हैं। कृत इसलिए कहा जाता हैं कि इस युग में प्रत्येक कार्य पूर्ण (कृत) कर दिया जाता है भोर कुछ छोड़ा नहीं जाता ।** 


_चारों युगों के प्रतीकात्मक रंग हैं प्वेत, पीत, छोहित एवं कृष्ण (वनपर्व १८९३२)। कृत में धर्म पूर्णता के साथ 
प्रचलित रहता है और चारों पैरों पर खड़ा रहता है (मनु ८१६ एवं वनपर्व १९०।९ आदि में घर्म को आलंकारिक 


रूप में वृष (बैल) कहा गया है) '' भर यह आगे के य॒गों में चोषाई रूप में पतन को इस प्रकार प्राप्त होता है (मनु 
१८१-८२ 5 द्ान्ति २३२।२३।२४) कि कलि में केवछ एक चौयाई (अर्थात्‌ केवल एक पैर) बच रहता है और तीन 
चौथाई (अर्थात्‌ तीन पैरों) में क्धर्म समाविष्ट हो जाता है । कृत में सब छोग रोगों पे मुक्त रहते हैं, अमिकूषित फछ 
प्राप्त करते हैं और मानव-जीवन चार सौ वर्षों के बराबर होता है। कृत युग को ये विज्ेषताएँ अन्य तीन युगों में एक 
चौथाई रूप से घटती जाती हैं (मनु १।८३ -ज्लान्ति २३३।२५)। वबारों युगों के घर्म भिन्‍न होते हैँ; कृत में तप परम 
धर्म था, क्रंता में दार्शनिक ज्ञान, द्वापर में यज्ञ और कलि में केवल दान (मनु १।८५-८६ ८ पराशर १२२-२३ - 
धान्ति०ण २३२।२७-२८) । ४ 

कृत, क्रेता, द्वापर एवं कलियुग के धर्मों की उद्धोषणा क्रम से मनु, गोतम, शंख-लिखित एवं पराशर ने की है 
(पराशरस्मृति १२४) | कृत में केवछ एक वर्ण था किन्तु कलि के अन्त में सभी शूद् हो जायेगे (ह्म० २२९५२, 
मत्स्य० १४४७८) । पराक्षर (१।२५-२८) ने चारों युगों की विश्लेषताओं का वर्णत किया है जिसे यहाँ हम धस्याता- 
भाव से नहीं दे रहे हैं। मनु (९॥३०१-३०२) कै मत से युग काछ के संक्री्ण अथवा बंध-बंघाये भाग नहीं हैं । राजा 
अपने आचरण द्वारा एक युग की विशद्येषताओं को दूसरे में प्रवाहित कर सकता है। मेधातिथि (मनु १३०१) वे 
व्याब्या की है कि राजा को इस गछतफहमी में नहीं पड़ना चाहिए कि कलि-काछ कोई ऐतिहाप्िक भाग है और वहू 
इसलिए कछि या कृत नहीं हो सकता, बल्कि बात तो यह है कि . राजा अपने आचरण हारा प्रजाजतों में कतिपय युगों 


की परिस्थितियों को उत्पस्त कर सकता है । 


बनपर्व (१४९॥ ११-३८), वायु० (३२ एवं ५७-५८), छिए० (३९), मत्म्यण (१४२-१४४), गढह० (२२३), 


| गो नह जिप्ते हम यहाँ स््यानाभाव के कारण 

तारदीय० [(पूर्वार्ध ४१) एवं बच्य पुराणों में चारों युगों के स्वभाव को वन दै 
उल्लिखित जल कर सकते । किल्तु महाभारत एवं पुराणों में बणित कछियुग के स्वभाव के विषय की जातकारी 
आावद॒यक है । वनपर्व (अध्याय १८८ एवं १ ९०), युगपुराण (गर्गसंहिता का अ० ), हरिवंत्र (भविष्य० भ० ३॥५), बह 
मत्स्य० (श४४।३२-४७) कूर्म० (१३०), विष्णु १० (६१२), 


२२९-२३०), वाय० (५८ एवं ९९।३९१-४२८), तह ' 
जा वन (२३१), नारदीय (पूर्वार्ष ४३, २१-८८) छिंग (४०), नृसिह (५४११-४९) एवं अन्य 
ग्रन्थों ने अधिकांशतः समान एइछोकों में कछियुग के विषय में बहुत ही निराशाजनक, बन्धकारपूर्ण एवं अत्यन्त हृदयस्प्ची 
बातें कही हूँ । 

प्रमुख बातें ये हैं कि 


कुछियग में शूत्र एवं म्लेच्छ राजाओं का राज्य होगा, नास्तिक सम्प्रदायों की प्रघानता 


न कब गये, कर्त्तव्यं तस्मिम्‌ काले युगोत्तमे बनपर्व (१४०१९) | 
! 5 | बस ह जा हा ६ | पक ह मनुष्ये भरतर्षम ॥ वनपर्व (१०९०।९) कल 
९ ६. करते चतु! । 


। डे 


हटाए १२ हि हे ० का 48 हर 
बडे की जा #०९७००-न 
७ (९ # २८७ +% #>्ओ ७ 3७ 9 आ की. 5.0 ५5 जा 
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होगी, जाति-सम्बन्धी कर्तव्यों एवं सुविधाओं में उलट-फोर होगा और शारीरिक एवं नैतिक दावितयों फा छास 
हो जायगा । 


पुराणों के समय के विपय में मतैक्य न होने के कारण युगों से सम्बन्धित सिद्धान्त के पूर्ण विकासकाछ के विषय , 


में कहना फठिन है, किन्तु इतना निश्चय के साथ कहा जा सकता है कि चौथी शताब्दी ई० के आते-आते यह शिद्धान्त 
भली-माँति विकसित हो चुका था | भआर्यभट (काछक्रियापाद १०) ने कहा है कि जब महायुग के (क्त्त, श्रेता एवं द्वापर) 
तीन पाद और ३६०० वर्ष ब्यतोत हो चुके थे तो वे २३ वर्ष के थे । आज की गणना के अनुसार वे सन्‌ ४९९ ई० में' 
२३ बर्ष के थे, स्पष्ट है, उनका जल्म ४७६ ई० में हुआ था । वराहुमिटिर (५०५ से ५८७ ई०) नें अपनी पुस्तक पंच- 
सिद्धान्तिका में बहुत-से ज्योतिष सिद्धान्तों के आँकड़ों का निष्कर्ष दिया है, जिसमें रोमक सिद्धान्त भी सम्मिलित हैं 
जिपसके विषय में ब्रह्मगुप्त का कथन है कि वह ह्मृतियों के बाहर की वस्तु है, क्योंकि इसने (रोमक सिद्धान्त नें) युगों, 
मन्चन्तरों एवं कल्पों को, जिन्हें स्मृतियों नें फाछगणना में उपयोगी माना है, छोड़ दिया है । रघुवंश (१५-६५) में 
कालिदास ने घर्म को तज्ेता में केवक तीन पैरवाक्ा कहा हैं। यह उस सगय की बात है जब राम ने इस संपतार से बिदा 
होने के लिए विचार क्रिया था। आज का कोई भो विद्वान्‌ कालिदात्त को पाँचवीं शताब्दी के उपरान्त का नहीं बता 
सकता ॥ अतः युग-सम्बन्धी सिद्धान्त ४०० ई० से पहले ही पूर्णता को प्राप्त हो चुका होंगा । डॉ० क्ा० प्र० जायसवाक 
का कथन है कि गर्गसंहिता वाक्े युगपुराण का अध्याय छामग ५० ई० पू० सन्‌ में प्रणीत हुआ था । स्म्भवतः उनका यह 
विचार ठोक है | 

आजककू कहल्िवर्ष ५०६१ (बीता हुआ) १९६० ई० या छाक संवत्तु १८८२ या विक्रम संवत्‌ २०१६ 
के बराबर है (यह हिन्दी अनुवाद सन्‌ १९६० में किया गया है) | किन्तु कलियुग के आरम्भ की तिथि के विषय में कई 
मत हूँ । उपयुक्त गणना के विषय में निश्चित तिथि ईं० पु० ३१०२ की १८ बी फरवरी का दोुक़वार हैं । एक मत्त यह 
हैं कि कक्ियुग का आरम्भ महाभारत की छड़ाई के समय से हुआ (आधदिपर्व २।१३, घाल्य० ६०।२५ एवं वन० १४५ | 
३८) । यह मत ऐहोल अभिलेख में उल्छिखित है जहाँ यह कहा गया है कि कलियुग का आरम्म महाभारत की लड़ाई 
से हुआ भौर २७३५ वर्ष (बीते हुए) छाक संवत्‌ ५५६ के बराबर हूँ (ए० इ०, जिलल्‍्द १, पृ० १, ७) । आर्यभट को यहु 
गणना ज्ञात थी, वयोंकि उन्होंने कहा हैं कि जब वें २३ वर्ष के थे तो महायग के तीन भाग एवं ३६०० ब्ष व्यतीत हो 
चुके थे (कालक्रिपापाद, १०) | पुराणों में जो मत प्रकाशित है वह यह हैं कि जब कृष्ण ने अपना अवतार समाप्त कर 
स्वर्गारोहण किया तो कलियुंग का आरम्भ हुआ ।"* इस मत से कलियुग का जारम्भ प्रयम मत के कई वर्ष उपरान्त 
माता जायगा । देख्लिएं मोसछृपर्व (अ० १।१३ एवं २।२०) जहाँ कृष्ण के दिवंगत होगे के पूर्व के ३६ वर्ष की ओर 
संकेत किया गया है | युगपुराण ते द्रोपदो की मृत्यु के दिन से कल्षियुग का प्रारम्भ माता हूँ (जे० बो० जो० जार० 
एस०, जिल्द (९४, पृ० ४००) | बराहुमिहिर ' का एक पृथक्‌ मत है । उनका कहना है कि जब युधिष्ठिर राज्य 
कर रहें थे तो चित्रश्ि्षण्डी नक्षात्र मघा में थे। यह काछ दाक-संवतु में २५२६ वर्ष जोड़कर उपस्थित किया गया । 
इससे युधिष्ठिर कलियुग के ६५३ वें वर्ष में माने जायेंगे (आज की गणना के अनुसार), न कि द्वापर में या कलियुग के 
आरम्भ में । राजतरंगिणो (१।५६) ने बृह॒स्संहिता को उद्धृत कर कहा है कि कौरव एवं पाण्डव कछियुग के ६५३वें 

यह्मिल्कृष्णो दिव॑ यातक्ष्तह्मिन्नेब तदा दिने । प्रतिपत्न: कलियुगस्तस्प संज्ञां निवोघतः । वायु० (९९।४२८-४२९) 
ब्रह्माण्ड (२।७४।२४१) 


१३. भासन्‌ भधघासु मुतयः प्यासति पृथ्वों युधिष्ठिरे नुपती | षह्‌द्विकपण्चद्रियुत: शककालत्तत्य राजदच ॥ बृहत्संडिता 
(१३॥३) । । 





कलियुग के आरम्भ को सोभांतता रट७ 


अर्ष में थे (१५१) | विह्ानों ने बहुत प्रयास करके इस भेद को मिटाना चाहा है जौर इस विषय में बृहत्संहिता के छ्ाब्द 
पडुहिक-पण्च-द्वियुत:' को कई प्रकार से समझाया है, जो संतोपप्रद समाघान देने में असमर्थ है । हम 'द्विक' छाब्द को 'दो' 
के अर्थ में क्यों न छों ? छीलावती एवं बृहृत्संहिता ने इसे 'दो' के अर्थ में ही लिया है । 
बाफफालछ, जो उपयुनत छछोक में आया है, थह पम्चसिद्धान्तिका (६॥८) एवं बृहत्संहिता (2।२०-२१) में प्रयुक्त 
दफेशकाल या दायाभुपाल से सिन्‍न है, ऐसा मानना कठिन हैं । बराहुमिहिर ने कोई ऐसा संकेत नहीं दिया है कि हम 
उते भिन्‍न भानें । हरी चि० थि० वैद्य ने दाककाक को बुद्ध के निर्वाण का काछ माना है (महाभारत, एक समीक्षा, पु० 
८०-८१) । किन्तु ऐसा मानना घनुचित है । उतका पड द्विक-पञ्च-द्वियुतः को २५६६ (न कि २५२६) मानता बुरा 
नहीं है, क्योंकि उससे बुध्रिष्ठिर के काछ-निर्णय के तर्क पर कोई बुरा प्रभाव नहीं पड़ता । इस व्यारूपा से युधिष्ठिर ई० 
पु० २४८८ ई० में माने जायेंगे न कि २४४८ ईं० में । किन्तु 'पद्‌ (६) 'द्विकू (२) भादि शब्दों के साधारण मूल्यों को 
न मानने में कोई तर्क नहीं है । 
यदि भास्कर वर्मा के निधानपुर ताम्नपप्नों की तिथि की उचित समीक्षा की जाय तो वराहमिहिर की स्थिति के 
पक्ष में बल प्राप्त हो जाता है । इन ताज्नपत्नों ने भास्कर वर्मा की वंज्लायल्ली को निषिचित करने के छिए उस नरक से 
आरम्म किया है जिसका पुत्र भगदत कौरवों की ओर से छड़ा था और अजुनत द्वारा मारा गया था (द्रोणपर्बव, अ० २९) । 
भास्कर बर्मा सातवीं झताब्दी में हर्वयर्धत का समकालीन थां। वह पुष्य वर्मा से १२वीं पीढ़ी में या । अजुन से मारे 
जानेबाले भगदत्त का पुत्र बत्जदत्त था जिसके बंशजों ने कामरूप (आसाम) पर ३००० वर्षों तक राज्य किया मौर तब 
पुष्प वर्मा राजा हुआ । यदि हुम प्रत्येक राज्य-काल के लिए २० वर्षों क्री मौसत अवधि मानें तो पुष्य वर्मा पाँचवीं 
शताब्दी के आरम्भ में पड़ता है । यदि हम पुष्य वर्मा एवं वज्चदत्त के बीच के ३००० वर्ष जोड़ दें तो हम वष्चदत्त 
फो ई० पू० २५०० सन्‌ में पाते हैं जो महाभारत के सम्भावित काछ का द्योत्तक है । यह वराहमिहिर की गणित तिथि 
(युधिष्ठिर के राज्यकाल की तिथि) ६५३ कलियुग (ई० पू० रंड४८ ई०) की समीपता का द्योतक हैं। यदि हम यह 
मान लें कि महाभारत की लड़ाई ई० पूु० ३१०१ में हुई या कलियुग इसी समय से भारम्भ हुआ, तो पृष्य वर्मा, जो 
महाभारत के ३००० वर्षों के उपरान्त बाविर्भत हुआ, ई० पू० १०१ में रखा जायगा और ऐसी स्थिति में पुष्य वर्मा 
एवं भाह्कर वर्मा में ७०० या ७५० यपाँ की दूरी पड़ जायगी। (१२ राजाओं के छिए ७०० या ७५० वर्षों की अवधि 
से प्रत्येक राजा के छिए छगमग ६० बषों का राज्यकाल मानना पड़ेगा जो सम्भव नहीं है। अतः निधानपुर अभिलेख से 
महाभारत की तिथि ईं० पु० ३१०१ नहीं जँचती, प्रत्युत इससे वराहुभमिहिर की ईं० पु० २५०० वाछी तिथि को बल 
मिल जाता है । 
कुछ पुराणों के कुछ ऐतिहासिक बचनों से महाभारत एवं कछियुग के आरम्भ के काछ पर प्रकाष्म पड़ता है 
सायपुराण (९९॥४-१५) एवं मत्स्यपुराण (२७४३-३६) का कथन है कि परो क्षित के जन्मकाल से लेकर महापदुमनन्द के 
राज्याभिषेंक की अवधि १०५० वर्षों की है। मागदतपुराण (१२॥२।२६) में यह क्रवत्ति १०१५ वर्षों की है । यहाँ 
पुराण-उक्षितयों में कुछ भ्रुटि है । मत्स्य (२७१।१७।३०) ने जरासंघ के पुत्र सहूदेव के बंद्ज, मगघ के बाहंद्रथ राजाओं 
के नाम ग्रिनाये हैं मौर कहा है कि यह वंश सहल्न वर्षों तक राज्य करेगा । इसने जागे (२७२।२-५) चछकर पांच ऐसे 
राजाओं का वर्णन किया है जितके उपरान्त शिश्वुनाक वंश चलेगा मौर कहा है कि पाँचों राजा मिलकर ३६० यर्ष तक 
दाज्य करेंगे, जिनमें अन्तिम राजा महानन्दि (इलोक ६-१३) होगा, जिसका छाद्रा से उत्पन्न पुत्र महांपदूस (२७२॥१८) 
होगा । अतः यदि इन तीन वंध्षों के वर्ष जोड़े जायें तो हमें १५०० की अवधि श्राप्त होगी । यह बात भागवतपुराण 
(९२२।४८ एवं १२।१-२) एवं वायुपुराण (९९॥३०८-३२१) द्वारा समथित है । वायुपुराण का कथन हैँ कि बार्हद्वण 
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शट्ट धर्मद्ासज् का इतिप्ठास 


वंद्ा १००० वर्ष तक राज्य फरेगा, उसके उपरान्त ५ बीतिहोत्र राजा [(प्रद्योत आदि) १३८ वर्ष तक राज्य करेंगे और 
इसके उपरान्त शिशुनाक ( भागवत एवं ब्रह्माण्ड पुराण ३॥७४।१३४-१२५ में शिक्षुताग' दाब्द आया ) वंश ३२६२ वर्ष 
तक राज्य करेगा ( स्पष्टतः १५०० वर्ष )। ये अवधियाँ 'विष्णुपुराण' (४॥२३ एवं २४) एवं ब्रह्मांडपुराण (३॥७४।१२१- 
१३५) द्वारा भी उपत्थित को गयी हैं । श्रीघर ने भागवत (१९।२३।२६) की टीका में कहा है कि परीक्षित एवं नन्‍्द 
(महापदुम) के बीच १४९८ वर्ष की अवधि है (जैसा कि भागवत्त ने कहा है) तथा शिक्षुनाश वंद् ने ३६० वर्षों तक राज्य 
किया । अतः 'वायुपुराण या 'मत्स्यपुराण या 'भागवतपुराण में शुद्ध पाठ 'पंचशतोत्तरम्‌' ठीक है न कि 'पंचाददुत्त रभू 
या 'पंचदक्षोत्तरम्‌ । परीक्षित और नन्‍द के बीच में १५०० वर्षों की अवधि को मानते हुए तथा आधुनिक विहानों के 
मतानुसतार यह मानते हुए कि नन्द राजा ईसा पूर्व चौथी दाताब्दी में हुएं, यह कहा जा सकता हैं कि अर्जुन के पौत्र 
परीक्षित, महाभारत युद्ध एवं कछियुग का आरम्भ तीनों ईता पूर्व १९वीं शताब्दी में रखे जा सकते हैं । अतः उपयु बत 
विवेचनों के उपरान्त महाभारत की तीन विभिन्‍न तिथियाँ हुईं। ३१०९१ ( ई० पू० ), २४४८ (ई० पु०) एवं छगभग 
१९०० (ई० पू०) | ये तीनों तिथियाँ ईसा के उपरान्त ५ वीं छताब्दी से छेकर प्राप्त साक्ष्यों द्वारा प्रमाणित हैं । कोई 
ऐसा नहीं कह सकता कि इन तीनों में कोई एक परम्परा ही युक्तिसंगत है । केवल यही कहा जा सकता है कि किसी 
को एक परम्परा जँचती है तो दूसरे को दूसरी या तोसरी । ईसापूर्व १९वीं दाताब्दी वाली तिथि पुराणों हारा कतिपय 
राजाओं के नाप्रों और उनके राज्यकाछों के दुष्टान्तों के साथ विस्तारपूर्वक स्थापित हैं, अतः मेरो समझ में, महाभारत 
युद्ध के छिए यह तिथि अन्य दोनों की अपैक्षा अधिक ठीक जेँंचती हैं। कहल्पनात्मक अथवा खींचाताती से युक्त व्याछ्यात्रों 


. तथा संदिः्घ वचनों के आचार पर कही गयी बातों फी अपेक्षा यह कहना उत्तम हैं कि हम महाभारत युद्ध के छिए फोई 


निक्षित तिथि निकालने में असमर्थ हैं। हुम महत्त्वपूर्ण पुराणों की उत्तम पाण्डलिपियों की आलोचनात्मक व्याक्ष्याएं 
करके उनके सुन्दर संस्करण उपचध्थित तो कर सकते हैं, किन्तु उनके विहान्‌ पाठकों के (निष्कर्षों हारा स्थापित) विभिन्‍न 
मतों में एकता स्थापित करने में समर्थ नहीं हो सकते, क्योंकि विद्वानू अपनी-अपनी विभिन्‍न परीक्षण-प्रणाल्ियाँ उपल्यित 
करने में दक्षता प्रकट करने छगते हैं (मुण्डें-मुण्ड मतिभिन्‍ना)। भारतोयतानझ्ास्‍्त के अनन्य विद्वान श्री पाट्जिर ने 
अपनी प्रस्यात पुस्तक “दि पुराण टेक्ह्ट्स आँव दि डापनेह्टीज ऑब दि कक्ि एज द्वारा इस विषय में एक बहुत विद्धत्ता- 
पूर्ण इलाष्य कार्य किया है | 

महाभारत युद्ध की तिथि से सम्बन्धित विभिन्‍न पसिद्धान्तों की व्याख्या जों कतिपय विद्वानों द्वारा उपस्थापित 
की गयी है, हम स्थानाभाव से उच्ते यहाँ नहीं दे रहे हैं । किन्तु दो एक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त यहाँ दिये जा रहे हूँ । 

अपनी पुस्तक दि क्रोनोलौजी आॉँव एऐंफ्येण्ट इण्डिया (अ० २, पूृ० ५१-१०४ ) में श्रों वेकण्डि गोपाल ऐयर 
ने महाभारत द्वारा उपस्यापित ज्योतिष-आँकड़ों की जाँच की है और बृहत्संहिता के शाब्दों की ध्ामक व्याख्या करके तथा 
कछियुग के आरम्भ के सम्बन्ध में मछावार के कोल्छम युग को ईसा पूर्व ११७७ ईं० का ठहराकर यहू निष्कर्ष निकाका 
है कि महामारत युद्ध ई० पु० ११९४ ई० के अन्तिम भाग में हुआ था। यह सिद्धान्त, स्पष्टत:, उपयुक्त तीन 
घिद्धान्तों के विरोध में उठ खड़ा होता है। हमने देख लिया है कि उपयुक्त तीनों सिद्धान्त प्राचीन एवं प्रामाणिक 
साक्ष्यों के तुछतात्मक अध्ययन्त पर ाघारित हैं । 

इस विवादप्रध्त समस्या पर मेगल्यनीज “इण्डिका' के कतिपय अंधों पर आधारित सूचना कुछ प्रकाश 


डाछती है । एक स्थान (पृ० ११५, मेगलस्पनोज आदि द्वारा वणित प्राचीन भारत) पर आया हे--“उसते (बेक्कस से) 


कैेकर बलेक्जेल्डर महान्‌ तक ६४५१ वर्ष होते हैं" जिनमें ३ अतिरिक्त मास जोड़ दिये गये हैं, गणना उन १५३ राजाओं 
के राज्यकाकों को छेकर की गयी है जिन्होंने इस वीच को अवधि में राज्य किया।' प्लीनी (छोती) के उद्धरण में 


६] 
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भारतबुद्ध, कलि-प्रारम्भ पर पुराणों, मेशश्यनीज, पाजिटर आदि के विचार २८९ 


राजाओं की संख्या १५४ है । इसके विरोध में एरियन (दूसरी दाताव्दी] की “इण्डिका की स्थापना है---डायोनिसस 


से रैंडाकोट्टस (चन्द्रगुप्त) तक भारतीयों ने १५३ राजाओं के नाम परिगणित किये और ६०४९ वर्षों की अवधि दी, 


" किन्तु इन सबों में एक गणतंत्र राज्य ततोन बार स्थापित हुआ"”””'”दूसरा गणतस्त्र २०० वर्षों और एक अन्य दूसरा 


१२० बर्षों तक चरता रहा । भारतीयों का यह भी कहना हैं कि डापोनियस हेराकलीज से १५ पीढ़ियों पहले हुआ था 
भौर उसके अतिरिवत फिसी अन्य ने भारत पर आक्रमण नहीं किया | यह उक्ति बड़ी महत्वपूर्ण है बयोंकि यह सिद्ध 


, करतो है कि ई० प्‌० चौथी दाताव्दी में कोई एक बहुत द्ाताब्दियों से चकती आयी फिंवदन्ती प्रसिद्ध थी जो भारतीय 


सम्पता एन सुव्यवस्थित दासन के इतिहास को ई० पू० चौथी शताब्दी से पहुकले ५६ हजार वर्ष तक के जाती थी । किन्तु 
मेगस्थनीज ने जो छिखा है, उसके विपय में संदेह उत्पन्न हो जाता है और वर्षों तथा राजाओं की संदया के विषय में 
कुछ भिन्‍नता उत्पन्न हो जाती है । इसके अतिरिक्त महाभारत युद्ध की तिथि एवं कलियुग के आरम्भ के विपय में कोई 
सीधा सम्बन्ध नहीं स्थापित किया जा सकता, जब तक कि 'हेरावक्ीज' को हम क्ुछ विद्वानों के मतानुसार 'हरि-कृष्ण' न 
मान लें ।१४ हुराकलीज के विपय की चर्चा कृष्ण के जीवत से सम्बन्धित किवदन्तियों से कुछ मेल स्लाती है (मैक्रिण्डल का 
ग्रन्य, पु० २०१०२०३)--बहू सौरासेन्वाय (शुरसेन) द्वारा सम्मानित हुआ था, सौरासेन्वाय एक भारतीय जाति है 
और उसके जधिकार में मे-घोरा (मथुरा) और क्लेयीसोवोरा नामक दो विज्ञाऊ नगर हैं, हेराबल्लरीज की बहुत पत्नियाँ 
थीं ।” किन्तु हेरावशीज के जीवन के कुछ वृत्तान्त में नहीं भी खाते, यया “उप्तकी पण्डैया नामक एक पृत्री थी जिसकी 
सात वर्ष की अवस्था में हेरावलीज ने एक शक्तिश्नाली जाति उत्पन्न करने के लिए इससे शरीर-पम्बन्ध स्थापित फिया है ।* 
यहाँ पर पण्डैया अथवा 'पाण्डँअ' छाब्द को लेकर पाण्डवों एवं कुन्तो या दक्षिण के पाण्ड्य राज्य से सम्बन्धित कुछ संदेह 
उत्पन्त हो सकता है जो कुछ त्तीमा तक जेंच भी सकता है ! इसके मतिरिकक्‍्त १५३ या १५४ राजाओं के छिए ६,००० 
वर्ष एक बहुत छम्बी अवधि है। ऐसा नहीं कहां जा सकता कि ६,००० वर्ष (जिससे प्रत्येक के राज्य-ऋाछ के लिए 
औसत ४० वर्ष पड़ते हैं) राजाओं के कालों की ओर संकेंत करतें हैं, क्योंकि हमें ज्ञात हैँ कि वायु एवं मत्त्यपुराणों 
ने राजवंकों की अवधियाँ दी हैं, राजाओं के राज्यफाऊ बौर प्रत्येक वंश के राजाओं के नामादि भो दिये हैं। यह बात 
ठोक है कि कतिपय राजाओं के नामों, उनकी संख्या एवं राज्यकाछों की अवधि के विषय में पुराणों में कहीं-कहीं अन्तर 
पड़ गया है | ऐसा छगता हैं कि बे पुराण जिनमें ऐतिहासिक विवरण उपस्यित किया गया है, कई बार संद्ोधित हुए 
हैं, यया वायुपुराण” (९६९।३८३) ने गुप्त राजाओं का उल्लेख किया किन्तु “मत्स्मपुराण” इस विषय में मौत है । 
प्रस्तुत पुराणों के विषय में ऐसा नहीं कहा जा सकता कि उन्होंने ऐतिहासिक वंशों के विषय में करुपनात्मक बातें भर 
दी हैं, क्योंकि उनके सामने पहले की प्राचीन किंवदन्तियाँ एवं लेख जादि अवहय रहे होंगे। उन्होंने नये राजाओं के 
नामों एवं उनके राज्य-काछों की अवधियों का आविष्कार नहीं किया है । उन्होंने, इसमें सन्देह नहीं कि एक-दूसरे में 
पायी जानेवालली भिन्‍तताओं को दूर नदीं किया और जो कुछ किवदत्तियों से अथवा छेछ्ों से उन्हें प्राप्त हुआ, लिखित 
कर दिया | आज हम अभाग्यवद्षा प्राचीन काछ के संपर्मित इतिहास के विषय में पुराणों को आधार नहीं मान पकते, 
किन्तु पुराण हमारे ध्यान को हुठातु जपनी ओर खोंचते हैं और हमारा यह कर्तव्य हो जाता है कि हम उनकी यथातथ्य 
परिचर्या करें । 

१४. देक्षिये श्री सी० वो० वैद्य की पुस्तक महाभारत, ए० क्रिटिसिज्म' (पु० ७५-७६) जहाँ पर उन्होंने ६०४२ अथवा 
६४५१ नामक संल्याओ्रों को अवज्ञा करते हुए यह निष्कर्ष तिकाछा है कि कृष्ण ई० पृ० ३१०१ ई० के आसपास 
अवस्थित थे, क्योंकि हेरावछीज एवं सेण्ड्राकोट्स (चच्दगुप्त) के बीच १३८ राजा छगभग २७६० वर्षों तक राज्य 
करते रहे होंगे (प्रत्येक राज्यकाल के छिएु २० वर्षों की औसत अवधि दो गयी है) । 
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६९० धर्मशाह्त्र का द्रतिहाप्त 


अब हम महाभारत के काछ के विषय में उसमें प्राप्त ज्योतिप-संकेतों के आधार पर विवेचना उपस्थित फरेंगे । 

महाभारत युद्ध एवं कलियुग के काछों फे विषय में बहुत-से प्रन्य, एवं निबन्ध आदि प्रकाक्षित हुए हैं । दोन्एक 

फी चर्चा यहाँ अपेक्षित है | श्रो एंकर बालक्ृष्ण दीक्षित ने अपने प्रसिद्ध ग्रन्य भारतीय ज्योतिष छास्त्रा चा इतिहास 
. (दित्तीय संस्करण, सम्‌ १९३१) में इस विषय में लिखा है (पू० १०७-१२७)। और देखिये चि० थि० वैद्य (महा 
भारत, एक रामीक्षा, १५०४, पृ० ५५-७८, अनुक्रमणिका, टिप्पणी ५) | श्रोवँद्य ने महाभारत युद्ध के काछ के विषय में 
परम्परा के आधार पर ई० पू० ३१०१ को ठीक माना है | श्री एन० जगन्नाथ राव ने अपनी पुश्तक “महाभारत को 
युग' (अंग्रेजी, १९३१) में छिखा है कि मेगल्थनीज द्वारा उल्लिखित, “सैण्डूकोट्टस' मौर्य-चन्द्रयुप्त नहीं है, प्रत्युत वह 
गुप्त सम्राट चस्द्रगुप्त है । उनके कथन से इस प्रकार चन्द्रनुप्त मोर्य का समय लाभग ई६० पृ० १५२५ होगा। उन्होंने 
बुहत्संहिता के घाककाछ को पारसी सम्राद्‌ साइरस का काकछ माना है जो कृगभग ६० पू० ५५० गाना जाता है । इस 
प्रकार उनके मतानुसार महाभारत युद्ध ई० पू० ३१३९ में हुआ | श्री राव का ग्रन्थ गम्भोरता पे नहीं लिखा गया; 
इसकी उफ्तियाँ छिछली हैं | श्रो के० जी० झंकर ते भारतोय बंश्ावली-पम्वन्धित कुछ समस्याओं के विपय में विस्तार के 
साथ एक मनोरंजक निवन्ध उपस्थित किया है (इन एनह्स भआँव दी बी० ओ० जआार० इन्ह्टीट्यूड, पूना, जिलद १२, 
पु० ३०१-३६१) जिसमें उन्होंने महाभारत युद्ध की ई० पू० ११९८ ई० तिथि को मान्यता दी है। 'केसरी' (पूना) 
के सम्पादक श्रो जे० एप्त० करन्दीकर ने अपने कुछ लेखों (मदाठी में) द्वारा महाभारत एवं पुराणों के ज्योतिप-आंकड़ों 
की जाँच की है और यह निष्कर्ष निकाछा है कि महाभारत का युद्ध ई० पू० १९३१ ई० में किया गया या | यद्यपि मैं 
इनकी बहुत-सी उक्तियों से सहमत नहीं है, तथापि विद्वानों द्वारा उपस्थापित कतिपय तिथियों में जो दो युक्तिसंगत्त 
अथवा उत्तम तिथियाँ समझी जा सकती हैं, उनके साथ इनकी प्रतिपादित तिथि को रखने में कोई संकोच नहीं करता । 
प्रो० पी० सी० सेनगुप्त ने एक निवन्ध (जे० बी० ए० एसू० १९३७, जिल्द हे पु० १०१-११९) में यह दर्शाया है 
कि महाभारत युद्ध लगभग २४४९ में हुआ | यह भी एक सम्भावित तिथि है जिसके पीछे बृहत्संहिता की परम्परा का 
प्रमाण है (युधिष्ठिरकाछ के उपरान्त छककाल २५२६ वर्षों के उपरान्त जाता है) और देखिये प्रो” सेनगुप्त का निबन्ध 
(वही सन्‌ १९३८, जिल्‍द ४, पृ० ३९३-४१३) | डॉ० के० एल० दफ्तरी ने महाभारत की सभी ज्योतिष-सप्तम्बन्धी 
उक्तियों को बड़े परिश्रम के साथ जाँचकर निष्कर्ष निकाला है कि महाभारत युद्ध ई० पू० ११९७ ई० में हुआ (नागपुर 
विष्वविद्याल्य व्याब्यानमाला, सन्‌ १९४२) | किन्तु, हम उनके निष्कर्ष को स्वीकार करने में असमर्थ हैं । प्रो० सेनगुप्त 
ने भी उनकी उक्तियाँ अमान्‍्य ठहुरायी हैं (जे० ए० एस० बी०, १९४३, जिल्द ९, पु० २२१-२२८)॥। प्रो० के० बी० 
झमयंकर नें अपने निबरध (बी० भो० आर० आाई०, १९४४, जिल्द २५, पृ० ११६-१३६) में बहुमत के सिद्धान्त का 
समर्थन किया है और बहुत छान-बीन के उपरान्त ई० पू० ३१०१ ई० को ठीक माना है | छगता है, उन्होंते डॉ० दफ्तरी 


ह एवं प्रो० सेनगुप्त की आलोचनामों का ग्रष्ययनन नहीं किया था । उपयुक्त विवेचन से ह्पष्ट होता है कि महाभारत की 
| विधि को ज्योतिष के आँकड़ों से सिद्ध करना सरकृत नहीं है, क्योंकि उसी विधि से अन्य विद्वानु ई० पू० ११५९३ एवं 
ह ई० पू० ३१०१ के बीच में ही झूछते दृष्टिगोचर होते हैँ और किसी प्रकार इन तिथियों के आगे नहीं बढ़ पाते । इसके 


; .... कई कारण हैं। 
पु पहली बात यह है कि महाभारत में बणित बहुत से संकेत अथवा संज्ञाएँ सुसंगत नहीं हैं, दूसरी बात यह है कि 
कि बहुत-से विद्वातों नें इस महाकाब्य का भारतयुद्ध के उपरासत्त केवक तोन वर्षों में, अर्थात्‌ बहुत अल्प अवधि में 
लिखा जाता माता है (आदि पर्व, अ० ६२॥५२ ७० ५६।३२) । तीसरी बात यह कि युद्ध के समय की तिथिपंजिका 
(पंचांग) के विषय में हम अभी श्स्घकार में हैँ | बहुत-से विहानों का ऐसा कहना है कि उस समय की व्यवह्वुत पंजिका 
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(ऋग्वेद के) घेंदांगज्योतिप के नियमों रे मेंल खाती थी। इस विपय में मतैवष नहीं हैं कि उस समय मासों का 
अन्त अमावस्या से होता था या पूणिमा से, जर्थात वे अमान्‍्त थे अथवा पुणिप्तान्त ।! बैदिककाल में भी मार पूणिमान्त 
" होता था, इस विषय में कोई विधाद नहीं है । उदाहरणार्थ, तै० सं० के मत से प्रूवफात्गुनी वर्ष को अन्तिम राधि हे 
और उत्तराफाल्गुनी उसका सुख ( अर्थात्‌ आरम्भ )। इसी प्रकार तै० श्लं० (७४४/८।२) ने घोषित किया हैं कि 
चित्रा पूर्णमासी वाक्ते वर्ष का मुख है, किन्तु द्ांखायन ब्राह्मण (४४) का कहना है कि फाल्गुनी पूर्णममासी वर्ष का 
 मुद्च है। महाभारत के लेखक, या लेखकों में किसी भयानक घटना के अत्यधिक अशुभ सूचक तत्वों को एक ही स्थान 
पर एकत्र कर दिया हैं और यह नहीं सोचा हैं कि वे इस प्रकार अपनी विशेषताओं के कारण एक स्थान पर नहीं 
रखे जा सकते ( उद्योगपर्च १४३।५-२९ एवं भीष्मपर्व २।१६॥३३ )। उदवाहरणार्थ, असन्धती वृस्िष्ठ के पास गयी 
(भीष्म, २।३१), घोड़ी ने गाय के बछड़े को जन्म दिया, कुतिया नें श्ृंगाक्त जन्मा ( भीष्म० ३।६ ) तथा देवताओं फी 
प्रतिमाएँ काँप उठीं, हँस पड़ी एवं रक्त उगलने छगीं ( भीष्म ० २।२६ जिसकी तुलना बुह॒त्स॑द्चिता ४५८ से एवं गर्ग के 
इलोकों से की जा सकतौ है )। ऐसा बाई वार कड्हा गया है कि चन्द्र और सूर्य का ग्रहण अनुचित तिथि ( अपवंणि ) में 
हुआ है या दोषों राष्ट्र से श़सित हुए हैं ( भीष्म० ३॥२८ एवं ३२३३ तथा आश्वमेधिक ७७।१५ ) । इन्हीं एछोकों में आया 
है कि सूर्य और चन्द्र के ग्रहण एक ही दिन हुए और एक ही मास के १३वें दित हुए ।.इन सब बातों को लेकर विद्वानों की 
गणना में बहुत सतभेद हो गया है, किन्तु हम इन विस्तारों के चक्‍कर में न पड़ेंगे। यहाँ इतना ही कहना पर्याप्त है कि 
कुरामय में होनेवाले ग्रहणों से विपत्तियाँ घिर आती हैं । बराहुमिहिर (बृहत्संहिता ५॥२६, ६९६७-९८) का फहना है फि 
यदि चख्श्रहण, सूर्यग्रहण के पहले या उपरान्त एक ही पक्ष में प्रकट होता है तो भयंकर फल दीख़ पढ़ते हैं । 

जय कृष्ण ने कऔरवों से शान्ति स्थापना की चर्चा आरम्भ कर दी तब से जो ज्योतिष सम्बन्धी आंकड़े हुमारे सामने 
उपस्थित होते हैँ उनमें कुछ महृत्त्वपूर्ण आँकड़ों की चर्चा यहाँ को जा रही हैँ । उद्योगपर्व ( ८३।६-७ ) में क्षायां है कि 
कृष्ण ने शान्तिदूतता का कार्य झरद ऋतु के अन्त में और जाड़ें के आगमन पर जब कि चंद्र रेवती नक्षत्र में था या मंत्र 
मुहूर्त में था, तब फातिक मास में आरम्भ किया ( कौमुदे मास्ति ) । * आजकल आदधदधिविन और कातिक शर ऋतु के 
द्योतक हैं तथा मार्गश्षोर्ष और पौप हेमसत के । यह इछोक एक कठिनाई उत्पस्न करता है । कातिक की पृुणिमा को चन्द्र 
कुत्तिका नक्षत्र में और तीन दिन पहले अर्थात्‌ कार्तिक्त शुक्र हादशी के दिन वह रेवती नक्षत्र में होता है। यदि हम 
इसे 'शरदन्ते' बाह़्द के साथ के जाये तो मास पूर्णिमान्त हो जाता है; छिन्तु दुसरे अर्थ में (यदि मास अम्ाक्त हो) यह 





१५, कनिष्ककाछ के छरोष्ठों के अभिकेखों से पता चकछता है कि उत्त र-पश्चिमी भारत में उत दिनों मास पुणिमास्त थे 
(एपि० इन्‌ ०, जिल्द १८, पु० २६६ एवं वही, जिल्‍्द १०% पुृ० १० )। अपरार्क ( पृ० ४२३ ) ने ब्रह्मपुराण से 
“अद्वयुक््‌ कृष्णपक्षे तु श्राद्ध कार्य दिने दिने! उद्घृत कर कहा है कि भाद्रपद क्ृष्णपक्ष को इस इलोक में आश्विन का 
कृष्ण पत्ष कहा गया है। भविष्यपुराण (उत्तरपर्व १३२।१७) में फाल्गुत की पुणिमा मास के अन्त को द्योतक है 
(किप्रथे फाल्गुनस्पान्ते पौण॑मास्यां जनादन | उत्सवो जापते छोके प्रामे ग्रामे पुरे पुरे )। मत्त्यपुराण (१५९४-६) में 
आया है कि हकन्द एवं विष्ाख्र चैत्र के कृष्ण पक्ष के १५वें दिन उत्पन्न हुए थे, और चंत्र के झुक्छ पक्ष में ५वें 
दिन इन्द्र ने दोनों से एक छड़का उत्पस्न किया और छठें दिन उप्ते राजा के रूप में अभिषिक्त कर दिया। इससे 
प्रकट होता है कि मत्स्य में चैत्र पूणिमान्त है, अमान्त नहीं । 

१६. मैत्र मुहूर्ते सम्प्राप्त मुवचिधि दिवाकरे | कौमुदे माप्ति रेवत्यां छारदन्ते हिमागमे।। उद्योगपर्व (८३।६-७) गौर 
देखिये बात ० ब्रा० (१०।४।२।१८, २५, _ एवं तै० ब्रा० (३॥१०१।१) । 








१९२ घमंशास्त्र का इतिहास 


कहता अत्यंत अनुचित होगा कि कात्तिक छुवक द्वादक्षी के दिन प्रदत्त था। असफल होने पर कृष्ण पांडवों के पास छौट 
भाये शोर दुर्योधन से जो कुछ बातचीत हुई थी, उसकी चर्चा की (इसमें कारतिक शुक्ल हादशी के बाद कुछ दिन अचद्य 
लगे होंगे। कृष्ण ने जो बातें कहीं उनमें दो गहत्त्वपूर्ण हैं। पहली गह कि दुर्योधन ने अपने भिन्नों से कहा है---''युद्ध के « 
लिए कुरुक्षेत्र को चछो;। आज चन्द्र पुष्य नक्षत्र में है. (उद्योगषव॑ १५०॥३) |” यदि क्रृष्ण अपने शान्तिकार्य के छिए उस 
समय तक चले जब कि चन्द्र रेवती नक्षत्र में था (कातिक शुक्ल पक्ष के १२वें दिन) तो दुर्योधन के ये शब्द उनकी 
उपस्थिति में कहें गये या कात्तिक क्ृष्ण पंचमी के दिन (या मार्गशीर्ष कण पंचमी के दिम, यदि मास पूर्णिमान्त था| ! 
कहें गये । कृष्ण की दूसरी महृत्त्वपर्ण बात वह है जो उन्होंने कर्ण से, जिसे उन्होंने अपनी और मिछाना चाहा, कही-- 
“यह बह सौम्प मास है जब इंघत एवं चारा सरलता से प्राप्त होता है, यह वह समय है जो न अधिक गर्म है त ठंडा 
है; आज से सातवें दिन अमावस्या होगी, उप्त दिन संग्राम किया जा सकता है; उस दिन इन्द्र देवता का रक्षण प्राप्त 
होता है। अतः उनको यह बात मासप्त के छुक्‍ल पक्ष की अष्टमी या उसके आम्न्‍पास हुईं होगी, किन्तु उस मास का 
ताम क्या है ? यदि गणना पूर्णिमान्त से होती थी तो वह ॒मास्त मार्गशीर्प था, यदि गणना अगान्त थी तो कातिक । एक 
बात और है, इन्द्र ज्येष्ठा नक्षत्र का देवता है भौर भमावस्या में ज्योष्ठा नक्षत्र पाया जाता चाहिये (उद्योग० १४२।- 
१६।१८) । आजकल यह कारतिक अमावस्या में सम्भव है, मार्गशीर्ष अमावस्या को आजवछ ज्येण्ठा नक्षत्र नहीं पाया 
जाता । फिल्तु उपयु कत कथन (उद्योग० १४२।१६-१८); दाल्यपर्थ (३५॥१०) के कथन का विरोधी है, क्योंकि वहाँ चन्द्र 
पुष्य में कहा गया है । यदि कर्ण से कृष्ण ने उस दिन बात की जब कि चन्द्र अमावस्या वाले ज्येण्ठा नक्षत्र में था, तो 
इाल्यपर्व की उवित से प्रकट होता है कि युद्ध का आरम्भ कातिक अमावस्या के १६वें या १७वें दिन से होगा, किन्तु 
यह बात कहीं ननन्‍य ह्यान पर नहीं पायी जाती । इसी प्रकार के बहुत-से ज्योतिष सम्बन्धी आँकड़े . उपस्थित किये जा 
सकते हैं, जिनके आधार पर युद्ध-समय सम्बन्धी व्याण्याएँ उपस्थित की जाती हैं । 

महाभारत युद्ध के आरम्भ की तिथि एवं नक्षत्र के विषय में गहरा मतभेद है, हम उम्तके विस्तार में यहाँ नहीं 
पड़ेंगे, वर्योंकि स्वयं उस महाकाव्य में इसके विषय में कोई ह्पष्ट उल्लेख नहीं है । विद्वानों ने इछोकों के छ्ब्दों को इघर- 
उधर परिवर्तित कर बहुत-सी अटकल-पच्चु बातें की हैं। हम जानते हैं कि महाभारत के पीछे छाताव्दियों की परम्पराएँ 
हैं, उतमें किसी प्रकार का परिवर्तत कर देना ओपस्कर नहीं है । हमें उसके काल-निर्णय के विषय में अन्य साक्ष्यों का 
सहारा क्षेना होगा, किन्तु स्थाताभाव से हम उनके विवेचन में यहाँ नहीं पड़ेंगे । 

कलियुग का आरम्भ भाज (सन्‌ १९६०) से केवकछ ५०६१ बर्ष पहले हुआ और यहू युग ४, २२,००० वर्षों तक 
चलता रहेगा (जैसा कि पुराणों का कथन है), तो यह कहना उचित ही है कि हम लोग अभी कछियुग की देहली पर खड़े 
हैं और यह हमारी कल्पना के बाहर की बात है कि आज से कृगमग '४,२७,००० वर्षो के उपरान्त कलियुग के अन्त में 
कौन-सी घटनाएँ या दुर्घटनाएँ घटित होंगी । पुराणों ने भविष्यवाणी की है कि इस महान य॒ग के बन्‍्त में सम्भल्त ग्राम 
में भगवान्‌ विष्णु कल्कि के रूप में प्रादुभुत होंगे और स्छेच्छों, झूद-राजाओं, पाब्वण्डियों आदि का नाश करेंगे और धर्म 
की स्थापना करेंगे जिससे कृतयंग का पुनरारम्भ होगा। यहाँ पर भी अस्य बातों की भाँति पौराणिक कथाओं में मतभेद 
पाया जाता है । 'वायपुराण' (५८।७५-९०) एवं 'मत्स्यपुराण' (१४४-५०-६४) का कथन है कि प्रमति भार्गव विष्णु के 
अवतार होंगे तथा स्लेच्छों, पास्तण्डियाँ एवं शुद्व राजाओं का तादा करेंगे, किन्तु वायुपु० (९८।१०४-११० एवं ९९। 
३९६-३९७), वनपर्व . (१९०॥९३-९७) एवं भागवत (१२॥२।१६-२३) का कथन हैँ कि कल्कि स्लेच्छों को जीतेंगे और 
हा के समान चक्रवर्ती राजा होंगे और इस प्रकार कृत युग का आरम्भ करेंगे। कहीं-कहीं कल्क्की नाम आया है 
तो कहीं-कहीं उत्हें ब्राह्मण-विष्णु का पुत्र कहा गया है (विष्णुयक्य को सम्भलल ग्राम का मुखिया कहां गया है) कहीं-कहों 
तो ऐसा कहा गया है कि इनका प्रादुर्माव हो चुका है ओर कहीं-कहीं उन्हें अमो जागे प्रादुम त होते वाला माना गया 
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है । पुराणों में चारों युग कई बार व्यतीत होते और आरम्भ होते दिल्लाये गये हैं, अतः कल्कि का अवतार अतीत 
एवं भविष्य दोनों फालछों में वणित है । 'कल्किपुराण” (१।२३।३३ एवं १।३।३२-३३) का कहना है कि कल्कि माहिष्मतों 
के राजा विज्ञाखयुप के समकालीन थे और वायु० (९९।३१२-३१४), मत्स्य» (३२७२।४) एवं विष्णु० (४२४) का 
कथन है कि विज्ञाखयप प्रद्योत बंद का तीसरा राजा था। 'कल्किपुराण ने कल्कि के विषय में अतीत फाकछ का कई 
बार प्रयोग किया है किन्तु आरम्भ में (१।१०) वह भविष्य के लिए कहा गया है । एक मनोरंजफ बात जयरामक्ृत 
पर्णाछ्त पर्वत-प्रहणाख्यात (१६७३ ६०) में बीजापुरी सेना के सेनापति बहलोल खान हारा वजीर खबास सा से कहछायी 
गयी है जो यह है--- हिन्दू शास्त्रों में कुछ छोगों का कहना हैं कि विष्णु के दसवें अवतार कल्कि का प्रादुर्माव होगा जो 
यबनों का नाश करेंगे । शिवाजी उस कल्कि के अग्रवूत के रूप में आ गये हैं । 


यद्यपि पुराणों ने कलियुग के नैतिक और भौतिक पतन के विषय में विघ्तारपूर्वक निन्‍दा के दाब्द कहे हैं, 
किन्तु उन्होंने कहीं भी कलियुग में वर्जित विषयों (कर्मों) के बारे में कुछ नहीं संकेत किया । अब हमें यह देखना हूँ 
कि 'कल्िवर्ण्य' के विषय को कब प्रमुखता प्राप्त हुई और वे कौन-सी वातें हैँ. जिन्हें पहले युर्गों में वजित नहीं माना गया 
था और जो कालान्तर में निग्व एवं वजित ठहरायी गयीं । 


आप० घ० झू० (२।६।१४।६-१०) ने पैतृक सम्पत्ति को सम्पूर्ण रूप में या अधिकांदा रूप में ज्येष्ठ पुत्र को देना 
दाह्म्र विरुद्ध माना है । इसने दुसरे स्थान (२।१०॥२७॥२-६) पर कुछ अन्य छोगों के मत को ओर संकेत करते हुए 
कि हत्री विवाहित होने पर वर के सम्पूर्ण कुटुम्ब को दे दी जाती है; नियोग-प्रया को निश्चय घोषित किया है। ये दोनों 
आचार (उद्धार या ज्येष्ठ पुश्न को भाग देता एवं नियोग) कल्तिवरज्यं के अन्तगंत आते हैं। “अपरार्क ने बृहस्पति को 
उद्घुत कर उन आचारों की ओर संकेत किया है जो प्रारम्भिक हृमृतियों में प्रतिपादित किन्तु कलियुग में वित्त मान 
लिये गये हैं । यथा नियोग एवं कतिपय गौण पुत्र द्वापर एवं कलियुगों में मनुष्यों की आध्यात्मिक दाक्ति के ह्ाम्त के 
कारण असम्भव ठहरा दिये गये हैं । “अपरार्क' (७३९) एवं दत्तकमीमांसा ने शौनक का हवाला देकर कहा है कि औरस 
या दत्तक पुत्र के अतिरिक्‍त अन्य पुत्रों को कलियुग में वजित माना गया हैं। प्रजापति (१५१) ने कहा है कि श्राद्धों में 
मांत एवं मद्य की प्राचीन प्रथा अब कलिपुग में वर्जित ठहरा दो गयो है। व्याप्त (निर्णयश्तिन्धु में उद्घुत) एवं अन्य 
भ्रन्थों ने कलियुग के ४४०० वर्षों के उपरान्त अग्न्यात्रान एवं संस्यात्त ग्रहण करना वजजित माता हैं।'” छघु-आइबलाय- 
नस्मृति (२१-१४-१५) का कथन है कि कुण्ड एवं गोलफ्त नामक पुत्र जो पहले युगों में स्वीकृत थे और जितका संस्कार 
किया जाता था, कलियुग में वजित हैं । विस्वरूप एवं मेघातिथि ने कलिवर्ज्य के विषय में एक भी उद्धरण नहीं दिया 
है, यह विचारणीय है । अन्य पश्चात्काछीन टीकाकारों ने ऐसा कहा है कि वेदाष्पयन के किए अशुविता की अवधियों 
को कम करना कक्ति में वजित है । मेघातिथि (मनु ९।११२) ने कुछ स्मृतियों का मत नियोग एवं उद्धार विभाग के 
विषय में केवछ अतीत युगों के छिए ही समीचीन ठहराया है, क्‍योंकि स्मृतियाँ विक्षिष्ट युगों तक ही अपने को बाँघती 
हैं (मनु श८५); किन्तु उन्होंने इस मत का खण्णन किया है और मनु की व्याब्या करते हुए कहा है कि घर्म (गुण 





१७. झतएवं कछी निवर्तन्ते इत्यनुवृत्ती श्लौनकेनोक्तम्‌ू-दत्तौरसतेतरेषां तु पुत्रत्वेन परियग्रहः-इति। अपरार्क पु० 
७३९ | मद्यगप्यमृतं श्राद्ध काछो तत्त विवर्जयेत्‌ । मांसान्यपि हि सर्वाणि युगधर्म क्रमाद्‌ भवेत्‌ ॥ प्रजापति 
(१५१) । चत्वार्यब्दसहल्लाणि चत्वार्येब्दशतानि च। कल्षेयंदा गमिष्यन्ति तदा त्रेतापरिग्रहः | संन्यासस्तु न कर्तव्यों 
प्राह्मणेन विजानता ॥ चतुविज्नतिमत (पु० ५५ को दौका में मट्टोजि वीक्षित द्वारा उद्घृत) । और देखिये इस 
ग्रन्थ का खंड न, ग्र० रेट | न्‍ । 
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या वस्तुओं (फे स्वभाव) युग-युग में उसी प्रकार परिवर्तित होते हैं. जिस प्रकार ऋतु पर ऋतु । इससे प्रकट होता है कि 
उन्होंने यह नहीं माना कि आचार जो एक युग में प्रचक्तित हैं, दूसरे गें वर्णित ठहराये गये हैं । विज्ञानेबवर ने एक एोक 
घछदृघुत किया है जिपमें तियोग प्रथा, ण्पेष्ठ पुत्र को विद्षिष्ट भाग देना एवं यज्ञ में गोहत्या कलियुग में निन्य एवं ' 
वजित माने गये हैं । ह्मृतिच॑० ने क़तु को उद्घृत किया हैं जो कलियुग में चार कृत्यों को वर्जित मानता है, यथा 
नियोग, विधवा विवाह, यज्ञ में गोबघ तथा कमण्डछु-घारण | नारदीय-ाहापुराण में कल्िवर्ज्य के विषय में चार इलोक 
है! जितमें पूर्वप्रचल्तित कुछ कृत्य कलियुग में वर्जित माने गये हैं, यथा समुद्रयात्रा, कमण्डलु-घारण, अपने से नीच जाति, 
की कत्या से विवाह, नियोग, मधुपर्क में पशु-हनन, शाद्ध में मांसदान, वानप्रस्याश्रम, विवाहित अक्षत-योनि कन्या का 
पुतविवाह, नैध्ठिक ब्रह्मचर्य, नरमेघ, अश्वमेष, महाप्रस्थान गमन, गोवब ।** “अपरार्की (पु० ९८) ने ब्रह्मपुराण को 
उद्घृत कर विधवा-विवाह, नियोग, स्लत्रो-ह्वातस््थ को कलियुग में इसलिए बजित माना है कि मनुष्य इस युग में पापी 
होते हैं। 'अपरार्क' (१० २३३) ने पुनः किसी स्मृति (जिसका नाम नहीं विया गया है) को छद्घुत कर निम्न कृत्य 
वर्जित ठहराये है--सज्ञ में गोवघ, नियोग (देवर द्वारा), सत्रों का सम्पादन, कमण्डलु-बारण, सौनामणी में मद्य-पान, 
परमहुंस नामक संत्यात्ती होता | अन्य पाँच वजित कृत्य ये हैं --तरमेंघ, गोलघ, कमप्रण्डछू-घारण, नियोग एवं अक्षत- 
कन्या का पुतर्दान | 'भपरार्क (पु० २३३) ने 'भार्कण्डय पुराण” को उद्धृत कर मधुपर्क में गो के ह्थान पर स्तवर्णपात्र 
की व्यवत्या दी है और कहा है कि भुगु ने कलि में पशु-यज्ञ को वजित माता है | ह्मृतिच० (१, पृ० १२) ने एक पुराण 
का उद्धरण दिया ह--विधवा-विवाह, ज्पेष्ठांद, गोवध, नियोग एवं कमण्डरू-घारण, ये पाँच फक्ति में बजित हैं । हेमाद्ि 
एवं सह्याद्रि-खण्ड का कथन हैं--'मग्निहोत्र, गवालम्भ (गोवध), संन्या/, पकपैत॒क (श्राद्ध में मांसदात), देवर से 
पुन्नोत्पत्ति कलि में वजित है। और देक्षिये 'स्मृतिमुक्ताफल्न [(वर्णाश्षम, पु० १७६, यतिपर्मसंग्रह, पु० २) | हेमाद्वि ने 
दानखण्ड में गरड़पुराण को उद्घृत कर निम्न सात बातों को कक्ति में वजित ठहराया है--अश्वमेंघ, गोसव, नरमेघ, 
राजसूय, अक्षत-कन्या का पुनर्वान, कमण्डलु-घारण एवं देवर से पुत्रोत्पत्ति | स्मृत्यर्थसार (पु० २) ने बिना किसी ग्रन्य 
का हुवाला दिये २६ कल्िवज्यों का उल्लेश् किया हैं। स्मृतिचन्द्रिका, हेमांद्वि के चतुर्वर्गविस्तामणिं' ( ३, भाग २, 
« पृ० ६६६), 'पराश्वरमाघवीय' (१, भाग १, पृ० १०३-१३७), 'मदनपारिजात' (पु० १५-१६), 'मदनरत्न' (समयोद्योत) , 
उद्बाहतत्व (पृ० ११२), 'समयमयूख', मित्र मिथ के 'समयप्रकाश (पृ० २६१-२६३), “निर्णयप्तिन्थु! (३, पूर्वार्ध, अन्त 
में) भट्टोजि (चतुविद्यातिमत), स्मृतिमुक्ताफलछ' (वर्णाअ्रम, पु० १३), दमृतिकौस्तुम', 'घर्मसिन्चु' (पु०ण ३५७-३५८) 
तथा अम्प ग्रन्थों ने किसी पुराण (कुछ ने आादित्यपुराण का नाम दिया है) के फ्लोकों को उदुघुत कर ५० कलिवर्ज्यों के 
नाम दिये हैं। नीककण्ठ (१७वीं छाताब्दो का पूर्वार्ष) के बड़े भाई दामोदर द्वारा कृत कलिशर्ज्यविनिर्णय या कलिवर्ज्य- 
निर्णय में बहुत-सी बातें वणित हैं और इसने 'आदित्पपुराण', ब्रह्मपुराण" आदि को उदुघुत किया है ! 

ऊपर जित कलिवज्यों की मोर संकेत किया गया है. बे सुब्यवस्थित ढंग से नहीं रखे गये हैं । हम सर्वप्रथम 
यहाँ उन कलिवज्पों की चर्चा करेंगे जो व्यवहार (कानून) से सम्वस्वित हैं, इसके उपरांत अस्यों का वर्णन क्रमानुसार 
होगा और अन्त में उनका वर्णन होगा जो उद्धरणों में नहीं पाये जाते । 

(१) ण्पेष्ठांड, उद्धार या उद्घार-विभाग--ज्येष्ठ पुत्र को जब॒ सम्पूर्ण पैतृक सम्पत्ति या कुछ विद्विष्ट अंध दे 
दिया जाता है तो उतको ण्येष्ठोंगा पा उद्घार या उद्धार-विभाग को संज्ञा मिलती है, यह कल्ि में वर्ज्य है। देखिये इस 
जज खंड का अध्याय २७ ॥ 


१८. नारदीय महापुराण (पूर्वार्ध, २४।१३२-१६) । और वेखिये उद्घाहतत्व (पु० ११ २); निर्णयप्षिस्घु (पुण ३६७); 
हमुत्पर्धतार (पू० २) एवं मदनपारिजात (पृ० १६) 
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कफलियज्याँ की तालिका रद 


(२) न्ियोग--इसके विपय में हमने इस ग्रन्य के खण्ड २, अध्याय ६३ में विस्तार के साथ लिखा हूँ । जब पति 
या पत्नी पृश्नहीन होते हैं तो पत्ति के भाईं कर्थात्‌ देशर या किसी सगोत्र आदि द्वारा पत्नी से सन्तान उत्पन्न की जाती है 


'तो यह प्रवा नियोग कहलाती है। अब यह कलिवर्ज्य है । 


(३) गौंण पुत्रों में मौरस एवं दत्तक पुत्र को छोड़कर सभी कलिवर्ज्य हैं। देखिये इस खण्ड का अध्याय २७ । 
(४) धिघवातिवाहु--दैखिये इस ग्रन्थ का खण्ड ९, अन्याय (४। कुछ वसिष्ठ (१७।७४) आदि सह्मृति- 


शास्त्रों ने अक्तत कन्या के पुनर्दान और अन्य विधवाओं (जिनका पति से शरीर सम्बन्ध हो चुका था) के विवाह में 


अम्तर बतकछाया हैं और प्रथम में पुनविवाह उचित और दूसरे में अनुचित ठहराया है । किन्तु कलिवर्ज्य वचनों ने दोलों को 
बजित माना है । 

(५) भन्तर्जातीय विचाह--इस पर हमने इस पग्रन्य के खण्ड २, अध्याय ९ में छिख दिया है । यह कलिवर्ण्य है । 

(६) गोत्र कत्पा या सातुश्तपिण्ड कन्या (यथा मामा की पुत्री) से विवाह कलिवर्ज्य है | देखिये इस ग्रन्थ का 
खण्ड २, अ० ९, जहाँ इस विषय में विस्तारपृर्वक कहा गया है । कलिवर्ज्य होते हुए भी माप्ता की पुत्री से विवाह 
बहुत-सी जातियों में प्रचलित रहा है | नागाजुनकोण्डा (३री झ्तावउदी ई० के उपरान्त) के अभिलेख में आया है कि 
धान्तमूल के पुत्र वीरपुरुषदत्त ने अपने मामा की तीन पुत्रियों से विवाह किया (एपि० इन०, जिल्द २०, पृ० १) । 

(७) बात्ततायी रूप में उपस्थित बाह्मण को हत्या कलिवर्ज्य है | देखिये इस ग्रस्थ का खण्ड २, अ० ३ एवं ० ९ | 

(८) पिता और पुन्न फे बिवाब में सादय देनेवालों को अर्धदण्ड देना कलिवर्ज्य हैं । प्राचीन भारत में साधारणतः 
पति-पत्ली एवं पिता-पुत्रों के विवाद को यथासम्भव बढ़ने नहीं दिया जाता था | 'भत्स्यपुराण' के काक में सम्मवतः यह 
कल्िवर्ज्यों में नहीं गिना जाता था । 

(९) तो वितों तक भूखे रहने पर नोच प्रवृत्ति वाज़ों (शूड्धों से भी) से अस्त प्रहण (या चुराना) ब्राह्मण के 
लिए कलिवज्य है । गौतम (१८।२८-२९); मनु (१९-१६) एवं याज्ञ० (३।४३) ने इप्त विषय में छूट दी थी। प्राचीन 
काक्त में मुझे रहने पर ब्राह्मण को छोटी-मोटी चोरी करके खा छेने पर छूट मिलो थी, किन्तु काछान्तर में ऐसा करना 
वर्जित हो गया | 

(१०) प्रायश्चित्त कर लेने पर भी समुव्र-पात्रा करनेवाले ब्राह्मण से सम्बन्ध करना . कलिवर्ज्य है, प्रायक्षचत्त 
करने पर व्यक्ति पाप-मुक्त तो हो जाता है, किन्तु इस नियम के आधार पर वह लोगों ते मिलने-जुकने के लिए अग्रोग्य 
ठहरा दिया गया है । 'बौघायनधघर्मसूत्र” (१।१।२२) ने सपुद्-संपान (समुव्र-यात्रा) को निन्‍्य माता है भोर उसे महा- 
पातकों में सर्वोपरि स्थान दिया है (२।१॥५१) । मनु ने समुद्र-यात्रा से छौटे ब्राह्मण को श्राद्ध में निमन्त्रित होने के छिए 
भयोग्य ठहराया है (३॥१५८), किन्तु उन्होंने यह नहीं कहा है कि ऐसा ब्राह्मण जातिख्युत हो जाता है या उसके साथ 
किसी प्रकार का सम्बन्ध नहीं करना चाहिये। उन्होंने उसे केवछ श्राद्ध के लिए अयोग्य सिद्ध किया है। ओऔद्यनसस्मृति 
ने भी ऐसा हो कहा है| ब्राह्मण ल्ञोग समुद्र पार करके स्पा, कम्बोडिपा, जावा, सुमातरा, बोनियों आदि देक्षों में जाते 
थे । राजा और व्यापारो-गण भी वहाँ आाते-जाते थे । देखिये बावेह जातक (जिल्‍्द ३, संछ्या ३३६, फ़ौस्यॉल), मिलचिल्द 
पन्‍हों, राजतरंगिणी (४५०३-५०६), मनु (८१५७), याज्ञ० (२।३८), नारद (४१७९) आदि। 2वायुपुराण' 
(४५७८-८०) ने भारतवर्ष को नौ द्वीपों में विभाजित किया है, जिनमें प्रत्येक समुद्र से पृथक्‌ हैं और वहाँ सरलता से 
तहीं जाया जा सकता । इन द्ीपों में जम्बूद्ीप भारत है और अन्‍य बाठ द्वीप ये हैं---इन्द्र, कसते, ताम्रपर्णी, गस्तिमानू 
नाग, सौम्य (स्पाम ?), गन्धर्व, वारण (बोनियों ?) । हुपष्ट है, पौराणिक भूगोंछ के अनुसार भारतवर्ष में आधुनिक 
भारत एवं बुह्त्तर भारत सम्मिछित थे । यद्यपि प्राचोन प्रन्‍्षों ने शूद्रों के छिए समुद्र-्यात्रा वज्ित नहीं माती थी, क्षिन्तु 
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०07 सम्मवतः अपने फो झस्पय जातियों के समाग उच्च घोषित करने के लिए अपने छिए भी समद्-यात्रा वर्जित 

(११) सत्न--सत्र यज्ञ-सम्बन्धी कालछों से सम्बन्धित हैं। पहले कुछ यज्ञ १२ दिनों, यर्ष भर, १२ वर्षों या. 
. उससे भी अधिक अवधियों तक चलते रहते थे । उन्हें केवल ब्राह्मण छोग ही फरते थे ( जैगिनी ६।६।१६-२३) । छाबर 
के मत से सत्रों के भारम्भकर्ता फो १७ बर्षों से कम का तथा २४ वर्षों से अधिक का नहीं होना चाहिए । सत्र करनेवालों 
में सभी लोग (चाहे वे यजमान हों या पुरोहित हों) याज्ञिक (यजमान) माचे जाते थे | देखिये इस ग्न्ध करा क्षण्ड २, 
अध्याय २५, जहाँ सत्रों का वर्णन है । सत्रों के कल्िवर्ज्प होने का कारण यह है कि उनमें बहुत प्मयं, घन आदि छगता 
था और छोग परिश्षम-साष्य वैदिक यज्ञों के स्थान पर सरल फुत्य करना अच्छा समझने छगे थे । 

(१२) कम्ण्डलु-घारण--वौबायन (१।४) ने मिट्टी या काठ के जल्पूर्ण पात्रों के विपय में कई सूत्र दिये हैं। 
प्रत्येक स्‍्तातक को शौच (शुद्धि) के लिए अपने पास जलूपूर्ण पात्र रखना पड़ता था। उसे उत्त पात्र को जछ से घोना 
या हाथ ते रगड़ना पड़ता था । ऐसा करना पर्यग्तिकरण ( छुद्धि के लिए अग्नि के चारों ओर घुमाने या तपाने) के समान 
माना जाता था | सतातक को बिता पान्न या कमण्डलू लिये किसी के घर या ग्राम या थात्रा में जाना वर्जित था । देखिये 
वस्तिष्ठ (१२।१४-१७), मनु (४४२६) एवं याज्ञ० (१।१३३), जहाँ इसके बिषय में व्यवस्याएँ दी गयी हैं । विश्वरूप ने 
. व्या्या फी है क्षि स्नातक इसे स्वयं नहीं भो घारण कर सकता है, उम्तके छिए कोई जन्य भी उसे लेफर चछ सकता 
है। वास्तव में उसे ढोता परिश्न म-साध्य एवं अस्वास्थ्यकर था, अतः ऐसा करना क्रमशः अव्यवहार्य हो गया । इसी से 
यह कलिवर्ज्य हो गया । 

(१३) महाप्रत्यान-पान्ना-- बुहस्तारदीय पुराण” ( पूर्वार्ध २४१६ ) ते भी इसे वजित माना है । मनु (५।३२) 
एवं याज्ञ० (३।३५) का कहना है. कि यानप्रस्थाक्षतोा जब किसी असाण्य रोग से पीड़ित हो जाता था और अपने आश्रम 
के कर्तव्य का पालन नहीं कर मसकता था, तो उस दक्षा में उसे उत्तर-पष्चिम दिश्षा में भहाप्रस्थान कर देने की अनुमति 
प्राप्त वी । इस प्रस्थान में व्यक्ति तव तक चला जाता था जब तक कि वह थककर गिर न जाय जीौर फिर न॑ उठ सके । 
इसी प्रकार ब्रह्म-हत्या के अपराधों को घनुर्घधरों के बाणों से विद्ध होकर मर जाने या अपने को अग्नि में झोंक देने की 
अनुमति प्राप्त थी । “अपरार्क'' (पु० ८७७-८७५९) ने आदिपुराण को उद्धत कर कहा है कि यदि कोई व्यक्ति, जो असाछ्ण 
रोग से पीड़ित होने के कारण हिमाछय की ओर महाप्रस्यान यात्रा फरता है या भर्नि-प्रवेशदा हारा आत्महत्या करता है 
या किसी प्रपात से गिरकंर अपने को मार डाछता है तो वह पाप नहीं करता, प्रत्युत स्वर्ग को जाता है। भादिपुराण 
या आदित्यपुराण) एक स्थान पर महाप्रस्थान यात्रा की प्रद्ंसा करता हैं तो दूसरे स्थान पर उसे कलिवज्य मानता हूँ । 
यह विचिष्र सी बात है | कछियर्ण्यबविनिर्णय ने इस विपय में पाण्डवों की महाप्रस्थात यात्रा का उल्लेख किया है । 

| (१५) गोसबव नामक यज्ञ में गोव कछलिवर्ज्य हैं। प्राचीन काछ में बहुत-से अवसरों पर गोवध होता था। 
हा की उदयतीया इष्टि के अन्त में गाय ( अनुबन्ण्या ) की बलि दी जाती थी । मघुपर्क में, जो किसी सम्मानित 
अतिधि को दिया जाता था, एक गाय या तो फाटी जाती थी या अतिथि की दच्छा के अनुसार स्व॒तन्त्र कर दी जाती 
थी । देखिए एप प्रत्य का खण्ड २, अ० १० | तोत या चार अष्टका श्राद्धों में से किसी में एक गाय काटने की व्यवस्वा 
थी (देखिये खादिरगुह्म मूत्र रे।४१; गोमिलगुह्मसूश्र, ३।१०॥१६) । आप» घ० सू० (२।७/१६।२५) का कथन है कि यदि 
आाद्ध में गाय का माँ दिया जाय तो: पितर एक वर्ष तक तुप्त रहते हैं । प्राचीन काल में गोसव या गोमेघ नामक यज्ञ 
होता था, जो एक ऐंसा उकक्‍ब्य था जितकी दक्षिणा दस सहूस्र गायों के रूप में थी भौर जो कुछ लोगों के मत से केवल 
बैदय द्वारा ही सम्पादित होता था ( कात्यायनश्लौतसूत्र २२।११।३-८ ) | झूलगब नामक कृत्य में आहुृति देने के छिए 
पुक बैल काठा जाता था ( देखिये इस ग्रन्थ का खण्ड २, ज० २४ )। काछान्तर में मांस लाता बुरा माता जाने छगा, 
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गोहत्या अत्यस्त घुणित समझी जाने लगी और कॉालवण्य-सम्बन्धा उरक्तियों ने इस विषय में इस प्रकार की मान्यता 
को, जो शताब्दियों से चछी आ रही थी, फैंचर पंजीकृत कर दिया । 

(१५) सोन्नागणी में सशपान का प्रयोग कलिवचर्ज्य है। सौधामणी सोगयज्ञ नहीं है, धत्युत यह पदयुयज्ञ के साथ 
एक इक हैं | गए बादद सुनामन्‌ ( छुल्द् क्ेः एक नाम ) से तना हद । जाशकल इमके स्थान पर छूघ दिया जाता हैं, जिसे 
'आपूृस्तम्धभातसूच' ने प्राचीन काल सें भी प्रतिपाद्ति किया था। गौतम (८२०) ने सौन्नामणी को सात हवियज्ञों में 
रणा था| राजस्व के भरत में या अश्तिचयत में या जब तक कोई व्यक्ति अत्यधिक सोमपान करने से घमन करने 
छगता था या अधिक महत्याग करने छगता था, तो इसका सम्पादन होता था । इस विषय में देखिये इस ग्रत्यथ का खंड 
९, भव्याथ ३५ | * 

(१६) अब्विहोगशहवणी का चाठना तथा चाटने के उपराम्त भी उसका प्रयोग कलिवज्य है। अग्निहोत्र में लुब 
को दाहिमगे हाथ में तथा झथ ( अग्निहोत्रहृदणी ) फौ बाँयें हाथ में रल्ला जाता था तथा अग्निद्ोत्रहनणी में खुब द्वारा 
- दुगधपान्र से दूध निकालकर डाला जाता था । अग्निहोत्र होम के उपरान्त अग्निहोत्रहंवणी फो वो जार चाट लिया जाता 
था जिमसे दुग्घ के अवश्षिष्ट अंज्ञ साफ हो जायें । इस प्रकार चाटने के उपरान्त उप्ते कुण के अँकुरों से भोंछफ़र उसका 
प्रयोग पुनः किया जाता था । सामान्यतः यदि कोई पात्र एक बार चाट लिया जाता है तो किसी घामिक कत्य में उसे फिर 
ते प्रयोग फरने के पूर्व पुतः छुठ्ध कर छेना आवश्यक है । किन्तु यह नियम अग्निहोत्रहयणी एवं सोप्त के चमसतों (पात्र 
प्याज्लों) के विषय में लागू नहीं था । किन्तु अब यह कृत्य कल्षिवर्ज्य है । 

(१७) बानप्रस्थ लाक्षत में प्रवैश करना अब कलिवर्ज्य है । घर्मशास्‍्त्र में इसके विपय में गविष्तार नियम विये 
गये हैं। देल्िगे गौतम (३॥२५-३४), आप० घ० सुू० (३॥९२११८से २।९२३२ तक), गनु (६१-३२), बसिष्ड 
(९॥१-११) एवं याज्ञ० (४५-५५) | भौर देखिये इस ग्रन्थ का खंड २, अ० २७। संन्यात्त के विषय में हम 
णागे लिल्लेंगे | 

(१८) बेदिक अष्यय्त एवं व्यक्षि को जोवन-विधि के आधाश पर अजशोवावधि में छूड अब कलिवर्ज्य हैं । अध 
का भर्य है अज्ञोच; बृत्त ( जोचत-विधि) का सम्बन्ध है पवित्र अग्निहोत्र करने या श्ास्वानुमोंदित नियमों के अनुसार 
जोवन-यापस फरते से (म्तु ४।७-१०) ! छिप्तों सपिण्ड की मुत्यु पर ब्राह्मण के छिए अक्षीचावधि दस दिनों की होती 
है। (गौतप्र १४१; मतु ५।५९ एवं ८३), किन्तु अंगिरा (मिताक्षरा, याज्ञ० ३।२२) ने क्षरमों वर्गों के छिए इस विपय 
में दस दिनों को अश्लौदादचि प्रतिषादित को है । दक्ष (६६) एवं पराक्षर (३।५) का कहना है कि वह धात्रिप भ्राह्मण 
जो वैदिक अग्तिहोत्र करता है और वेदज्ञ है, अज्यौच से एक दिन में मुक्त हो जाता है, अग्निहोत्र न करनेवाला वेंदश 
ब्राह्मण तीन दिनों में; किन्तु जो दोनों गुणों से हीन है, दस दिनों में मुक्त होता है। अपरार्क' ( पृ० १९४) एवं हरदत्त 
(गौतम १४।१) ते इसी विपय में बृहस्पत्ति के वचन दिये हैं । 'मिताक्षरा' ( याज्० ३।२८-२९) का कथन है कि अश्यौचा- 
वधि का संकोच (कम करना) सथ बातों के लिए सिद्ध नहीं है, इसका प्रयोग केवल विश्षिष्ठ धातों तक ही सीभित हैं, 
यथा दानग्रहण, अग्निहोत्र-सम्पादन, वेदाघ्ययन तथा वे कृत्य जिनके सम्पादन में अक्षौचावधि में संकोच न करने के कारण 
कष्ट या कोई विपत्ति था सकती है । 'मिताक्ष रा' के इस कथन से यह स्पष्ट सिद्ध है कि विज्ञानेद्वर (११वीं दाताब्दी 
के अन्त में) अज्रौचावधि के संकोच की बर्जना के विषय में अनभिज्ञ थे और उसके विषय में उन्होंने किसी प्रकार का 
आवर नहीं प्रदर्शित किया है । अज्यौबावधि के संकोच के मूछ में सम्भबतः यही आजम था कि इससे गड़बड़ों हो 
सक्ृतों धो, क्‍योंकि एक व्यक्ति अपने को विद्वान्‌ कहकर छूटक।रा पा सकता है तो उत्तका पड़ोत्ी ऐसा अधिकार 
नहीं जता सकता ॥ 4 





९९८ धर्मशाघ्त फा इतिहास 


(१) ब्राह्मणों के लिए प्रापद्रिचत्तस्वरूप सृत्यु-दण्ड क्छिवर्फ्य ठे। गतु (११८९) ने व्यवध्या दीहू कि 
यदि फोई व्यक्ति जान-यूफकर ब्रह्म हत्या करता है तो उप्तके लिए कोई प्रायद्चित्त नहीं है । उन्होंने (११।९०) सुरापान 
के पापमोचन के लिए लौछती सुरा पीकर मर जाने को व्यवस्था दी है, और कहा है (१११४६) कि यदि कोई जाज़ 
बूझकर सुरापान फरे तो उसके लिए मृत्यु के अतिरिक्त कोई दूसरा प्रायक्चित्त नहीं है। विष्णुघर्मसूत्रः (अ० ३४) का 
फथन है कि माता, पुत्री या पुत्र-वघ्‌ के साथ व्यभिचार अतिपातक (महापातक) है, ऐसे पापियों के छिए अग्निप्रवेश से 
बड़ा फोई जन्य प्रायष्चित्त नहीं है । और देखिये गौतम (२१७) । कुछ दम्ुतियों ने ऐसे महान्‌ अपराधों के छिए्‌ प्रपात् 
से गिरकर मरने या अग्तिप्रवेश के अतिरिक्त अन्य किसी प्रायदिच्त्त की व्यवस्था नहीं दी है । फिन्तु आगे चक्तकर ब्राह्मण 
का घरोर क्रमश: अधिक पवित्र माना जाने छगा, अतः ब्राह्मण पापी के छिए मृत्यु फा दण्ड प्रायक्षित्त रूप में वर्जनीय 
समझा गया, चाहे उप्तका पाप कितना भी गम्भीर बयों न हो । किन्तु यह छूट क्षत्रियों भादि के लिए नहीं थी। 

(२०) पतित की संगति (सहाचरण) से प्राप्त अपविन्नता या पाप कलियर्ज्य है। मनु ११।१८० 5 ज्ान्ति० 
१६५३७ ल्‍ वौघायन घ० सू० १।८८) तथा 'विष्णुघर्मसूतज' (३५॥२-५) ने कहा है कि वह न्यक्ति पत्तित हो जाता है 
जो किसी महापातकी के संस्र्ग में एक वर्ष तक रहता है, उसके साथ एक ही आस्तनन या वाहन पर बैठता है या उत्तके साथ 
बैठकर एक ही पंक्ति में खाता है । किन्तु वह व्यक्ति उसी क्षण पतित हो जाता है जो किसी पापी का पुरोहित बनता है 
या उस्ते गायत्नी या वेद पढ़ाने के छिए उप्तका उपनयन-संस्कार करता है या उप्तके साथ वैवाहिक सम्बन्ध स्थापित करता 
है । पराश्षर (१।२५-२६) का कहना है कि कृतयुग में पतित से बोलने, त्रेता में उसको देखने, द्वापर में पतित के घर 
में बना भोजन खाने से व्यक्ति पतित हो जाता है, किन्तु कलियुग में अपराध-कर्म करने से व्यक्ति पतित होता है । छत 
युग में वह जनपद, जहाँ पतित निवास करता है, छोड़ देना पड़ता है और त्रेता में पतित के ग्राम को, हापर में उसके केवछ 
कुछ को एवं कल में केवल पतित को छोड़ देता पड़ता है। पराशर (१२७९) ने निस्सन्देह यह कहा कि बैठते या 
साथ सोने या एक ही वाहन या आसन का प्रयोग करने, उत्ते बोलते या एक ही पंक्ति में पतित के साथ छाने से पाप 
उसी प्रकार अपने में भा जाते हैं जैसे जल में तैल की एक बूंद फैल जातो है । किन्तु इसका तात्पर्य केवल इतना ही है कि 
पतित का संसर्ग बुरा है, इससे यह न समझना चाहिये कि पतित के संस्तर्ग से कोई व्यक्ति उसी समय अपवित्र अथवा पापी 
हो उठता है | 'मिताक्षरा' (याज्ञ० ३।२६१) ने देव एवं वुद्ध-बुहस्पति को उद्घुत कर संतर्ग की उत्तत्ति निम्न नौ प्रकारों 
में बाँटो है, यथा--संछाप से, स्पर्श से, निःएवास से (एक हो कक्ष में रहने से), सहयान से, सहभासन से, सहाश्न (एक 
पंक्तित में स्ताथ बैठकर खाने) से, याजन (पुरोहितो) से या वेदाष्ययत से या वैवाहिक-सम्बन्ध स्थापन से ।"” परा० मा० 
का कथन है कि पराशवर ने कलि में कई प्रकार के संत्तर्गों में पातित्य नहीं माना है, अतः उन्होंने संसर्ग के छिए कोई प्राय- 
दिचत्त निर्धारित नहीं किया । यही बात निर्णयप्िन्धु एवं भट्‌टोजि दीक्षित ने मी कहीं है। और देखिये उद्धाहतत्त्व | 
अधिकांड में समी निबन्ध इस विषय में एकमत हैं कि मनु एवं बौघायन द्वारा प्रतिपादित संसर्ग-सम्बन्धी कठिन नियम 


काछान्तर में संक्षोघित हो गये, क्योंकि कलियुग में पापी से बातचौत करना या उसे देखना पाप-कर्म नहीं समझा गया । 


१९. संवत्सरेण पतति पत्तितेंन सहाचरन्‌ । यागताध्य।पतायौनास्त तु यानासनाक्षनात्‌ ॥| मनु (११।१८०); बौ० घ० सू० 
. _(२१।८८) | स्पजेंदु देदां कृतयुगे त्रेतायां ग्राममुस्सुजेत्‌ । द्वापरे कुलमेक॑तु कर्तारं च कलौ युगे ॥ कृते सम्भाषणा- 
त्यापं जेतायां चैंब दर्शनातू | द्वापरे चास्तमादाय कलौ पत्ित कर्मणा ॥ पराश्वर (१।२५-२६) ॥। भआसनाच्छय- 
नाद्ानात्सम्भाषात्‌ नात्‌ । संक्रामन्ति हि. पापाति तैलबिल्युरिवाम्मसि | पराशर (१२।७९) | संक्तापस्पर्श- 
23, +ज  कआे । याजनाथ्यापनादौनात्पापं संक्रमते नुणाम्‌ ॥ देवक्त (मिता० , याज्ञ ०, ३।२६१; अपरार्क 
. अर ५ ॥ 


फहलिवरज्पों फी ताकिका ५९९ 


(२१) चोटी के अतिरिक्त अन्य महापातकों के लिए गुप्त प्रायदिचत्त कलिवर्ज्य है। हारीत (परा० माघ० २, 
भाग २, पु० १५३) ने उस ज्लाह्मण के लिए गुप्त प्रायश्चित्त की व्यवस्था को हैँ जिसने घ॒र्मशास्त्र का पंडित होते हुए 
भी कोई ऐसा पाप किया है जिसे कोई अन्य नहीं जानता । गौतम (अ० २४) ने ब्रह्महत्या, सुरापान, व्यभ्िचार और 
सोने फी चोरी जैसे महापातकों के लिए गुप्त (छिपे तौर से किये जानेवाक्ले, अर्थात्‌ जिन्हें फोई अन्य न जाने) प्रायह्विचत्तों 
की व्यवस्था की है। बसिष्ठ (अ० २५) ने भी इसका समर्थन किया है और कहा है (२५।२) कवि केवछ थे ही छोग गुप्त 
प्रग्मक्चित्तों के अधिकारी हैं जो बैंदिक अग्निहोत्र करते हैं, अनुशासित और थधृद्ध या विद्वान्‌ (शुत्ति-घर्म, ह्मृति-धर्म आदि 
पें विज्ञ) हैं। विष्ण घ० सू० (५५) ने गुप्त प्रायश्चित्तों का विवेचन किया है । पराशर (९६१) ने सामान्य नियम 
विया है फि व्यक्ति को अपने अपराध की घोषणा कर देनो चाहिये। कलिवर्ज्य-सम्बन्धी उवितयों में ऐसा आया है कि 
गहापातकों में से केबल चोरी के छिए गुप्त प्रायश्चित्त करना चाहिये, यद्यपि प्रारंभिक युगों में अन्य महापातकों के लिए 
भी ऐसी व्यवस्या थी। 'निर्णयसिन्धु' के मतानुसार गुप्त प्रायदिचत्त की अनुमत्ति केवक्त ब्राह्मणों को ही मिलती है। 'र्म 
सिन्धु' का कथन है कि कहियुग में ब्रह्महत्या एवं अन्य महापातकों के कारण प्रायश्चित्त करने से व्यक्ति नरक में गिरने 
से वच नहीं सकता, किन्तु सामाजिक सम्बन्धों के लिए वह बोग्य सिद्ध हो जाता है । परन्तु सोने की चोरी जैसे महा- 
पातक का प्रायश्चत्त करने से व्यक्ति नरक में गिरने से भी बच जाता हैं और सामाजिक सम्बन्धों के योग्य भी हो जाता 
है । कल्वर्ज्यविनिर्णय के मतानुसार कलियुग में सभी गुप्त प्रायश्चित्त निधिड अबवा वर्जित हूं । 

(२२) वैदिक सन्म्रों के साथ बर (|ृल्हे), अतिथि एवं पितरों के सम्मान में पक्ूपाकरण (पशु-बल्ति का कार्य) 
कछिवर्ज्य है । प्राचीन काछ में कई अवसरों पर पुरोहित (यज्ञ के समय या स्वागतार्थ) राजा, हनातक, आचार्य, इवदुर, 
चाचा, मामा एवं वर (ूल्हे) को भषुपर्क दिया जाता था । आरम्भ में किसी सम्मानित अतिथि के कछिए गाय या बंछ 
का बध किया जाता था, किन्तु कालछान्तर में जब गाय अत्ति पवित्र मानी जाने छगी तो किसी अन्य पद्ु का मांस दिया 
जाने छगा, जब भांस-प्रयोग भी निन्‍्ध कर्म समझा जाते छगा तो पायस एवं अन्य खाने योग्य फल्न-मूछ की व्यवस्था 
हो गयी । देखिये मांस-भोजन के वियय में इस ग्रथ का खंड २, अध्याय २२। याज्ष० (१।२५८-२५९५) ने धाद् में 
पितरों के लिए भाँति-भाँति के पशुओं के मांसदान की जति प्रशंत्ता की है। १७ वीं शताब्दी के नैयायिक विश्वनाथ ने 
ब्राह्मणों द्वारा यज्ञों, आद्ध, मधुपर्फक, जीवत-भय में एवं किसी अन्य ब्राह्मण द्वारा ज्ाज्ञापित होने पर मांस-भोजन का 
समर्थन किया है झौर उन छोगौं की भर्त्सना की है जो बौद्ध सिद्धान्तों के अनुयायियों के समान मांस-भोजन को बजित ' 
मानते हैं। विश्वनाथ ने घन के छोभ से ब्रह्महत्या करनेवालों, मातुछकन्या या अल्य मातृसपिण्डों से विवाह करनेवालों 
के छिए प्रायक्चित्त की व्यवस्था दी है, यद्यपि ये दोनों कार्य कलछिवर्ज्य ठहूराये गये हूँ । 

(२३) अ्तदर्ण स्त्रियों के घ्ाथ व्यभिचार करने के उपरान्त प्रायक्षितत्त करने पर भो जाति संसर्ग कलिवर्ज्य 
है | अपनी जाति या उच्च जाति या नीच जाति की नारी के साथ व्यभिचार करने पर प्रायक्चित्त के विषय में मर्तक्य 
नहीं है । प्राचीन सूच इस विषय के अपराधियों के प्रति अति कठोर हैं, किन्तु स्मृतियों ने कुछ ढिलाई प्रदर्शित की हैं । 
गोतम (२३।१४-१५) एवं वसिष्ठ (२१।१-३) ने नीच जाति के पुरुष को जब वह किसी उच्च जाति की नारी से व्यमि- 
चार करता है, कई प्रकार से माथ् डाछतें की व्यवस्था दी हैं। यदि कोई. ब्राह्मण किसी चांडाछ या इसपाक नारी से 
सम्भोग करे तो उसे पराशर (१०।५-७) के मत से तीन दिनों का अतक्षन, पिला के साथ श्चिर-मुण्डन, तीन प्राजा- 
पत्व तथा ब्रह्म कूर्च फरने पड़ते. हैं, ब्राह्मण-मोजन कराना पड़ता है, लगातार गायत्री जप करना पड़ता हैँ, दो गो दान 
में देनी पड़ती हैँ और तब कहीं वह शुद्ध हो पाता है । किन्तु इसी दुष्कर्म के लिए शुद्र को एक प्राजापत्य एवं दो गायों 
का दान करना पड़ता है। यदि कोई नीच जाति का व्यक्ति उच्च जाति की नारीसे सम्भोग करें (यथा शुद्र 
ब्राह्मण नारी से) तो संबर्त (इलोक १६६८१६७) ते एक महीवे तक केवल ग्रोमृत्र एवं यावक ( जौ की छप्सी) पर 
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रहने के प्रायदिचत्त की व्यंपस्या दी है। यदि ब्राह्मण किसी झ्ाद्र था चाण्डाज़ नारी से व्यभिचार करे तो संवर्त (१५९- 
१७०) के मत से उसे चास्प्रायण-द्रत करना पड़ता है, किन्तु परादार (१०१७-२०) ने इससे अधिक कठित प्रायक्िवित्त 
की व्यवस्था दी है। किन्त कल्िवर्ज्य की व्यवस्था ऐसी है कि प्रायक्चित्त के उपरान्त भी जसवर्ण नारियों के साथ 
व्यभिचार के गपराधी व्यक्ति अपनी जाति के लोगों के साथ सम्बन्ध नहीं स्थापित कर सकते, अर्थात्‌ वे जाशिष्युत 
हो जाते हैं । और देखिये 'घर्मसिन्धु' (२, पूर्वार्ध, पृ० ३५८) जहाँ मही बात छोद्दों के छिए कही गयी है | यह फलि- 
वर्ज्य निह्सन्देह नैतिकता की कठोरता के लिए व्यवस्यापित है, किन्तु इससे जाति-गुणविज्ञेपकी रक्षा भी हो जाती है । , 
(२४) फिसी नीच जाति फे व्यक्ति से सम्भोग करने पर साता (या उप्ते जैसी सम्मान्य हथी) का परित्याश 
फलिवर्ज्य है । स्त्रियों के व्यभित्नार के लिए प्रायश्चित्त के विपय गें सून्नों एवं सह्मृतियों की व्यवस्थाएँ सभी फाछों में 
एक-सी नहीं रही हैं। गौतम (२३१४) एवं मनु (2३७१) के मत ते किसी गोच जाति के पुरुष से प्म्भोग करने 
वाली छत्री को राजा द्वारा कुत्तों से नोचवा डाला जाना चाहिये । किन्तु अन्य ह्मृतियाँ (स्वयं मनु ३११।१७७) इतनी 
कठोर नहीं हैं, प्रत्युत वें व्यमिचारियों से सम्बन्धित व्यवहार (कानून) के विषय में अधिक उदार हैं! मनु (९५९) एवं 
याज्ञ० (३॥२-५) ने पुरुष के व्यभिचार (पारदार्य। को उपपातक कहा है और सभी उपपातकों के छिए चान्‍्द्रायण ब्नत 
प्रायक्चित्त की ब्यवस्था दी है। (मनु ११।९१७ एवं वाज़्ण २।२६५) । वसिष्ठ (२१।३१२) के गत से तोन उच्च वर्णो 
फी नारियाँ यदि किसी शूद्ग से व्यभिचार करायें और उन्हें कोई संतानोत्यत्ति न हुई हो तो उन्हें आयश्चित्त से छुद्ध किया 
जा सकता है, अन्यथा नहीं । याज्ञ०, (१।७२) में कहा है कि वह नारी व्यभिचार के अपराध स्ते बरी हो जाती है जिसे 
व्यभिचार के उपरान्त मासिक घ॒र्म हो जाय, किन्तु यदि व्यभिचार से गर्भाधान हो जाय तो वह त्याण्य है । मित्ताक्षरा 
(याज्ञ० १।७२) ने कहा है कि याज्ञ० और वक्षिष्ठ के भत को एक ही अर्थ में छेता चाहिये और परित्याग का तात्पर्य 
घर से निकाह देना नहीं हैं, प्रत्युत उसे धार्मिक कृत्यों तथा उसके साथ सम्भोग से उसे वंचित कर देना मात्र हैँ । व्षिष्ठ 
(२१॥१०) ने चार प्रकार की स्त्रियों को त्याज्य माना हैं--पति के श्षिष्य से या पति के गुर से सम्भोग करतेदालली तथा 
पतिहन्ता या नीच जाति के पुरुष से व्यभिचार फरनेवाक्ली तारी । याज्ञण (३॥२५६-२९७) ने कहा है कि पत्तित सारियों 
के लिए नियम पुरुषों के समान हैं, किन्तु उन्हें भोजन, बसच्च एवं रक्षण मिलना चाहिये और नीच जाति के पुरुष से सम्बन्ध 
करने पर उन्हें जो पाप छगता है, वह स्त्रियों के तीन महापातकों में परिगणित होता है । देखिये “मित्ताक्षरा' (सांज्ञर 
३।२९७) । उपस्थित कछिवर्ज्य में आया हैँ कि वह स्त्री, जो अपने सम्बन्ध (माता, बड़ी बहिन आदि) के कारण -: 
व्यक्ति से सम्मान पाने का अधिकार रखती हैं, उसके द्वारा त तो त्याज्य हैं और न सड़क पर छोब्‌ दिये जाने के योग्य 
है, भें हो वह किस्ती नीच जाति के व्यथित के साथ व्यभिचोर करने की अपराधिनी हो । स्पष्ट है, यह कछियर्ज्य 
वचन स्त्रियों के प्रति प्राचीन वचनों की अपेक्षा अधिक उदार है । और देखिये इस विषय में इस प्रन्य का खंड २, अ० 
११ ज्ाप० घर्मसू० (१।१०।२८॥९) ने कहा है कि पुत्र को अपनी माता की सवा करनी चाहिये मौर उसकी आज्ञाओं 
का पाछन करना चाहिये, चाहे वह पतित ही क्यों न हो । अधि० (१९५-१९६) एवं देवक (५०-५१) का कथन है- यदि 
कोई हत्री असवर्ण पुदष के सम्भोग से गर्म घारण कर ले तो चहू सन्तानोत्पत्ति तक भशुद्ध हल || किन्तु जब बहू गर्भ से 
मुक्त हो जाती है या उसका मासिक धर्म आरम्स हो जाता है, तब वह सोने के समान पश्िन्न हो जाती है ।” सत्रि 
(१९७-१९८) ने बागे कहा है कि यदि स्त्री अपनो इच्छा से किसी अन्य के साथ सम्भोग करे या वह वंचित होकर 
ऐसा करे या इच्छा के विरुद्ध कोई वैसा करे या छिपकर बैसा करें तो वह त्याज्य नहीं होती, मासिक घर्म ठक 
उसे देख छेना चाहिये और वह पुनः रजस्वछा होने पर पवित्र हो जाती है | अभि एवं देवर को उदारता कल्वर्ज्य वचन 
से और चमक उठती है, क्योंकि वह व्यभिचारिणी माँ को त्याज्य नहीं कहता, पर नीच जाति से सम्भोग क्वरनेवालो 
अन्य स्त्रियों के त्याग की अनुमति देता हैँ। देवछ ने म्छेज्छों हारा बछपूर्वक प॑सुक्त एवं गर्भवती बतायो गयी 
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तारियों को सान्तपत' नामक प्रायक्चित्त द्वारा पवित्र बना जलेने की व्यवस्या दी है (४७-४९) | और देखिये अति 
(२० १-३०२) एवं पराशर (१०२४-२५) 

(२५) दुसरे के लिए अपने जोवन का परित्याग कुछिवर्ज्य है । विष्णुघर्म सूत्र (३॥४५) का- कथन है कि जो 
छोग गौ, ब्राह्मण, राजा, मित्र, अपने घन, अपनी इसी की रक्षा करने में प्राण गंवा देते | वे स्वर्ग प्राप्त करते हद || 
उन्होंने आगे (१६।१८) यहाँ तक कह डाछा है कि अस्पृध्य छोग (जो चारों वर्णों की सीमा के बाहर हैं) भी ब्राह्मण, 
गायों, स्थ्रियों एवं बच्चों के रक्षार्थ प्राण गंवाने पर स्थर्ग प्राप्त करते हैं। 'आदित्यपुराण' (राजघर्मकाण्ड, पृ०, ९१) 
में भी यही दछोक है । और देखिये समयमयूत्त एवं भद्टोजि दीक्षित (चतुविद्यत्तिमत, पु० ५४) । यह कलिवर्ज्य मत आत्म* 
त्याग की वर्जवा इसलिए करता है कि इससे केवल स्वर्ग की प्राप्ति होती है । यहु कलिवर्ज्य केवल द्विजों के लिए है, धाड्दों 
के लिए नहीं (कछिवर्ज्यचिनिर्णम १२०) 

(२६) उच्छिष्द (खाने ले बचे हुए जूठ भोज्य पवार्थ) का दान कलिवर्ज्य है। मधुपर्क प्राशन में सम्मानित मतिथि 
मधु, दूघ एवं दही छा कुछ माग टवयं ग्रहण करता था और छोप किसों ब्राह्मण (या पुत्र या छोटे भाई) को दे देता था । 
अब यह कछिवर्ज्य है । देखिये इस प्रन्थ का खण्ड २, अ० १०, जहाँ मधुपर्क के विषय में सविस्तार छिखा गया है। 
आप० घु० सु० (१।१।४।१-६) ने कहा है कि क्षिष्य गुर का उच्छिष्ट प्रसाद रूप में पा सकता है, किन्तु गुरु को चाहिए 
कि वह वैदिक ब्रह्मचारियों के छिए वर्जित मघु या मांस या अन्य प्रकार का भोज्य पदार्थ क्षिष्य को न दे ।॥ याज्ञ० 
(१२१६) का कथन है कि यदि कोई सुपात्र व्यक्ति दान ग्रहण कर उसे अपने पास न रखकर किसी और को दे देता है, 
तो वह उस ७च्च छोकों की प्राप्ति करता है जो उदार दानियों को भ्राप्त होते हैं । 

(२७) किसी विशिष्द देवमुत्ति की (जीवन भर) विधिवत्‌ पूजा करने का प्रण करना क॒छिवर्ज्य है ।, इस प्रकार 
के वर्जन का कारण समझना कठिन है । इस विषय में मंद्‌टोजि दीक्षित, कलिबवर्ज्यविनिर्णय, समयमयुख एवं अन्य छोगों 
द्वारा उपस्थापित ग्यास्याएँ संतोषश्रद नहीं हैं । निर्णयसिन्धु को व्याल्या गपेक्षाइत गच्छी है, क्‍योंकि इसने इस वर्ज्य को 
पारिश्रमिक पर की जाने वाली किसी विश्विष्ट प्रतिमा-पूजा तक सीमित रखा है । “भअपरार्क' (४५० एवं ९२३) ने किसी 
स्मृतिवचन को उद्धुत कर वैबछक की परिभाषा दी है और कहा है कि देवलक वह ब्राह्मण है जो किसी प्रतिमा का 
पजन पारिश्रमिक के झ्लाधार पर तोन वर्षों तक करता है, जिसके लिए बह श्राद्धों के पौरोहित्य के लिए अयोग्य हो जाता 
है । स्पष्ट है, इस फथन के धनुत्तार देवलक ब्राह्मण वित्तार्थी हैं। मनु (२।१५२) ने देवलक को श्राद्धों तथा देवताओं के 
सम्पान में किये गये छत्यों में निमन्त्रित किये जानें के छिये अयोग्य घोषित किया है । कुल्लूक वे देवक को उद्धृत कर इस 
विदयय में क्द्टा है छि जो ज्यवित किसी देव स्थान के कोष पर निर्भर रहता हैँ, उस्ते देवकक कहा जाता है । वृद्ध हारीत 
(<!9७-८०) के मत से केवछ छिय के वित्ार्थी पुजक देवकक कहे जाते हूँ । 

(२८) ८४'स्थसंचपन के उपराब्त अशौचवाल्ते व्यक्तियों को छूना कलिवर्ज्य हैं। छ्ाव-दाहु के उपरान्त अस्थिसंचयन 
के एफ के विषध में घर्मणास्मकारों में मतभेद हैँ । इसी कारण “मिताक्ष रा से अपवे-अपने गृह्मसूत्रों के अनुसरण की बात 
कही है । 'मिताक्षर।' (याज़्० ३१७) ने कहा हैं कि संबर्त (३८) के मत से अस्थियाँ पहले, तीसरे, सातवें या नवें दिल 
संचित को जानो चाहिये; विष्णुघ० सु० (१९।१०-११) के मत से चौथे दिन अधस्वथियाँ संग्ृहीत कर गंगा में बहा दी 
जानो चाहिये और कुछ लोगों के मत से उनका संग्रह दुसरे दिन होना चाहिए। 'मिताक्षरा' ले पुत्रः (याज्ञ० ३॥१८) 
देवक् का इसी विषय में उद्धरण देकर कहा हैं कि अश्ुद्धि की अवधि के तिहाई भाग की समाप्ति के उपरात्त व्यक्त्ति 
रपर्श के योग्य हो जाते हैं । और इस प्रकार चारों वर्णों के सदस्य क्रम से ३, '४, ५ एवं १० दिनों के उपरान्त स्पर्श 
के योग्ट हो जाते हैँ । और देखये संदर्त (३९॥४०) । उपस्यित कलिवर्ज्य वचन से यहू सब वजित माना है और अधृद्धि 


के तियमों के विषय में कुटितद नियम दिए £ ॥ " 








१००३ धर्मशास्त का इतिहांस 


(२९) यज्ञ में बलि होनेवाले पक्षु का ब्राह्मण हारा हनन कलछिवर्ज्य है | श्रौत यज्ञ में पष्ठु की हत्या गला घोट कर 


को जाती थी । जो व्यक्ति एवासावरोध कर अथवा गलछा घोट कर पशु-हुनन करता था, उसे शामित्र कहा जाता था | कौन 
घामित्र हो, इस विषय में कई मत हैं । जैमिनि (३।॥७॥२८-२९) ने स्वयं अध्ययु को शामिनत्र कहा है | किन्तु सामान्य मत्त 


यह है कि बह ऋत्विजों के भतिरिक्‍त कोई अन्य व्यक्ति होता था । आदवछायन श्रौतसूत्र (१२।९॥१२-१३) ने कहा है 


कि बह ब्राह्मण या अन्नाह्मण हो सकता है । मधिक विस्तार के लिए देखिए इस ग्रन्थ का द्वितीय खण्ड, अ० ३२ | पशुयज्ञ 
कालान्तर में निन्‍्य या वजित मान छिए गये, अतः ब्राह्मण फा छशाभित्र होना भी व्जित है । 


(३०) ब्राह्मण द्वारा सोमविक्षय कल्वचिर्ज्य है । केवल ब्राह्मण ही सोमर॒स-पान कर सकते थे । स्लोम छता क्रम कौ 


जाती थी, जिसके विपय में प्रतीकात्मक मोल-तोल होता था | कात्या० श्रौ० घू० (७४६२-०४) एवं आप» श्रौ० सु० (१० 
२०।१२) के मत से प्राचीन काक्त में सोम का विक्रेता कुत्स गोत का कोई ब्राह्मण या कोई शूद्र होता था। मनु (११।६० -- 
धान्ति० १६५७) एबं नारद (दत्ताप्रदानिक, ७) ने सोौम-विक्रेता ब्राह्मण को श्राद्ध में निमंत्रित किए जाने के अयोग्य 
ठहराया है और उत्तके यहाँ भोजन फरना बजित माना है। मनु (१०।८८) ने ब्राह्मण को जकू, हथियार, बिप, सोम 
आदि विक्रप करने से मना किया है | देखिए इस पग्रन्य के द्वितीय खण्ड का अध्याय ३३ | 

(३१) अपने वास, घरवाहे (गोरक्षक), वंज्ञानुगत भिन्न एवं साझ्ेवार फे घर पर गुृहस्थ ब्राह्मण द्वारा भोजन करना 
कलियर्ज्य है । गौतम (१७०॥६), मनु (४॥२५३ 5 विष्णु० ५७॥१६), याज्ञ० (१।१६६) एवं परादार (११॥१५) का कहना है 
कि ब्राह्मण इन छोगों का तथा अपने नापित (नाई) का भोजन कर सकता है । हरदंत्त (गौतम १७।६) एवं 'अपरार्की (पु० 
२४४) का कबन है कि ब्राह्मण अत्यन्त विपत्तिग्रस्त परिस्थितियों में इन छाद्ों के यहाँ भोजन कर सकता है ! इससे यह 
विदित होता हैं कि १२वीं छाताव्दी तक यह कलिवर्ण्य या तो ज्ञात नहीं था अश्वा इत्तकों मान्यता नहीं प्राप्त हुईं थी । 
कलिवज्यों ने मोजन भौर विवाह के विषयों में संकीर्णता को और कठिनतर बना दिया। 

(३२) भति दूरबतों तीर्चो को यात्रा कल्िवर्ज्य है। ब्राह्मण को वैदिक एवं गुह्य अग्नियाँ स्थापित करनी पड़तो 
थीं। यदि बह दूर की यात्रा करेगा तो इसमें बाघा उत्पत्त होगी । क्षाप० श्ौ० सु० (४॥१६।१८) ने व्यवस्था दी है कि 
लम्बी यात्रा में अग्निहोन्नी को अपने घर की अग्तिवेदिका की दिल्ला में मुंह कर मानसिक रूप से अश्निहोम एवं दर्ज 
पूर्णमास को सारी विधि करनी पड़ती है ॥ देखिए इस विषय में गोमिकत्मृति (२।१५७) भी । ह्मृतिकौह्तुम का कहना है 
कि वह कलिवर्ज्य समुद्र पार के या भारतवर्ष की सीमाओं के तीथ्॑स्थानों के विषय में है। भाएचर्य है कि यह कलित्रर्ज्य 


हाय को दुरस्य तीर्थ की यात्रा करने से मना तो करता हैँ किन्तु उसे यज्ञों के सम्पादन द्वारा घत कमाने के ज्षिए याघ्रा 
से नहीं रोकता । 


(३३) गुष की पत्नी फे प्रति शिष्ष्य को गुरवत्‌ वृुत्तिशीकृता कलिवर्ज्य है। भाप० घ० सु० (१।२॥७२७), गौतम 
(२।३१-३४), मनु (२।२१०) एवं विष्णु (१३।१-२) ने कहा है कि छिष्य को गुद की पत्नी या पत्तियों के प्रति वही 
सम्मान प्रदर्शित करना चाहिए जिसे वह गुर के प्रति प्रदर्शित करता हैँ (केवक्त प्रणाम करते समय चरण छूता एवं 
उच्छिष्ट भोजन करना मता है) ॥ दिष्य बहुधा युवावत््या के होते थे गौर गुरुपत्ती युवा हो सकती थी । अतः मनु 
(२।२१२, २१६ एबं २१७ + विष्णु २२॥१३-१५) का कहना है कि बीस वर्ष के विद्यार्थी को गुंझपत्नी का सम्प्रान पैर 
छकर नहीं फरना चाहिए, प्रत्युत वह गुरुपत्ती के समक्ष पृथ्वी पर लेटकर सम्मान प्रकट कर सकता है, किन्तु यात्रा से 
._ छौटतें पर केव्क एक वार पैरों को छूकर सम्मान प्रकट कर सकता है। अतः स्पष्ट है कि यह कछ्िवर्ज्य मनु एवं 
विष्णु के तियमों का पाछृत करता है | स्मृतिकौस्तुम एवं 'घर्मस्िन्घु| (३, पृ० ३५८) का कहना है कि इस कछिवर्ज्य से 
हा (१।४९) का वह नियम कट जाता है जिप्तके अनुसार नैतिक ब्रह्मचारी मृत्युप्यंत अपने गुद या ग्रुशपुत्रों या (इन 
. दोनों के अमाव में) गुदुपत्नी के यहाँ रह सकता है । 


ञ 


फछतिवज्यों फी तालिका १००७ है 


(३४) आपत्तिकाल में ब्राह्मण हारा छोविफा-साधन के छिए अन्य विधियों का अनुप्तरण कलिवर्ज्य है। ब्राह्मणों 
क्रो जोबिका (वृत्ति) के विश्षिष्ट साधन ये हैं--दानप्रहण, वेदाष्ययन एवं सज्ञों में पुरोहिती करना (पौरोहित्य) | इसके छिए 
देखिये गौतम (१०॥२), आप० (२॥५॥१०॥५), मनु (१०७६।१।८८), बस्रिष्ठ (२१४) एवं याज्ञ० (१।११८) | प्राचीन 
'काछ से ही यह प्रतियादित था कि यदि ब्राह्मण उपयुक्त साधनों से जीविका न चछा सके तो आपत्तिकाछ में क्षत्रिय एवं 
वैद्य की वत्तियाँ घारण कर सकता है (गौतम ७॥६-७, बौचा० २।२॥७७-८१, वप्तिष्ठ २।९२, मनु १०८१-८२ एवं 
राज्ञ० ३।३५) । और देखिये इस ग्रन्थ का ख़ण्ड २, अ०३। यह कल्तिवर्ज्य केवकछ पुस्तकों के पृष्ठों तक सीमित 
'रह गया है । आारश्भिक काल से ब्राह्मणों ने सभो प्रकार की वृत्तियाँ अपनायी हैं और यह नियम सम्मानित नहीं हो 
सका है । 

(३५) अपग्निम विन फे लिए सम्पत्ति (था अन्त) का संप्रहू न करना कलिवर्ज्य है। मनु (४७) एवं याज्ञ० 
(११२८) ने ब्राह्मणों को चार भागों में बाँदा है--( १) वे जो एक कुसूछ भर अन्न एकत्र रखते हैं; (२) जो एक कुम्भी 
भर अन्न एकन्न रखते हैं, (३) जो केवल तोन दिनों की आदवस्यकता की पूर्ति के लिए अन्न संग्रह करते हैं. तथा (४) 
वे जो आतेवाले कछ के लिए भी अन्न संग्रह नहीं करते । ह्मृतियों ने इनमें से प्रत्येक पूर्ववर्ती से उत्तरवर्ती को अधिक 
गुणशीछ माना है | फ़ुसूछ-घान्य के वर्थ के विपय में मतैकय नहीं है, कोई इसे तीन वर्षों के लिए और कोई इसे केवल 
१२ दिनों के वन्‍्न-संग्रह के अर्थ में छेते हैं, यही वात कुम्भीघान्य के विषय में भी हैँ, किसी ने इसे साक भर के और 
किसी ने केवल ६ दिन के अन्नसंग्रह के अर्थ में छिया है। वेखिये इस ग्रन्य का खंड २, अध्याय ३ । 'मिताक्षरा' 
(याज्ञ ० १।१२८) का कथन है कि तीन दिनों या एक दिन के लिए भी अन्न-संग्रह न करना सभी ब्राह्मणों के छिए नहीं 
है, प्रत्यृत यह उन्तके लिए है जो यायावर कहे जाते हैं । इससे प्रकट होता है कि 'मिताक्षरा' को यह कलिवर्ज्ज कथत 
या तो ज्ञात नहीं था या उसने इस पर गम्भोरता मे विचार नहीं किया । इस कलिवर्ज्य का तात्पयय यह है कि कलियुग 
में भति वरिद्रता एवं संग्रहाभाव का आदर्षा ब्राह्मणों के लिए आवद्यक नहीं है । 

(३६) लवंजात शिक्षु की बोर्घायु के लिए होनेवाले जातकर्म होम के समय (वंदिक अश्ति के स्थापना्थ जलती 
लकड़ी का प्रहण फलिवर्ज्य है । गा्ईपत्य अग्नि को प्रकट करने के लिए अध्वत्य (पीपल) वृक्ष की दो टहनियाँ जिन्हें अरणी 
कहा जाता है, रगड़ी जातो हैं | कुछ घाख्ाओं में जातकर्म कृत्य में अग्नि उत्पन्न करने के छिए अरणियाँ रणड़ी जाती 
थीं, और उनसे उत्पन्न अग्नि आगे चलकर बच्चे चूड़ाकरण, उपनयन एवं विवाह के संस्कारों में प्रयुक्त होती थी | 
इनसे यह समझा जाता था कि बच्चा छम्बी भायु का होगा | 

(३७) ब्राह्मणों हारा लगातार यात्राएँ क्रते रहना कलियर्ज्य है। महाभारत (घान्ति० २३।१५) का कथन है 
कि जिम्त प्रकार सर्प बिछ में छिपे हुए चूहों को निगछ जाता है, उत्ती प्रकार यह पृथ्नी अविरोद्धा ( आक्रामक से न लड़ने 
'बाक्े) राजा एवं अप्रवासी (यात्रा न करनेथाछे) ब्राह्मण को निगक जाती है। प्रवाप्ती-ब्राह्मण का तात्पर्य हैं उप्त ब्राह्मण 
से जो प्रप्तिद्ध आचारयों के यहाँ विद्याष्पयन के छिए जाता रहता है | यह कलिवर्ज्य उस छम्बी यात्रा से सम्बन्धित है जो 
निरदुदेश्य की जाती है, उससे नहीं जो विद्याष्ययत एवं धाभिक कत्पों के छिए की जाती है । 

(३८) अग्नि भ्रण्यल्ित करने के लिए मुं हू से फूकना कलिवर्ज्य है । (४५३) एवं ब्रह्मपुराण (२२१) (२०१) 
ने मुखाग्निघमन क्रिया को वर्जित ठहराया हैँ, क्योंकि ऐसा करने से थूक की बूंदों से अग्नि अपांवन्र हो सकती है । हर- 
दत्त (आप० घ० सू० १।५॥१५॥२०) ने कहा है. कि वाजसनेयी श्षाल्वा में आाया है कि अग्ति को मुख से फूंककर उत्तेजित 
करना चाहिये, क्योंकि ऐसा उच्छवास विधाता के मुख से निकछा हुआ समझा जाता हूँ (पुरुषसूक्त, पग्वंद 

१०।९०।१३) । अतः हरदत्त एवं गोभिल्ध्मृति ((६३५-१३६) के अनुसार श्रोत अश्नि मुख की फूंका से जछायी हित 
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सकती थी, फिन्तु ह्मात अग्ति अथवा साधारण शभग्नि हद प्रकार नहीं जछायी जानी चाहिये (उसे पंखे या बाँस की फकनी 
से जाना चाहिये) | कल्लिवर्ण्य उक्ति ने श्रौत शग्नि को भी मुख से उत्तेणित करना वर्णित माना है । 

(६३९) घराए्फार आबि द्वारा अपवित्र स्त्रियों (जब कि उतहोंने प्रापद्रित्त कर लिया हो) की ज्ास्वातमोंदित 
सामानिफ संप्तग-सम्बन्धी अनुप्त्ति कछिवर्ज्य है । वसिष्ठ (२८।२-३) का कथन हैं--' जब हवी बलात्कार द्वारा या चोरों ' 
द्वारा भगागी जाते पर अपवित्र कर दी गयी हो तो उस्ते छोड़ता नहीं चाहिये, माप्तिक धर्म जारम्भ होने तक बाट देखनी 
चाहिये (तव तक उससे प्रायश्चित्त कराते रहना चाहिये) और उसके उपरान्त वह पवित्र हो जाती है ।'” यही बात अधि पे 
भो कही हैं । मत्स्यपुराण (२९२७।१२६) इस विषय में अविक उदार हैं और उम्तका कथन है कि बकात्कारी को मुत्युदंद « 
मिलना चाहिये किन्तु इस प्रकार अवविन्न की गयी स्त्री को अपराध नहीं छगता । पराक्षर (१०१२७) ने कहा है कि यदि 
स्त्री किसी दुष्ट व्यक्ति ढ्वारा एक बार बलब॒ष्ठा अपवित्र कर दी जाय तो वह प्राजापत्य क्नत के प्रायक्षिचत्त द्वारा पवित्र हो 
जाती है (मासिक धर्म होते के उपरान्त) । देवर जैसे पशचात्कालीन स्मृतिकार ने कहा है कि फिसी भी जाति की कोई सथ्ी 
यदि स्छेच्छ द्वारा अपवित्र कर दी जाय और उसप्ते गर्भ घारण हो जाय तो वह सान्तपन ज्ञत के प्रायश्चित्त से छाद्ध हो सकती 
है । किन्तु यह कलियर्ज्य निर्दोष एवं अभागी स्थ्रियों के प्रति कठोर है, क्योंकि यहू प्रकट करता है कि प्रायबक्चित के 
उपरान्त भी ऐत्ती स्त्ियाँ स्तामाणिक संसतर्ग के योग्य नहीं होतीं । 

(४०) सभो बर्णाो के तदस्पों से संस्यात्ती हारा शाल्ज्रानुभोवित भिक्षा लेता कलिदर्ज्य है। ह्मृतिमुक्ताफलछ 
(पृ० २०१, वर्णाक्षम) ने काठक ब्राह्मण, आरुणि, उपनिषद्‌ पराक्षर (शद्य में) को इस विपय में उद्धृत कर कहा है कि 
पति सभी वर्णों के सदस्यों के यहाँ से भोजन को भिक्षा माँग सकता है । यही बात बोचा० घ० सू० (३।१०६९) ते एक 
उद्धरण देकर कही है । वस्चिष्ठ (१०७) ने कहा है कि यति फो पहले से न चुने हुए सात घरों से भिक्षा माँगती चाहिये 
और आगे (१०१२४) कहा है कि उस्ते ब्राह्मणों के घरों से प्राप्त भोजन पर ही जीना जाहिये। उपस्यित कलिवर्ज्य॑ 
पतियों को भी भोजत के विपय में जाति-नियम पाकछत करने को बाध्य करता है । 

(४१) तथील उबक्त (नये वर्षाजऊ) फा दस बिनों तक सेवल ने करता कछिवज्य॑ हैँ। हरदत्त (भाष० ब॒० 
सू० १।५।१५॥२), मद्‌टोजि दीक्षित (चतुतिष्कतिमत, पुृ० ५४), स्मृतिकौस्तुम (पु० ४७७) मे एक इछोक जद्धुत 
किया है--बजाएं (बकरियाँ), गायें, भैसें एवं ब्राह्मण-स्त्रियाँ (संतानोत्पत्ति के उपरान्त) दस रात्रियों के पदचातू 
दाद्ध हो जाती हैँ और इसी प्रकार पृथ्वी पर एकत्र नवीन वर्षा का जल भो । किन्तु इस कहलिवर्ज्य के अनुप्तार वर्षा- 
जल के विषय में दस दिनों की लम्बी अवधि अमान्य ठहुरा दी गयी है । भट्टोजि दीक्षित ने एक स्मृति का सहारा लेकर 
कहा हैं कि उचित ऋतु में गिरा हुआ वर्षाजक पवित्र होता हैं किस्तु तीन दिन्तों तक इसे पीने के काम में नहों छाना 
चाहिये | जब वर्षा मताघारण ऋतु में होतो है तो उप्तका जल दस दिनों तक भणुद्ध रहता हैं और उस्ते यदि कोई व्यक्ति 
उस अवधि में पी छे तो उसे एक दिन और एक रात भोजन ग्रहण से वंचित होना चाहिये । भदूटोजि दीक्षित का कहना 
है कि कलिवर्ज्य बचन केबल दस दिनों की अवधि को अमान्य ठहुराता है । किन्तु तोन दिनों तक न पीने के नियम को 
थमात्य नहीं ठहराता । न्‍ 

(४२) ब्रह्मचर्यकाल के अन्त में गुददक्षिणा माँगना कलिवर्ज्य है। प्राचीन आचार के अनुसार गुरुदक्षिणा के 
विषय में कोई समझ्षौता नहीं होता था । देखिये बृहुदारण्पकोपनिषद्‌ ( ४।१।२ )। गोतम ( २॥५४-५५ ) ते कहा है कि 
| विद्याष्ययन के उपरान्त विद्यार्थी को जो कुछ बहु दे सके, उसे स्त्रीफार करने के लिए गुरु से प्रार्थना करनी चाहिये, या 
.. युद से पूछता चाहिये कि वह उन्हें क्या दे और गुरुदक्षिणा देने या गुरु द्वारा भाज्ञापित कार्य करने के उपरान्त या यदि 
गुर उसे बिता कुछ छिये हुए घर जाने की आज्ञा दे दे, तो उसको (विद्यार्थी को) धान (ऐसे अवसर पर जो कृत्य 

छनान के साथ किया जाता है) करना चाहिये । देखिये मनु (२।२४५-२४६) ओर इस प्रत्थ का छण्श २, श० ७॥ याज्ञ० 
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(१५१) ने भो ऐसी ही घात कही है। इन्हीं व्यवस्थाओं के कारण हमें प्राचीन साहित्य में ऐसे उपाल्यान उपलब्ध होते 
हैं. जिनमें आधार्यों (गरुओं) या उत्तकी पत्तियों फी चित्र-विचित्र माँगों के दृष्टान्त व्यक्त हैं । यह कलिवर्ज्य वचन गुरुद्वारा 
अपेक्षित माँगों को अमान्य तो ठहराता है किन्तु विद्यार्थी द्वारा अपनी भोर से वी गयी दक्षिणा को वजित नहीं फरता | 

(४३) श्ाह्मण आाषि के घरों में ज्ूद्र द्वारा भोजन आवि बनाना कलिवर्ज्य है। माप० घ० सू० (२।२।३॥१-८) 
ने कहा है फि वैश्यदेव के लिए भोजन तोन उच्च वर्णों का कोई भी शुद्ध व्यक्ति बना सकता हैं और विकल्प से यह भी 

० कहा हैं कि शत भी किसी सार्य का भोजन बना सकता हैं, बदि वह प्रथम तीन उच्च वर्णों की देख-रेख में ऐसा करे जब 

अपने बाल, छारीर का कोई अंग या वह्च छूबे पर जाचमन करे, अपने दरीर एवं सिर के बाल, दाढ़ी एवं नाखूत प्रति 

दिन या महीने के प्रति जाठनें दित या प्रतिपदा एवं पुणिमा के दिन कटाये तथा वस्म सहित स्नान करे । दस कलिवर्ज्य 
ने इस अनुमति को दूर कर दिया हैं । 

(४४) अग्नि-प्रवेश् या भ्रपात हे गिरकर घृद्ध लोगों हारा आत्महत्या करता कलियर्ण्य है । अधि ने कुछ विषयों 
में आत्म-हत्या नि नहीं ८हुरायी है । उनका (२१८-२९९) कथन है-'यदि कोई बूढ़ा हो गया हो (७० वर्ष के ऊपर), 
यदि कोई (अत्यधिक दुर्बलता के कारण) शरीर-शुक्चि के नियरमोंका पालत न कर सके, यदि फोई इतना बीमार हो कि 
सभी जौषधें व्यर्थ सिद्ध हो जाती हों और यदि कोई इन परिस्थितियों में प्रषात से गिरकर या अग्निलअ्रवेश करके या जछ 
द्वारा या जगश्नन से आत्महत्या कर लेता है, तो उम्तके छिए यूतक केवल तोन दिनों का रहता हैं और चौथे दिन उसका 
श्राद्ध किया जा सकता हैं ।' बही थात अपरार्क (पु०५३६) ते भी अपने ढंग से कही है। देखिये इस प्रन्थ का खंह 
२, ग० २९७ । यह कलिवण्य उन लोगों के लिए मी वर्जता-त्वरूप है जो जान-बूझकर महापातकों का अपराध करके 
फलत:ः प्रायश्चित्त के लिए अग्नि-प्रवेश करके या प्रपात से गिरकर ज्ाठाहत्या कर डालना चाहते हैं। देखिये 'मिताक्षरा 
(याज्ञ० श।२२६) । शुद्धिततत्व (पृ० २८४-२८५) का कथन हैं कि कलियुग में केवल शूद्र छोग जछ प्रवेश आावि से 
आत्महत्या कर सकते हैं, ब्राह्मणों आदि के लिए यह वजित्त 

(४५) ज्षिष्ठों हारा गोतृप्ति मात्र जल से आचमसन-क्रिया करना कलिवर्ज्य हैं । मन (५।१२८), वश्तिष्ठ (३॥३५), 
बौबा० घर्म सू० (१॥५॥६५), याज्ञ० (१।१९२) एवं दिष्ण (२३।४३) के अनुसार पृथ्वी पर इकट्ठा हुआ जकू पवित्र 
माता जाता है कौर इससे शआवंगत किया जा सकता है, यदि बहु एक गाय की प्यास वुझाते भर के लिए पर्वाप्त हो | 
किन्तु यह फलिवर्ज्य ध्वास्थ्य-्सम्वन्दी बातों के आधार पर पृथ्वी पर एकत्र अल्प जल को आचमन आदि के छिए 
वजित मानता है ! 

(४६) यति हारा उत्त घर में, जिसके निकट बहु स्लायंकाल ठहरा हो, (भिक्षार्थ) रहना कछिवर्ज्य है| आप० घ्‌० 
सू० (२।९२१॥१०) एवं मतु (६।४२,५५-५६) के मत्त से यत्ति अग्नि नहीं जाता, वह गृहह्ीन होता हैं जौर वहू दिन 
में केवछ एक बार गपराह्ल में या संज्या समय तब भिक्षा माँगता हैं जब कि छोगों के रत्तोईघर से घूम न उठ रहा हो 
जब जछते हुए कोयले बुझ गये हों और जब छोग खा-पी चुके हों । वध्तिष्ठ (१०॥१२॥१५) का कहना हैँ कि 
संन्यासी फो अपना निवास बदलते रहना चाहिये, उसे गाँव को सोमा (सरहद) पर या मंदिर में, किसी निर्जन घर 
में या किल्ली पेड़ के नीचे ठहुरता चाहिये या छगातार किसी वन में रहना चाहिये । शंख (७।६) का कथन है कि संन्‍्यासी 
(यत्ति) को किसी ज्ालो घर में या वहाँ जहाँ सूरज डूब जाप, ठद्वरता चाहिये। छांख को इस व्यवस्था को कलछियज्य॑ 
की इस उक्ति ने अमान्य ठहराया हैं। कृष्ण भद्‌ट (निर्णयसिन्धु पृ० १३१०) के भत से इन हुक का अर्थ मनु 

(६॥५६) की उस व्यवस्था के विरोध में पड़ जाता है कि संन्‍्यासोी का सन्व्या समय जब रफोईपघरों से घुम निकछता 
बन्द हो गया हो, ग्राम में घर-घर से भिक्षा मांगनी चाहिये, अर्थात्‌ यह कह्िवज्य-उक्ति दुपहुर में भिक्षा माँगने की 
भनुमति देती है । एुक प्रकार से पहू अच्छी व्याण्या है । 
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यह उपयगत कलिवज्पों की पूर्ण सूची है जो 'अादित्यपुराण' से (एक या दो फो छोड़कर) घद्ध॒त की गयी है | 
भव हम उन कलिवर्ज्पों को, जो अन्य ग्रन्थों में इतस्ततः: बिखरे पड़े हूँ, इस विवेचन फो पूर्ण करने के लिए आगें दे रहे हैं । 

(४७) संन्यास प्रहण--व्यास ने कलियुग के ४४०० वर्षों के उपरान्त संन्यास को वर्जित रुहराया है, किन्तु 
देवल ते (निर्णयसिन्धु, ३, पूर्बार्घ पृ० ३७०, स्मृतिमुक्ताफछ, वर्णात्रम, पु० १७६, यतिघर्मसंग्रह, पु० २०३२) एक अप- 
वाद इस सीमा तक दिया है कि जब तक समाज में चारों बर्णों का विभाजन चक्तता रहे एवं वेद का अष्ययन चछता 
रहे तब तक कलियुग में संन्यास लिया जा सकता है। “निर्णयसिन्धु' ने व्याश्या फी हैं कि तीन दण्डों वाक्ता (चिदरण्ड) ८ 
संस्यास ही वजित है न कि एफ दंड वाक्तना । बौघायन । (२।१०।॥५३, एकदण्डी वा) ने विकल्प दिया है कि घिवंडी या 
एकदंडी हो सकता है, किन्तु याज्ञ० (३॥५८) ने यति को त्रिदंडो ही कहा है। मनु (१२१० > दक्ष ७३०) ने कहा है 
कि वह व्यक्ति त्रिघंडी है जो अपने छरोर, वाणी एवं मन पर नियंत्रण रख सकता है! दक्ष (७४२९, अपरार्क, पु० 
९५३) का कथत है कि यत्ति को त्रिदंडो इसलिए नहीं कहा गया है कि वह खाँस के तीन दंडों को घारण करता है, 
प्रत्यत इसल्तिए कि वह आध्यात्मिक नियंत्रण रख सकता है (इछोक २९) | दक्ष (१॥१९-१३) ने कहा है कि जिस प्रकार 
मेखला, मृगचर्म एवं काष्ठदण्ड वैदिक ब्रह्म चारी के बाह्य लक्षण हैं, उस्ो प्रकार तीन दंड यति के छिए विश्विष्ट चिह्न 
है। देखिये इस ग्रत्थ का खंड २, अ० २७। यदि कलिवर्ज्य का यह वचन संन्‍्यास को सर्वधा वर्जित ठहरात़ा हैँ तो 
यह भी कहा जा सकता है कि वाह्तव में संन्यास धर्म का पाछन कभी नहीं किया गया और न इसको कभी वास्तविक 

* सम्मान ही मिछा । फिर भी आज भी प्रति वर्ष सैकडों-हजारों संन्‍्यासी होते चक्ते जा रहे हैँ । यदि जैक्षा कि “निर्णय- 

पघिन्चु' का कथन है, यह कलिवर्ज्य केवक तीन दण्डों को अमान्य ठहराता है तो यहू व्यर्थ का वर्ज्य है, क्योंकि इससे 
केवल बाहरी छक्षणों को महत्ता मिलती है न कि तत्सम्बन्धी वास्तविक रहस्य को | 

(४८) अग्तिहोत्र का पाछत था अग्न्याधान करना--व्यास (भदुटोनि दीक्षित, चतुविज्ञतिमत, पृ० ५५) ने 

कलियुग में औत अग्निहोन्र को संन्यास के साथ वर्जित कर दिया है, किन्तु जैसा कि हमने गत कलिवर्ज्य में देख लिया है, 
देवल ने इस विषय में अपवाद दिया हैं । कुछ निबंधों एवं लेखकों ने, यवा “निर्णयप्तिन्यु' एवं भट््‌टोजि ने व्याब्या की हैं 
कि कलियुग में सर्वाधान अग्तिहोत्र ही बजित है न कि अर्धघाधान अग्निहोत्र । अग्निहोन्न का अर्थ है 'आधान' अर्थात्‌ श्रौत 
अग्नियों को स्थापित रखना । जब कोई व्यक्ति तीन श्रौत भगिनियाँ स्थापित करता है तो वह ऐसा अपनी बाघी स्मार्त 
अग्ति के साथ करता है और आधघो स्मार्त अग्नि को अछग रखता है । इसी को अर्घाघान बाहते हैं । जब वह स्मार्त 
अग्नि को अछग नहों रखता तो यह सर्वाघान कहलाता हैं । यह बात लौगाक्षि (निर्णयसिन्धु, ३े, पु० ३७०); मद्टोजि 
आदि ने भी कही है । 'मिताक्ष रा' (याज्ञ० ३॥४५) ते भी सर्वाघान एवं- अर्घाधात का उछ्छेख किया हैं। अतः इन 
व्याब्याओं के अनुसार सर्वाघान को प्राचीन युगों में अनुमति प्राप्त थी (एक व्यार्या से कलियुग में ४४०० वर्षों तक), 
किन्तु कल्यिग में (कम से कम कुछि के ४४०० वर्षो के उपरान्त) कैवछ मर्घाघान की अनुमति मिछी हूँ । 

(४९) तरसेघ--इस विषय में विज्ञेष जानकारी के किए देखिये 'तारदीय पुराण (पूर्वाध, २४१३।१६) । 
तैत्तिरीय ब्राह्मण (३४।१॥९९) ने नरमेघ की विधि का वर्णन किया है। (ब्राह्णे ब्राह्मगमालभते क्षात्राय राजन्यम्‌ । 
मद्दृस्यों वैश्यम्‌ । तपसे शूद्रम) । प्राचीवतम उक्तियाँ यह नहीं व्यक्त करतीं कि कोई मानव मारा जाता था, सारी विधि 
प्रतीकात्मक मात्र है | वाजसनेयी संहिता (३०५) के बहुत से बचन तैत्तिरीय ब्राह्मण के समान हूँ । तै० ब्रा० (३।४।६ 
वाज० सं० ३०॥५) में आया है-- ब्राह्मण ब्राह्मण को दिया जाना चाहिये (आध्यात्मिक श्वक्ति) क्षत्रिय क्षत्र को 

' (सैनिक शक्ति), वैश्य मझतों को” आदि। आप० श्रौ" सू० (२०२४) के मत से ब्राह्मण या क्षत्रिय इस यज्ञ को 
सम्पादित करता है जितके द्वारा वह शाक्ति एवं छ्लौर्य तथा सारी समृद्धि की उपलब्धि फरता हैं। इसमें अग्नि एवं सोम 
को ११ पश्चु भेंट दिये जाते हूँ जिनके छिए ११ यज्ञ-यूप (स्तम्भ) होते हैं ॥ जब श्राह्मण एवं अन्यों पर पर्यग्विक्रण का 


] 
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कुत्प हो जाता हि तो वे कतिपय देवताओं को समर्पित फिये जाते हैं मौर तब यपों से उन्‍हें मऊग कर दिगा जाता है, १६ 
बकरे काटे जाते हैं और उनका मांस एवं उनके छारीरांशों की अहुतियाँ दी जाती हैं । वाजसनेयी संहिता के टोकाक़रार के 
मत से इसका आरप्भ चैत्र शुक्ल ददाती से होता है कौर यह '४० दिनों तक चछता रहता है । इस अवधि में २३ वोक्षाएँ, 
१२ शपवद एवं ५ सृत्य किये जाते हैं (वें दिन, जब सोमरस निकाछा जाता है) । इस याग के उपरान्त यजमान संन्यासी 
होकर वन में चछा जाता है (आप० श्ौ० २०।२४।१६-१७) ॥ 

(५०) अश्वयेश--तैं ० स॑० (५।३।१२।२) का कथन है-- 'जो अश्वमेघ यज्ञ करता है, वह ब्रह्माहत्या के पाप से 
मुक्त हो जाता है” (तरत्ति ब्रह्माहत्यां योश्वमेंघेन यजते)। इस वैदिक प्रमाण के रहते हुए भी बुहस्तारदीय एवं अन्य 
पुराणों ने इसे वर्जित कर दिया है, किन्तु किसी ने इसे वर्जना पर कान नहीं दिया और ऐतिहासिक काछ के कतिपय 
राजाओं ने इसे प्म्पादित क्रिया (ई० पू० २०० सन्‌ से १८वीं छ्ाताब्दी तक, राजा जयसिह अन्तिम अद्यमेंध यज्ञ करनेवाले 
हैं | देश्लिये इस ग्रन्थ फा खण्ड २, अ० ३५) | 

(५१) राजप्चुप---मह एक जटठिल फृत्य था जो अनवरत दो वर्षों तक. चलता रहता है । इसे कोई क्षत्रिय ही कर 
सकता धा । देखिये इस ग्रन्य का खंड २, अ० ३४ | कलछिगराज ख़ारबेल ने इसे सम्पादित किया था (एपि० एइ०, जिल्द 
२०, पृ० ७१ एवं ७९) | नानाघाट के अभिलेख (बआाक्योछाँजिकल सर्वे जाँव वेह्टर्न इण्डिया, जिल्द ५, पृ० ६०) से पता 
चलता है कि रानी नायनिका ने भी इसे सम्पादित लिया था | 


(५२) नेष्छिफ्ष ब्रह्मचर्म--वैदिक ब्ह्मथारियों के दो प्रकार थे; (१) उपक्ुर्बाण (जों घर लौटते समय कुछ ह 


गुरदक्षिणा देते थे) एवं (२) नैष्ठिक (जो मत्य पर्यन्त ब्रह्मचारी या विद्यार्थी रहते थे)। दंखिये इस ग्रत्य का खंड ३, 
अ० २०, | हारीत, दक्ष (१।७) एवं अन्य छोगों ने इन दोनों प्रकारों का उल्लेख किया है किन्तु याज़्ण (१।४९), व्यास 


(१॥४१) एवं विष्णुघ० सू० (२८।४६) ने नेष्ठिक का नाम औौर वर्णन दोनों दिये हैं। मनु (२२४३-२४४), याज्ञ० 


(१।४९-५०) एवं वसिष्ठ (७।४-५) ने कहा है कि तैष्ठिक ब्रह्मचारी को मृत्यु पर्यत गुरु के साथ रहता चाहिये | गुद 
की मृत्यु के उपरान्त उसके पुत्र के साथ या गुरुपल्नी के साथ रहना चाहिये और बग्निहोत्र करते रहना चाहिये, यदि 
वह मृत्यु पर्यत्त अपनी इन्द्रियों का निम्नट करता रहता है तो ब्रह्मात्व को प्राप्त करता है और पुनः जन्म नहीं लेता; 
भर्थात्‌ मुक्त हो जाता है | यह बहुत ही कष्डसान्य जीवन यथा, वासनाएँ प्रवछ होती हैँ, भतः बृहन्नारदीय आदि ने नैष्ठिक 
ब्रह्मचर्य को वजित्त कर दिया है । 

(५३) छम्मी अवधि का ब्रह्मचर्प--बोौ० घ० सू० (१।२।१-५) ने घोषणा की है--प्राचीन काछ में वेदाष्ययन 
के लिए छात्र-जीवन प्रत्येक वेद के हिसाब से ४८ या २४ या १२ वर्षों तक चलता था, या (त्त० स॑० के) प्रत्येक काण्ड के 
लिए कम से कम एक-एक वर्ष निश्चित था, या यह (छात्रजोवन) तब तक चलता था' जब तक वेद कण्ठस््य न हो जाय ॥ 
बयोंकि जीवन क्ष णभंगुर है और वेद आज्ञापित करता है--जब तक बाल काछे हूँ, वह अग्निहोत् करता रहे । आप० 
घ० सू० (१।१।२।११-१६) का कथन हैँ कि ब्रह्मचारी को अपने आचार्य (गुर) के यहाँ ४८, २४ या कम से कम १२ 
वर्षों तक रहना चाहिये । मनु (३।१) ने भी कहा है; गुर के यहाँ तीनों वेदों के अध्ययत्त करते का संकल्प ३ वर्षों या 
उसके आधे समय तक या चौथाई समय तक या उम्त समय तक करना चाहिये जब तक कि वेद कण्ठस्थ न हों जाये। 
कलियुग में बेदाष्ययन के छिए ४८, ३६ या २४ वर्षों (गृहस्थाश्रम में प्रविष्ट होने के पूर्उ) की छम्बी अवधियाँ वजित 
हैँ ॥ यह कोई नयी बात नहीं थी । याज्ञ ७ (१॥३६) ने प्रत्येक बेंद के लिए १२ वां की शक्रवधि की अनुमति दी है या 
५ वर्ष की भी अनुमति उन्हें दे दी है जो सभी वेदों का अध्यपन नहीं करना चाहते, कैवछ एक ही वेद पढ़ना चाहते हैं । 
इस प्रकार वेदाष्पययन की अल्पावधि याज्ञवल्क्य के मत से कम से कम ५ वर्ष है । बहुत ही कम छोग '४८ या ३६ वर्षों 
तक वेदाष्पयन करते रहे होंगे | क्षवर (जैमिनि १॥३॥३) ने बौघायन के उस्त वचन को आुति-विरद्ध माना है जो यृहस्य के 





(ण्ण्ट घर्मशास्त्र का इतिहास 


काले बाल रहने तक अग्निहोत्र फरतें रहते के सम्बन्ध में हे, जोर इसी मे उसे अमान्य ठहराया है । इस विषय में देलिये 
शदाचार सम्बन्धी इस खंड फा अध्याय हे २ । 90 थ॑ 
(५९) पशु एक्ञ--मार्कण्छेम पुराण (अपरार्क पृ० ९२९) ने कड्युग में प्वायञश बजित कर दिया है। यद्यपि « 
क्रमदा: सामान्य हा यही रहो है कि श्रारदों एवं मधुपर्क में मांसदान ने किया जाय, तथापि जगी युगों में पश्चुयज्ञ होते 
रहे हैं और आज भी पिरोधों के रहते हुए भी यही परिपाटी चकछती आ रही है । 
(५५) भश्वपान--वैदिक का में पुरोद्ठित छोग सोम का पान करते थे और झुरा का प्रयोग साधारण छोग करते ” 
थे, जो साघारणतः देवताओं फो नहीं दी जाती थी । स्तोम और घुरा का भेद छोगों को ज्ञात था [त्तैं० सं० २।५१।१; 
बाज० पस्ं० १९।७ एवं दात० ब्रा० पाशापारंट)। छात० बव्रा० (प१।प्ारट) ने अन्तर बतलछाया है-+'सोम सत्य है, 
समृद्ध है भौर है प्रकाश, सुरा भसत्य है, विपतनता है और है अन्धकार ।”” द्ौत्ञामणी इष्टि में एक ब्राह्मण सुरा पान के 
किए पारिश्रमिक पर बुछापा जाता था और यदि कोई ब्राह्मण नहीं मिछता था तो सुद्ा चींटियोँ के ढुहु पर उड़ेक दी 
जाती घी (त्ै० बग्रा० १॥८।६ एवं दबर-जै० ३॥५।१४-१५) । काठकसंहिता (१२।१२) से पता चलछता है कि उस काछ 
तक आते-गाते ब्राह्मणों ने सुरापान को पापमय मान लिया था । छांदोग्योपभिषद्‌ (५॥१०॥९) में शश्यपान पाँच प्रकार के 
महापापों में गिना गया है । अ/झ्बछायनगृह्मसूत्र (२।५॥३॥५) में आया हैं कि अन्यष्टका के छुत्यों में जब पुरुष-पितरों को 
पिण्डदान किया जाता है तो नारी-पितरों यथा--माता, पिताम्रही एवं प्रपितानही को सुरा एवं भात का माँड़ दिया जाता 
है। 'निर्णयसिन्धु' (३, पु० ३६७) ने आइयकछायन के इस वचन का उल्छेल्न किया है और .कहा है कि कलिवर्ज्य वचन ने 
मतवाले करने वाले पदार्थों के साथ इसे भी वर्जित माना हैं । 
मद्य छाब्द उत सभी प्रकार के पेय पदायों की ओर संकेत करता है, जिन्हें पीकर छोग भतवाऊके हो उठते हैँ । 
सुरा के तीन प्रकार कहे गये हँ--(१) गुड़ या राव से उत्पन्त की हुई, (२) मधु या मधूक-युष्यों (महुआ) या अआंग्रूरों 
से उत्पन्न तथा (३) आटे पे उत्पन्त की हुई (मनु ११॥९४ विष्णु, २२।८१ एवं संबर्त १६७)। विष्णु (२२॥८३- 
<४]) ने मद्य के दस प्रकार गिनाकर उन्हें त्राह्मणों के छिए अत्पुदय माना है। गो० (२२५), जाप० घ० सू० (१॥५। 
१७।२१), मनु (११९५) ने ब्नाह्म णों के छिए जोवन के सभी ह्तरों में मद्य को वर्ज्य मादा है। बाप० (शणरहा, 
८), वतिष्ठ (१।२०), मनु (११।५४) एवं विष्णु (३५।१) ने सुरापान को पाँच महापातकों में गिना है और याज्ञ० 
ने इस सिछसिले में सुरा' के स्थान पर “'मद्य' का प्रयोग किया है। बौधा० (१।१।२२) ने उत्तरदेश्षीय ब्राह्मणों के 
विशिष्ट पाँच जाचरणों में सीघु को भी सम्मिक्तित किया है और उसे निन्‍थ माना है| मनु के छुरा-पम्वन्धी तीन प्रकारों के 
॥ विषय में विभिन्‍न व्याल्याएँ उपध्यित की गयी है ॥ विष्वरूप (याज़्ञ० ३॥३२२), भिताक्षरा [याज्ञ० ३॥२५३), न 
0०८ (प० १०६९) गादि ने कहा कि सुरा-पैष्ठी (आटे से बना पेय पदार्थ) है और ब्राह्मण, क्षत्रिय एवं वैष्यों के लिए 
है वजित है, इसका पान महापातकों में गिना जाता है । इन छोगों ने सभी युगगों पें ब्राह्मणों के लिए मदोन्मत्त करनेवाले 
| . धदार्थों का पान वजित माना है, किन्तु पैष्ठी (जो राब या महुआ से न बनापी जाय) के अतिरिक्त अन्य भरदोस्मत्त करने 
हि पदार्थों को क्षत्रिय एवं वैक््यों के लिए बजित नहों ठहराया हैं। मनु (११॥९३) ऊा कहना है कि सुरा पक्‍वास्न 
(चावल) के उच्छिष्ट से बतायी जाती है, अतः तीन उच्च, जातियों के सदस्यों के लिए त्वाज्य है। इससे स्पष्ट होता 
है कि मनु ने सुरा का अर्थ केवक्त पैष्टी (चावक्त के भाप्त से बना पेय पवार्थ) छिया है। विष्णु (२२।८४) ने स्पष्ट 
कहा है कि दाभिय वैद्य मद्यों के दस प्रकारों के स्पर्श से अपविश्र नहीं होते । उद्योगपर्व (६९५) में कृष्ण और अजुन 
भदोन्‍्मत्त दिखलछाये गये हैं और तन्व॒वातिक ने इसे बुरा नहीं माना है, क्‍योंकि वे दोनों क्षत्रिय थे | शुद्“ों के लिए 
अदय पीना वजित नहीं माना गया था | सभी वर्णों के ब्रह्म चारियों को किसी प्रकार का भी मद्य सेवत मना था । “अपराको 
(पृ० ६३) ने ब्रह्मपुराण फो उद्धृत कर कहा है कि कलियुग में तोन उच्च वर्णों के लिए मद्यपान वर्ज्य है, किन्तु 
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ब्राह्मणों के किए सभी युगों में । किन्तु बह कथन आामक है, क्योंकि आदिपर्व में आया है, फि छुक्राचार्य ने ही सर्वप्रथम 


ब्राह्मणों के लिए मद्य बर्शित ठहराया । वैज्षिये इस ग्रन्थ का खंड २, अ० र२े२ | कछिवर्ण्य वचन ने सभी द्विजों के लिए 
'मद्यपाग वर्णित माता है, किन्तु क्षत्रियों एवं बैदयों ने इस उक्ति पर कभी ध्यान नहीं दिया । यहाँ तक फि आजकल कुछ 


ब्राह्मण इसका शौक से सेवन करते हैं। कलिवर्ज्यधिनिर्णय, कृष्ण भट्ट एवं स्मृतिकौत्तुभ ने कहा हैं कि 'वामागम' सम्बन्धी 
छावत ग्रन्थों में तीनों वर्गों हारा देवप्रसिमा पर मच चढ़ाना मान्य ठहराया गया है, और क्षत्रियों द्वारा विनायक-दामन- 
थी छत्यों तथा मल नदाश्र में उत्पन्‍्त बच्चे के छिए मद्य-प्रयोग ठोक मात्रा गया है, सिन्तु इस कलषियर्ज्य ने यह सब 

गमान्य घोषित कर दिया हूँ । 

यदि हम उपयकत ५५ कलिवज्यों का विषइक्षेषण करें तो हमें मनोरुजक परिणाम प्राप्त होंगे । इनमें एक-चौयाई 
का सम्बन्ध श्रीत्त विषयों से है | बहुत-से ऐसे वचन हैं जो अग्निहोच्न, अव्यमेंघ, राजसुथ, पुरुषमेघ, सत्र, गोसव, पशुयज्ञ 
आदि यज्ञों को वर्जित करते हैं, और बहुत-से ऐसे हैं जो यज्ञ-विपयक वातों से सम्बन्धित हैं (देखिये सं० ११, १४-१६, 
२९-३०,३८,४८-५१ एवं ५४) । एनपें प्रथम नो का सम्बन्ध वैधानिक विषयों एवं प्रम्यन्धों से है । कुछ तो केवक्त 
जाति-सम्बन्धी हैं (सं० ५, १०, ३१, ४० एवं ४३) । कुछ वैवाहिक सम्बन्ध की पवित्रता, जटिल नैतिकता तथा स्त्रियों 
से सम्बन्ध रखनेवाल़ी एवं शुचिता एवं भद्गता की भावना ते उद॒भूत हैं (स्ं० २, ३, ४, ५, ९, १५, २३, २४, ३३, 
३९ एवं ५५) । कुछ दया, न्याय एवं सर्वस्मता की माबताओं पर आधारित हैं (सं० १, ८, २४, २५, ४२) | कुछ 
ब्राह्मणों के शरीर को पविश्वता एवं उत्की उच्च साम्राजिक स्थिति से सम्बन्धित हैं (सं० ७, १०, २७, २९ एवं ३५) । 
कुछ की उत्पत्ति स्वाह्थ्य-सम्बन्धी सुविचारणाओं पर आघारित है .(सं० १९, १६, २८, ३८, ४१ एवं ४५)। कुछ का 
उदय पाप, प्रायश्चित्त एवं संस्कार-सम्बन्धी झुद्धता एवं अशुद्धता को भावनाओं से हुआ है (सं० १३, १८-२१, २८ एवं 
४४) | इनमें से दो ऐसे हैं जो वानप्रध्य एवं संन्यास आश्चर्मों को वर्ज्य ठहुराते हैं, जिसमें आश्रम-सम्पन्धों प्राचीन योजना 
खंडित-सी हो जाती है (देखिये १७ एवं ४७) । 

उपयु वतत कलिवज्य-सम्बन्धी विवेचन उतने छोगों का मुहतोड़ जवाब है जो “अप्रगतिश्नीक पूर्व के सिद्धान्त 
का प्रतिपादन करते हैं। प्राघीन फाछ के अत्यधिक स्थिर स॒माजों के अन्तर्गत मो सामाजिक भावनाओं एवं आचारों 
में पर्याप्त गम्भीर परिवर्तन होते रहे हैं ॥ बहुत-से ऐसे आचार एवं व्यवहार, जितके पोछे पवित्न वेदों (जो स्वयमुदृ- 


भूत एवं अप्तर माने गये हैं) का आधार था, और जिनके पीछे आप०, मनु एवं याज्ञवल्क्य की स्पृतियों की प्रामाणिकता , 


थी, वे.या तो त्याज्य ठहुराये गये या प्रचलित मनोभावों के कारण गहित माने गये । महान्‌ विचारकों ने कलियुग के 
लिए ऐसी वउ्यवस्वाएँ प्रचछित कीं जितके फलस्थझप घामिक आचार-विचारों एवं नैतिकता-प्म्वत्धों भावनाओं में 
यथोचित परिवर्तन किया जा सका । कलिवर्ज्य बचनों ने ऐसे छोगों को भी पूर्ण उत्तर दिया जो घर्म (विद्येषतः आचार 
घमं) को अपरिवर्तनीय एवं निविकार मानते रहें हैं। इस अध्याय के विवेचन से पाठकों फो छगा होगा कि वेद एवं 
प्राचीन ऋषियों तथा व्यपह्ार-प्रतिपादकों के अस्पत्त प्रामाणिक स्रिद्धान्त अकछा रख दिये गये, क्योंकि थे प्रचकछित 
विचारों के विरोध में पड़ते ये । जो महानुभाव भारतीय समाज से सम्बन्ध रखनेवाके विवाह व उत्तराधिकार आदि थिषयों 
में सुघार करना चाहते हैं, उन्हें इस अध्याय में उल्लिल्वित बातें प्रेरणा देंगी, इसमें कोई संदेह नहीं है । हमने की 
देख लिया है कि कलिवज्य उक्तियों के रहते हुए भी आज बहुत-से घोर और घृुणित आचार हमारे समाज में 
<अभी तक घुन की तरह पड़े हुए हैं, यथा मातुरू-कत्पा-विवाह, संस्यात, अग्निहोत्र और श्ौत पश्ुयज्ञ । यद्यपि ये अब 
उत्तने प्रचलित नहीं हूँ'। 





डा 







धर्मशासत्र का इतिप्ठाप्त 
कुछ ग्न्य कलिवर्ज्य बचतों के साथ दो ओर वचन जोड़ देते हैं जिनका तात्पर्य यह है---क्ञाप अथवा अनिष्टकारी 
._ बचन, भवुभ चिह्न, स्वप्न, हस्तविद्या, अलोकिक वचनों का श्रवण, मनौती (प्रार्थना स्वीकृत हो जाने पर 'फिल्ती 
देवता फो भेंट आदि देने फा वचन), फछित ज्योतिषियों द्वारा भविष्यवाणियाँ--फदाचित्‌ ही ये सब सत्य के द्योतक " 
हैं । हम छोगों को अपनी इच्छापूर्ति के छिए अथवा भच्छे फलों की प्राप्ति के लिए इन सब बातों में विक्वास नहीं करना 
चोहिये । इसी प्रकार कुछ ऐसा भी फर्म हैं जिन्हें हमें कलियुग में छोड़ देता चाहिए, क्योंकि वे मनुष्यों द्वारा अधघर्स 


कार्यों के अन्तर्गत सम्मिलित कर दिये गये हैं ।** ः 
है प्राचीन स्मृतियों ने कलिवर्ज्प का वर्णन नहीं किया है, भोर त विश्वरूप, भेघातिथि एवं विज्ञानेश्वर की 
“ दीकाओं ने कलिवज्यों की लम्बी सूचियाँ ही दी हैं | सर्वप्रथम ये सूचियाँ स्मृत्यर्थशतार, स्मृतिचन्द्रिका एवं हेमाद्वि द्वारा हीं 
क्र प्रकाशित की गयीं (और ये ग्रन्थ भयवा लेछक १२वीं-१३वीं छतावदी के हैं) | अतः अत्यन्त सम्भव अनुमान सही है कि 
ह कलिवर्ज्यों की ये सूचियाँ सर्वप्रथम १०वीं या १२वीं शताब्दी में उपस्यित की गयीं । 





आधुनिक भारतीय व्यवहार-शास्त्र में आचार 


यद्यपि आग्ल भारतीय व्यवहार-द्ात्ज (एंग्लो-इण्डियत लॉ) में पायें जाने वाले आचारों का विस्तुत विवेचन 
इस पुस्तक के दोंत्र के बाहर है, तथापि आधुनिक काल के आचारों के विषय में कुछ दाब्द इस शष्याय में लिख देता 
विषयान्तर न होगा । जब अँग्रेजों ने भारत में राजनीतिक सत्ता स्यापित करना आरम्भ कर दिया, उन्हें भारतीयों के 
आचारों की महत्ता स्वीकार करनी पड़ी | इस विपय में सर्वप्रथम सन्‌ १७५३ ई० में वम्बई में स्थापित मेयर के 
न्याधाक्षप का चार्टर (घासनपत्र) प्रसिद्ध है, जिसमें अप्रत्यक्ष कप से मनु (७४२०३) एवं याज्ञ० (१॥३४३) के सिद्धान्त 
प्रविष्ट हो गये और इस प्रकार हठात भारतीयों के व्यवहारों एवं आचारों को ब्रिटिश राजफ़ीय पत्रों में प्रतिष्ठा मिक्त 
गयी ।” ब्विटिश पालियामेंट एवं मारतीय विधानसभाओं ने कालान्तर में शासन एवं न्याय-सम्बन्धी व्यवहार (कानुन) 
| में इन आचारों को महत्ता प्रदान को है| देखिये इस विषय में पाद-टिप्पणी | इस तरह क्रमशः नये-तये कानूनों 
हारा उत्तराधिकार, रिक्‍य, विवाह, जाति, धार्मिक संस्थाओं आदि के विषय में प्राचीव आचार-व्यवहार सम्बन्धी 
नियमों को प्रतिष्ठा मिकतती चली गयी । 


विवादों की चर्चानों के सिलसिले में बहुत-ते आधारभूत तत्व प्रकट होते चले गये । प्रदन यह उठा कि किसी 

नियम के प्रतिपादन में कितने पुराने प्रमाणों को स्थान दिया जाय । 'मिताक्षरा' (याज्ञ० २।२७) ने स्मार्तकाल (जितने 

| पुराने काछ तक स्मरण को पहुँच हो सके) को, किसी मोग के सम्बन्ध में एक सौ वर्ष को भवधि का माता हैं, किन्तु 
फात्यायन -वं व्यास ने केबछ साठ वर्ष क्री सीमा बाँध दी है । किसी आचार के प्रचक्तत के प्रमाण के लिए २०, ३०, 
| 


! 
अध्याय ३५ 


<० या ९० वर्ष भो स्थायाऊपों द्वारा स्वीकृत हुए हैं और यह कहा गया है कि यदि प्रमाण के विरोध में कोई अन्य 


१, ५७०6 7,0955 ४. 7.0965 5. छ07. मं, ९: 8, (0, (. 7.) 772, 83. 
२. 37, 560. ॥ (७४. 42 (796 8.0), 860, 43, 80708 '€हणडाणा 7५ ए 827, 560. 
26, "6 (उ0एथ्ाणाादा णी खातांड &0 णी 4985 (5& 6 060, ९४ ९089. 6], 860, ] 2), 


(0एव्णगयाशा। 0 ाता॑ं3 हट. 4935 (25 560. ५ ९0989. 2, 560, 223), 06 )४३४0789 (/र। /' 
एण्ड #ण [ता ती 7873, 860. 6), धाह उलाहत, वएणा॥-फट्ड ए70गं।हह5 870 /655807 | 
एप 050०5 5०5 (जा 5 887 860०, 37), एच्चाएश एंण्शाएडड स्‍क्चण्ड हैए (२४ ० 875, || 
560, 5), धार एएपा [बज़ हैए (प्रा एज 876, 860, 3), ४६ 788 [305 हैए (० |+/! 
872, 86०, 5) पु 


३, मुख्या पैतामहों भुक्तिः पैतुकी चापि समता । तिभिरेतैरविच्छित्ता छिथिरा पष्ट्यब्दिकों माता ॥ हि (अपरार्क 
पु० ६३६) । वर्षाणि विश्ञतति भुक्ता स्वामिनाव्याहता सती । भूवितः सा पौदुषी भूमेंद्िगुणा तु प्विपौदपी । तिपौरुषी 
च निगुणा न ततोन्वेष्प आगमः ॥ व्यास (स्मतिबल्डिका, ग० २, पू० ७५) । 

२८ जद 








१०१२ धघर्मशाष्त्र का इतिहास 


साक्ष्य (गवाही) न उठ छड़ा हो तो इतने पुराने आधार वैघातिक हो समझे जायेंगे और यह कहा जायगा फि उनके 
पीछे युगों को परम्पराएं रही हैं | आचार की प्रामाणिकता को सिद्धि के लिए उदाहरणों को आवश्यक्रता होती है, किन्तु 
इस विषय में उवाहरणों को संक्ष्या पर कोई वक्त नहीं दिया जाता, ऐसा आधुनिक न्यायात््यों ये निर्णय दिया है। कुछ, 
विक्षिष्ट विवादों में विश्विष्ट उदाहरणों की आवदयकता नहीं भी समझी जाती, किन्तु ऐसे छोगों को संमत्तियाँ, जो किसी 
आचार के अस्तित्व की जानकारी रखने के योग्य समझे जाते हैं, अधिक च्त रखती हैं, मक्ते ही उनके पीछे कोई विल्षिष्ट 
उदाहरण या दुष्टांत न हो । इस विषय में यह कह देना आवद्यक है कि पुराने काल के बहुत-से आचार, विछ्षेपतः ! 
कुछाचार किसी अचातक घटना, प्रचलित मनोभाव में परिवर्तन या सम्बन्धित व्यक्तियों की सहमति के कारण फभी- 
कभी अप्रचकछ्ित मान छिये जाते हैं । किसी जाति में यदि ममेरी वहिन से विवाह जआाचार हारा व्यवस्यित है तो इससे 
यह अर्थ नहीं तिकालता चाहिये कि मौसी या फूफी की पुत्री से भी विवाह करना वैधानिक होगा | देखिये इस ग्रन्य का 
खंड २, अ० ९ | किसी जाचार की सिद्धि, प्रयोग अथवा रीति की .एकरसता एवं अनवरतता पर निर्भर रहती है, ऐसा 
नहीं है कि जाबार की उत्पत्ति केवछ आचरण, अनुकरण एवं अबोघता या पारस्परिक समझौते से होती है। आबार 
अयुक्तित्तंगत नहीं होना चाहिये । दमने देक़ छिया है कि हिन्दू समाज में पुत्रियों को उत्तराधिकार से वंचित करना 
अयुक्तिसंगत तहीं मांनां गया हैं। प्राचीन काक्त में किसी मन्दिर अयवा उप्तकीं पूजा पर किसी विद्षिष्ठ जाति का 
अधिकार जाचारसंगत या युक्तिप्तंगत समझा जा सकता था, किन्तु यह आज को सुसंध्कृत वृत्तियोँ की दृष्टि से गदह्वित-सा 
छग्ता है । - 

आचार को अतैतिक नहीं होना चाहिये । आचार की अनैतिकता सम्धूर्ण जाति की भावना से समझ्ी या जाँची 
जा सकती है | वह माचार, जो तीच जातियों की स्त्री को बिना तक्ताक दिये या बिना जाति को कुछ दंड दिये दूसरा 
विवाह करने की अनुमति देता है, अनैतिक समझ। जाता है और बम्बई के उच्च न्यायालय ने इस विषय में पष्ट 
निर्णव दिया है । बम्बईं के उच्च न्‍्यायाकूप ने न्॑क्ियों द्वारा दत्तक-पुत्रिका ग्रहण करना अवैधानिक माना हैं, किन्तु 
मद्रास के उच्च न्यायाकृप ते इसे वैधानिक माना है, यदि उस्त पुत्रिका का ग्रहण बेद्यावृत्ति के उद्देश्यों से न किया 
जाय । ब्रह्मपुराण (११११५ एवं ४४-४६) का कथन है फ़ि क्षत्रियों में कई प्रकार के विवाह प्रचछित हूँ, यथा बधू को 
बल्तपूर्वक उठा ले जाकर विवाह करना अथवा (वर के) हथियारों से विवाह करना । कुछ जातियों में फ़पाण-विवाह्‌ प्रचलित 
है । आधुनिक काछ में कृपाण एवं तकतवार-विवाह न्यायाल्‍ूपों द्वारा शुद्दों के छिए भी अवैधानिक कहा गया है | 

बहुत-से आचार एवं रीतियाँ भाज़ कानूतों द्वारा वजित कर दिये गये हैं, यथा सती, शिक्षु-हत्या, दासता, कुछ 
अवस्या तक बच्चों के विवाह, मन्दिरों में देवदास्तियों फे रूप में स्त्रियों का समर्पण । ऐसा हो जाने पर कोई न्यायारूप 
आज किसी को इन विषयों में माचार का सहारा नहीं छेने देगा । 

किस प्रकार किसी समय प्रचक्तित आचार एबं व्यवहार समाप्त हो सकते हैं. अथवा अमान्य ठहराये जा सकते 


हैं, यद्द बात गत अध्याप के कलिवज्यों से प्रमाणित हो जाती है । गत अष्याय में कुछ वैधानिक कलिवज्यों का भी वर्णन 
कर दिया गया है | ऐ 
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